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Sinopsis:
La presente investigacion examina las relaciones historicas y tedricas del pirronismo con el
budismo temprano. Después de realizar un estudio de los hallazgos histéricos del budismo
temprano y la campafia de Alejandro Magno en la India para destacar la relacion histérica entre
ambas filosofias, se lleva a cabo una exposicion de la Catuskoti (Tetralemma) del budismo
temprano y la Epoje pirrdnica, segiin Sexto Empirico. Con la identificacion de las caracteristicas
de cada férmula, se procede a realizar una comparacion entre ambas, para resaltar sus relaciones

tedricas.

Abstract

This dissertation will examine the historical and theoretical relationships between early budhism
and pyrrhonism. We will study of the history of early Buddhism and the military campaign of
Alexander the Great in India. This first part will expose the historical relationship between both
philosopies. In the second part, we will study the Catuskoti (tetralemma) of early Buddhism and
the pyrrhonian Epojé, following the descriptions of Sextus Empiricus. The exposition will help us
to identify the characteristics of every formula. The set of characteristics found in our analisys will

lead to a comparison between both, to determine their theoretical relationship.

Palabras clave:

Pirron, Budismo temprano, Alejandro Magno, Pirronismo, Epojé, Catuskoti, Tetralemma,

Comparacion.

Key Words:

Pyrrho, Early Buddhism, Alexander the Great, Pyrrhonism, Epoché, Catuskoti, Tetralemma,

Comparison.
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Introduccion

I-1: Estado del conocimiento

Sal del camino
Y toma la ruta

Toma la Ruta — Soda Stereo

Las conexiones, descubiertas o no, entre las diversas sociedades del mundo son piezas
historicas dignas de investigacion. Estas conexiones pueden ser tan grandes y materiales como
edificios tallados en medio de una plaza historica o tan minimas e imperceptibles como una idea

que subyace a una palabra extranjera imbuida en cierta lengua.

En el presente trabajo retomamos la conexion entre la sociedad helénica y las sociedades
que vivieron en el territorio de la India durante el siglo IV a.C por medio de la supuesta conexion
entre el pirronismo y el budismo. Esto con la finalidad de atender diversas problematicas que
observamos dentro de varios trabajos que tratan el tema. Se buscara solucionar esas problematicas
por medio de la consideracion de dos aspectos intimamente relacionados: la historia del suceso
(circundante y directa) y los principios filos6ficos de ambas escuelas, que acotamos dentro de un

concepto especifico de cada escuela.

En mi experiencia, hubo quien subestimé el tema de investigacion por suponer que ya lo
sabia todo y quien lo desconocia completamente, aun y cuando la historia de la Grecia clésica es
sumamente conocida. Este pequefio pasaje de la historia de la filosofia que se abordara en la
investigacion pareciese haberse perdido en los anales del tiempo vy, a diferencia de los que creen

conocer plenamente el tema, no se resume en dos lineas de texto y una interjeccion espafiola. ES
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un tema que todavia tiene muchos puntos sin esclarecerse ademas de poseer repercusion en otros

ambitos de la cultura contemporanea.

La campafa militar de Alejandro Magno expandié el mundo hacia Bactria y Gandhara,
siendo este Ultimo uno de los 16 reinos (segun se describe en Bodhi, The Numerical Discourses of
the Buddha, 300, 1659) que existian en la region que ahora conocemos como la India, Pakistan y
Afganistan. La zona que lleg6 a controlar Alejandro Magno y los reinos griegos que posteriormente
se formarian en la region quedaron documentados en textos budistas con el nombre del reino Yona!
(Bodhi, The Suttanipata, 1292)?. La campafia militar de Alejandro Magno es muy importante en la
historia del mundo clésico, puesto que de esta expedicion militar se desprendieron muchos temas
en diversas culturas. No es extrafio escuchar a diversos académicos desvalorizar la campafia de
Alejandro Magno en la India, debido a que solo dur6 dos afios en un reino “lejano” . Parecieran
afirmar que la campafia de Alejandro Magno fue una “campafia menor” o una “incursion de Boy
Scouts” en una regioén que ni siquiera era la India, sino una tierra olvidada por todo Dios, poco
relevante para la historia. El detalle esta en que manejan un doble discurso bastante falaz y sesgado,

porque al mismo tiempo que desvalorizan la campafia de Alejandro, se afirma que Alejandro

1 Palabra transmitida del persa (Yauna, cuneiforme: ¢ <) al sanscrito (Yavana, Devanagari: gd-,) y
posteriormente a diversas lenguas Indo-Iranias, Afro-Asiaticas y Dravidicas. El término proviene del griego para Jonio
("lwveg). En primer instancia, refiere al griego. Después, se afiadio el significado de “extranjero”. Un ejemplo de su
uso, bastante cercano a nosotros es la cancién Yavanasundari (en Malabar: CQ)()_I(T)(TUQ(B(D’]), de la pelicula Pearl
View, estrenada en 1970.

2 Si bien se cita un pasaje de Bhikkhu Bodhi, la mencion del reino Yona (reino de los Jonios) esta escrita en el Culla

Niddesa. Segun se ha encontrado, no hay traducciones al inglés o al espafiol, por lo que citamos aqui la romanizacién
del Pali que provee Acces to Insight en “Nidd II utf8” dentro de Sri Lanka Tripitaka Project: Pali Tipitaka Source
Texts para consulta y resaltamos la mencion a los yonas: Nana jana janapadehi sangatati: ‘nana jana’ti: khattiya ca
brahmana ca vessa ca sudda ca gahattha ca pabbajita ca deva ca manussa ca. Janapadehi sangatati: anga ca magadha
ca kalinga ca kasiya ca kosala ca vajjiya ca malla ca cetiyamha ca vamsa ca kurumha ca paficala ca maccha ca slirasena
ca assaka ca avantiya ca yonda ca kamboja ca. Sangatati: sangata samagata samohita sannipatitati ‘nana jana janapadehi
sangata.
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9
Magno cambié profundamente la situacion politica, social y cultural de las regiones que visitaron

(Bronkhorst, How the Brahmins Won: From Alexander to the Guptas, 7). Pero no so6lo eso, sino
que el imperio Maurya, durante el reinado del emperador Ashoka3, utilizé la lengua griega para
comunicar su vision como emperador. Sus edictos fueron escritos para que los aristdcratas de las
diversas regiones del mundo lo leyeran (Maniscalco, 239), por lo que se encuentran en una plétora
de lenguas. Dos de sus edictos mayores fueron escritos en griego (El edicto X1l y XIII). A partir
de estos hechos, no consideramos que sea académicamente honesto designar como “pasaje menor”
a la campafia de Alejandro Magno. Si bien su empresa duré dos afios dentro de esa region, los ecos
de su presencia perduraron a lo largo de siglos. Es importante reconocer que la importancia de este
evento histérico puede ser mayor o menor dependiendo del tema que se investigue, pero no se
puede catalogar como un “hecho irrelevante”. La historia de esa region geografica pierde mucho
si ignoramos la camparfia helénica por un sesgo infundado. Dentro de este trabajo, el hecho es

central.

Destacamos las conexiones entre el arte helénico y el arte budista, la influencia del
pensamiento filosofico de la India en el pensamiento helénico, especificamente el pensamiento del
filésofo Pirrén (el tema que abordaréa la presente investigacion) y los reinos grecobactrianos, siendo

esto ultimo una pieza importante para el “redescubrimiento” de estos temas en el siglo XX.

El apartado del arte grecobudista fue dilucidado por Alfred Charles Auguste Foucher,

considerado el padre de los estudios sobre Gandhara (Neelis, 235). Propuso que el arte y las

3 Tercer “basileo” de la dinastia Maurya. Rein6 casi 40 afios (aprox. 269-232 a.C). Durante su mandato, el imperio

Maurya alcanz6 su mayor extension.
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10
técnicas griegas influyeron en el arte budista®, especificamente en la figura antropomorfica de

Buda, ideas que publicé en 1901 (Cribb. “Greek Gods and the Influence of Greek Art After the
End of the Greek Rule”, 673) y en 1905 publicé su obra L art gréco-bouddhique du Gandhara.
Etude sur les origines de influence classique dans 1'art bouddhique de I'Inde et de I’Extréme-
Orient, donde explora més a fondo esta idea suya. Debido a su exclusiva distribucion en lengua
francesa, su propuesta del “grecobudismo” fue un tema ignorado por diversos investigadores, por
ejemplo los pertenecientes a Bengala, en la India (Verardi, 147). Su tesis sigue siendo muy
debatida® y ha tenido diversas respuestas, una de ellas considera que la figura de Buda es producto
exclusivo de la India®.

La relacion de Pirrén y el pensamiento oriental tiene un origen mas antiguo, pero los
descubrimientos de Foucher sacudieron a la academia occidental y brindaron mayor relevancia a
esta relacion. Algunas obras y disertaciones que expondremos aqui seran tratadas con mayor ahinco
dentro de la investigacion, pero las mencionaremos rapidamente por ser parte importante del estado

del conocimiento.

Diogenes Laercio durante el siglo 111 d.C, en el libro IX de su obra Bio: kai yvéuor tév év
prlooopig. evdokunoaviwy 0, COMO €S mayormente conocida en espafol, Vida y obra de los

filosofos ilustres, nos brindo la biografia de muchas figuras filoséficas de la antigliiedad junto a

4 Para dimensionar de manera mas exacta este punto, véase el siguiente articulo que trata sobre la transmisién de la

figura de Hércules al arte budista de Gandhara y después a China: I-Tien Hsing y William G. Crowell, “Heracles in
the East: The Diffusion and Transformation of His Image in the Arts of Central Asia, India, and Medieval China”, Asia
Major vol. 19, no. 2, 2005 (103-154).

> Véase: Karlsson, Klemens, “1.4.3.4 The Origin of the Buddha Image”, Face to Face with the Absent Buddha: The

Formation of Buddhist Aniconic Art, 34-36; Cribb, Joe, “Greek Gods and the Influence of Greek Art After the End of
the Greek Rule”, The Graeco-Bactrian and Indo-Greek World, 669-677.

6 Véase: Coomaraswamy, K. Ananda, “The Origin of the Buddha Image”, The Art Bulletin, Vol. 9, No. 4 (Jun., 1927),
pp. 287-329.



DE  FILOSOFA Y

LETRAS

@ UNIVERS,

]
z
z
g
£
g
H
R
a
2

11
extractos unicos de diversas fuentes clasicas que al dia de hoy estarian perdidas de no ser por la

labor de Diogenes Laercio. Entre esos extractos estan algunos documentos de Epicuro y (aspecto
importante para este trabajo) una biografia de Pirrdn. En ella se expone que Pirron fue discipulo de
Anaxarco de Abdera, quien acompafio a Alejandro Magno en su campafia militar y que su relacion
con los magos y gimnosofistas le hizo regresar a Grecia con una actitud filos6fica mas severa: “A
partir de estos contactos se cree que filosofé del modo més severo, introduciendo la doctrina de la
incomprensibilidad (acatalepsia) y de la suspension del juicio (epoché)” (Diogenes Laercio, Vida

de los filosofos ilustres, 468).

Eusebio de Cesarea en el tomo X1V de su libro Praeparatio Evangelica, escrita durante el
siglo IV d.C, realiza una critica a Pirrén y la escuela que se desprendié de él. Para hacerlo, cita
diversos fragmentos de Aristocles de Mesene para introducirse a los fundamentos del pensamiento
esceptico. En esa recopilacién de citas que realizé Eusebio se encuentra uno de los pasajes mas
antiguos que contienen informacion sobre la teoria de Pirrdn y que resulta muy importante para el

estudio del escepticismo (Toribio Gutiérrez, IToppwv ¢ Hiciog. Las palabras no escritas, 35).

Por otra parte Decleva Caizzi recoge un fragmento de la obra Philosophumena, escrita por
Hipdlito de Roma durante el siglo 111 d.C. En ese pasaje se da una lista de filésofos del mundo
clasico griego. El hecho que vuelve especial al fragmento es: 1) la mencion de Pirrén (junto a una
minima descripcion de su escuela); y 2) Inmediatamente después de Pirron se nombra a los
Brahmanes, denominados como filsofos de la India’ (Pirroniana, 154). Es posible inferir a partir
de esto que el mundo clasico de la filosofia consideraba que el pensamiento de Pirrdn fue influido

por alguna escuela filoséfica de la India.

7 Este detalle fue brindado por Ramén Roman Alcala.
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Una cita que utilizamos como nexo entre estas fuentes clasicas y los estudios histdricos

sobre la influencia oriental en Pirron es la afirmacion de Nietzsche donde menciona que Pirron es
un budista griego y lo compara con Buda, la cual escribi6 durante la primavera de 1888 dentro de
sus notas: “Pirro, el mas dulce y paciente de los humanos que hayan vivido en Grecia, un budista
aunque griego, un Buda mismo” (trad. Vermal y Llinares, 587). El nacimiento de los estudios
budistas en Occidente durante el siglo XIX'y el contacto que tuvieron diversos filésofos de la época
con el budismo abrid la posibilidad de comparar pensamientos y retomar antiguas conexiones
atestiguadas por la historia de la filosofia. Aqui brindaremos un pequefio repaso por algunos

estudios que han tratado la posible relacion entre el budismo y el pirronismo.

Everard Flintoff dedicd un articulo entero a analizar las relaciones entre Pirrén y el
pensamiento filoséfico de la India titulado “Pyrrho and India”. En ¢él, Flintoff se dedica a comparar
el pensamiento de Pirrdn con diversas filosofias de la India. El budismo es una de las filosofias
principales con las que se compara a Pirron y esto sefiala una tendencia en los estudios posteriores,
puesto que la mayoria de los trabajos que tratan esta cuestion versan sobre la influencia del budismo

en Pirrdn.

Los estudios comparativos entre pirronismo y budismo han estado muy dedicados a tratar
una escuela especifica del budismo: el budismo madhyamaka. Esta rama nace con el pensamiento
de Nagarjuna durante el siglo IT d.C. Una muestra de esto son las dos obras de Adrian Kuzminski,
Pyrrhonism: How the Ancient Greeks Reinvented Buddhism (libro donde afirma que el budismo
madhyamaka es el mas parecido al pirronismo [ix, 35]) y Pyrrhonian Buddhism: A Philosophical
Reconstruction, o la obra de Luciano Mejia Peroni En busqueda de los origenes del escepticismo
pirronico: Comparacion entre el pirronismo y el budismo madhyamika. ESto mismo afirma

Christopher Beckwith: “Un pequefio nimero de articulos publicados en las ultimas décadas
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discuten este asunto, comparando al pirronismo descrito por Sexto Empirico con el sistema budista

tardio madhyamaka, que se piensa tiene origen con el legendario sabio Nagarjuna” (19; traduccion

propia 1).

Esto no es para nada raro, debido a que el budismo madhyamaka y el pensamiento de
Nagarjuna tienen un area muy grande de estudios, muchos investigadores se abocan especialmente
a estudiarlo. Los conceptos de Catuskori y Epojé son expuestos dentro de diversas comparaciones
entre ambos pensamientos, pero el concepto de la Catuskori utilizado es el de la escuela
madhyamaka. Suponemos que esto es debido a que la Catuskofi madhyamaka (y la misma escuela
madhyamaka) posee mas estudios que su antecedente del budismo temprano (Westerhoff, 367), y
es debido a esta popularidad que se producen mas comparaciones entre budismo madhyamaka y

pirronismo que entre budismo temprano y pirronismo.

El trabajo de Christopher Beckwith Greek Buddha: Pyrrho’s Encounter with Early
Buddhism in Central Asia es muy importante dentro de estas comparaciones, pues es sumamente
exhaustivo y presenta infinidad de materiales para relacionar al budismo temprano con el
pirronismo. Beckwith afirma que el pirronismo es descendiente directo del budismo y que Pirron
estuvo en contacto directo con budistas quienes le ensefiaron los fundamentos de su filosofia (54-
55, 138). De esta forma, el pirronismo procede directamente del budismo en su etapa temprana. Un
detalle que demuestra esta herencia es que el budismo habla sobre las tres marcas del ser

(trilaksana)®: 1) impermanencia; 2) sufrimiento; y 3) inexistencia del yo (25-33). Esto es expuesto

8 trilaksana (Devanagari: FI@e&IUT; IAST: trilaksana. Pronunciado como /trilakshana/) son las tres caracteristicas de

todo lo que esta dentro del Samsara: 1) impermanencia; 2) sufrimiento; y 3) inexistencia del yo (Buswell y Lopez,
923). Usamos una romanizacion simple del término.
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por Pirrdn en su pensamiento, pues en el pasaje de Aristocles explica que las cosas son

indiferenciadas por igual, inestables e indeterminadas.

Esta hipotesis ha estado bajo escrutinio constante y muy duro por parte de otros académicos
del &rea. Johannes Bronkshort en su libro How the Brahmins Won: From Alexander to the Guptas,
dedica el apéndice X a criticar la obra de Beckwith. Monte Ransome Johnson y Brett Shults
realizaron lo propio en su articulo “Early Pyrrhonism as a Sect of Buddhism? A Case Study in the
Methodology of Comparative Philosophy”. Stephen Batchelor publicd una importante resefia sobre
el libro de Beckwith en la revista Contemporary Buddhism. Por su parte, Charles Goodman realizé
una critica tanto a Beckwith y a Kuzminski en su articulo “Neither Scythian nor Greek: A Response

to Beckwith’s Greek Buddha and Kuzminski’s ‘Early Buddhism Reconsidered”””®.

Podemos resumir las criticas y las revisiones a la hipotesis de Beckwith en los siguientes
puntos: 1) manejo de fragmentos arqueoldgicos dudoso y de calidad pobre; 2) discusién de
elementos etimoldgicos contraria a lo que afirma el consenso y realizada con interpretaciones
nuevas sin un sustento claro; 3) manejo de datos histdricos deficiente, omision de ciertos detalles
0 interpretacién incorrecta de los datos; 4) métodos comparativos ineficientes por los errores
anteriores. La conclusion general de los articulos es que el libro de Beckwith'® esta desprovisto de
una metodologia fiable y no logra demostrar la descendencia budista de Pirrdn, por lo que no puede

tomarse como un cierre a la discusion.

° En el mismo nimero en que Goodman realiza su critica a Beckwith y Kuzminski, estos mismos le responden a

Goodman. Recomendamos leer sus respuestas. No las trataremos aqui para no extendernos demasiado, ademas que la
presente investigacion toma una aproximacion distinta a los criticos de Beckwith y Kuzminski.

101 os de Kuzminski también adolecen de lo mismo, segiin Goodman.
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En lengua espafiola, Enrique Bocardo Crespo realizd un trabajo amplio titulado “La

influencia del vocabulario budista en la filosofia occidental: una aproximacion a la genealogia de
la gramatica filosofica” donde trato las relaciones entre filosofia griega y la filosofia de la India,
ademas de tratar la relacion entre Pirrén y el budismo. Sus conclusiones van en la misma linea que

los autores anteriores.

Con estas observaciones a la hipotesis de Beckwith (y, probablemente, extrapolables en
cierto grado, a los otros investigadores que han tratado el tema de la relacion entre pirronismo y
budismo), pareciese que la discusion estd proxima a cerrarse 0 ya esta cerrada definitivamente.
Pero Batchelor expresa lo contrario en su resefia: “Sobre si hubo influencia y en qué grado se dio
sobre el Pirronismo —y, por extension, toda la tradicidn escéptica del pensamiento occidental—
por parte de las ideas budistas ha sido muy debatido por los académicos, pero a dia de hoy no hay

consenso entre ellos” (2, traduccidn propia 2). Por tanto, la puerta continta abierta para el debate

y la discusion. Consideramos importante exponer este tema y difundir mas las investigaciones que
relacionan diversas tradiciones filosoficas, porque nos hablan sobre los intercambios culturales

acaecidos durante una época importante de la historia de Grecia.
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I-2: Planteamiento del problema

La exposicion de los antecedentes que dan sustento a la presente investigacion es un
ejercicio incompleto para introducir al presente trabajo y sus intenciones. No se sigue de ella cuéles
son los problemas que detectamos en ellos, los cuales se han filtrado en diversos trabajos
posteriores que tratan este tema. S6lo se han tratado los conflictos entre los antecedentes, pero no
lo que la investigacion encuentra problemético dentro de ellos. Tampoco hemos expresado de
manera directa cual es el problema de investigacion tratado en el presente trabajo, aunque pueda
intuirse con el apartado anterior. Por lo tanto, en este apartado expondremos cuéles son los
problemas detectados en diversos trabajos que tratan el tema de la relacién entre pirronismo y

budismo, ademas de exponer cual es el problema tratado por la siguiente investigacion.

Tal y como se expuso en el estado del conocimiento, hay testimonios clasicos que plantean
la presencia de Pirrén dentro de la campafia militar de Alejandro Magno y que hablan de una
posible influencia oriental en su pensamiento. De todas las filosofias que existieron en la India
clasica, se cree que el budismo fue la que influyd en la filosofia de Pirron. Esta hipotesis es la que

mas popularidad posee y es la que més se ha debatido, segun los diversos articulos que recogimos.

Con esto en mente, la duda parece aparente, ante tales hechos, ¢no seria sensato suponer
que Pirron encontrd en la India algo fundamental para su pensamiento? O siendo mas directos
¢Pirron desarroll6 su filosofia después de viajar a la India? Pues, la informacion referente que nos
ofrece el periodo clasico de la historia y la filosofia parecen confirmarlo. Las discusiones

contemporaneas no han podido dar respuesta satisfactoria a esta interrogante.

Falazmente, podriamos pensar que el periodo artistico “grecobudismo” es una prueba que
nos indica claramente este sincretismo o asimilacidn entre ambas culturas (y filosofias), pues tal y

como destacamos brevemente, es un periodo posibilitado por la camparfia militar de Alejandro



DE  FILOSOFA Y

LETRAS

@ UNIVERS,

]
z
z
g
£
g
H
R
a
2

17
Magno y que ocurre en las mismas zonas: “En Gandhara, alrededor del Peshawar, en lo que ahora

es el norte de Pakistan, centro de gran actividad religiosa budista, florecio, bajo la proteccion de
los Kushana, una escuela de arte, extrafia combinacidn de estética griega, romana, india, irania, etc.
(Vofchuk, “Un testimonio de cruce de culturas: el arte greco-romano-budista de Gandhara”, 353)”.

Pero son eventos discontinuos y paralelos (Pirron # Grecobudismo).

Se habla de que para el siglo III a.C, el budismo ya habia llegado a los griegos: “Al
confrontar los testimonios griegos con los indios, el investigador se encuentra con dos realidades.
Hay, por ejemplo, un testimonio imperial de que ya en el siglo 111 a.C., el budismo, posiblemente,
habia sido difundido entre los griegos. Se trata del edicto XIII del Ashoka (Vofchuk, “Primeras
menciones del budismo en el mundo greco-romano”, 128)”, donde se menciona que se enviaron
mensajeros a diversas partes del reino, y entre ellos se hace mencién a Grecia. Se ha presupuesto
que los mensajeros fueron budistas, puesto que Ashoka se convirtio al budismo y erigi6 diversos
monumentos budistas durante su reinado, pero no se tiene la certeza de si en verdad eran budistas
0 pertenecian a otra religion. Estos detalles también pueden mezclarse con Pirrén, porque aparecen

y reaparecen en la discusion de este tema'!, pero no son sucesos coetaneos.

Un detalle que se destaca al momento de leer los trabajos que tratan la relacion entre el
pirronismo Yy el budismo es la falta de marco histérico referente a la campafia de Alejandro Magno
(su duracion, su expansion y los limites geograficos que alcanzd). Se da por hecho el suceso y se
comienza en la suposicion de la relacion entre filosofias. Lo mismo ocurre con el budismo que se

presenta en las diversas obras, pues tampoco se habla del alcance que tuvo el budismo temprano

1] a regién de Gandhara es una region que, parece, alberg6 a todas las escuelas de pensamiento de la India y a todas

sus expresiones artisticas. Inclusive los chinos Ilegaron a esa region y de ahi tomaron el budismo (Bauer, 223-224).
Por lo que todos los caminos llevan a Gandhara. Su frecuente aparicion en temas tan ligados puede llegar a confundir.
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dentro de los 16 reinos de la época. Se presupone que el budismo ya habia alcanzado una extension

y una cantidad de fieles importante, pero los textos jaméas nos aclaran esos apartados, sino que se

dan por hecho. A continuacion brindamos algunos ejemplos.

Piya Rajcharoen public6 su tesis Suspension of Belief: A Comparative Study of Early
Buddhism and Pyrrhonism. En sus conclusiones dice que su trabajo comenzd con un estudio del
contexto histérico (260). Si revisamos su contexto historico (28-52) encontramos que no toma en
cuenta la campafia militar de Alejandro Magno, mucho menos ahonda en la expansion del budismo
en su etapa temprana. S6lo nos indica que el budismo es una religion no brahmanica. No hay una
descripcidn de la region de Gandhara o de los nexos entre Grecia e India durante la antigliedad. Si
bien hace un analisis de la historia del escepticismo, la ausencia de los temas que mencionamos le
impiden afiadir muchos detalles que podrian brindar otra serie de conclusiones a su investigacion,
porque estudia la cuestion histérica como si fueran lineas paralelas. El detalle con Pirrdn es que
hay testimonios de su viaje a la India, por lo que no solamente se comparan filosofias por comparar,
sino que existe una base histdrica que ha generado una discusion con respecto al origen del
pensamiento de Pirrdn. Con ese vacio historico considerable, ella concluye que no hay conexiones
historicas entre budismo y pirronismo (260). No puede tomarse su conclusién como completa y
altamente informada. Las carencias que encontramos juegan en contra de sus conclusiones. No

significa que su trabajo sea incorrecto, pero si incompleto.

Christopher Beckwith brinda un marco histérico introductorio del budismo y de los helenos.
Describe a la cultura escita y su supuesta expansién en parte del territorio que hoy es el norte de
Iran. Esto lo hace porque se plantea que Buda era un sabio escita (5-7). Se habla del emperador
persa Dario | y su control de diversos territorios de esa zona, entre ellos Gandhara (7-13). Lo que

no se detalla es la presencia de Buda dentro de los 16 reinos y la expansion del budismo dentro de
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ellos. Solo se nos indica que, si Buda vivio 200 afios antes de la llegada de Alejandro Magno,

entonces hay tiempo suficiente para la expansion del budismo hacia las regiones de Gandhara y
Bactria (11-13). Con respecto a Alejandro Magno, se dice rapidamente que llegd a Kapisa,
Bactriana, Sogdiana y Gandhara, para después explicar que Pirrdn regresé a Grecia terminada la
expedicion (15). Es posible notar que tenemos delimitada la hazafia de Alejandro Magno pero no
hay una delimitacion concreta del budismo temprano, més alla de suponerse que: 1) Buda era
escita; 2) vivio aprox. 200 afios antes de la llegada de Alejandro Magno; 3) el budismo temprano
se expandio hasta las zonas de Gandhara y Bactria (afirmado por necesidad tedrica y no por
materiales historico-arqueoldgicos, consideramos). Por lo tanto, ahi hay un problema sobre el

panorama histérico del budismo temprano, puesto que no se profundiza en él lo suficiente.

Kuzminski en su libro Pyrrhonism: How the Ancient Greeks Reinvented Buddhism, omite
describir la historia del budismo temprano y la campafa militar de Alejandro Magno. Solamente
se brinda un breve panorama de las conexiones entre Grecia y Oriente previas a Alejandro (35-36),
ademas de citarse la introduccién que Didgenes Laercio realiza sobre Pirron. Después, se aboca a
hablar sobre las similitudes entre pirronismo y budismo madhyamaka. Tenemos un vacio teorico,

al igual que con Beckwith.

En el trabajo de John G. Douglas titulado “Hellenic Buddhism (Pyrrho’s Dharma)” (trabajo
que toma a Beckwith y a Kuzminski como soporte tedrico) se encuentran los mismos vacios. Se
parte de la presuposicion de que el budismo estaba presente en las zonas que alcanzé la campafia
de Alejandro Magno y se comienza casi inmediatamente el articulo con la comparacién entre
pirronismo y budismo, concluyéndose que “categdéricamente si” se dio una relacion entre ambas

filosofias. La conclusién de este articulo, como vimos en el estado del conocimiento, no es aceptada
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sino todo lo contrario, por lo que es importante revisar las etapas previas a la llegada de Pirron para

poder afirmar (o negar) la influencia del budismo en el pensamiento de Pirrén.

Con respecto a los criticos también observamos apartados problemaéticos. Johannes
Bronkhorst en su libro How the Brahmins Won: From Alexander to the Guptas explica que en la
region de Gandhara ya habia una fuerte presencia brahmanica para el tiempo de Alejandro Magno
(34). Después afirma que la identidad de los gimnosofistas que acompafiaron a la cofradia helena
definitivamente fueron brahmanes, debido a que como no habia una presencia de budistas o
jainistas en la zona, pues légicamente debieron ser brahmanes. El detalle estd en que es una
especulacidn frente a la cual hay que mantenerse escépticos (a la manera de la escuela filosofica),
porque inclusive el mismo Bronkhorst afirma: “Los sabios desnudos que conoci6 [Alejandro y
compafiia] se convirtieron en un topos dentro de la literatura occidental clésica, tanto asi que es
probablemente imposible extraer informacion historica sobre ellos a partir de estos registros

historicos” (How the Brahmins Won, 35; traduccion propia 3). EI problema esta en que, lo que

sabemos de los gimnosofistas, proviene de estas fuentes clasicas. La aseveracion de que
definitivamente fueron brahmanes es dificil de aceptarse, pues también hay una discusion sobre

quiénes fueron los gimnosofistas.

Todo esto va unido a su teoria de que el budismo y el jainismo tuvieron su origen en la
Gran Magadha, zona geogréafica perteneciente a un reino distinto y alejado de Gandhara que no
tenia un dominio brahménico (Greater Magadha, 3-4). Pero, como el mismo dice: “Conocemos
muy poco Yy tenemos que depender de evidencia indirecta para informarnos sobre los aspectos de
esta cultura que precedio al budismo y al jainismo, y acerca de aquellas que no encontraron

expresion directa en esas dos religiones” (Greater Magadha, 4; traduccion propia 4). Por lo tanto,

si trabajamos con meras especulaciones y ecos que se pudieron distorsionar en el tiempo (o que
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distorsionamos como investigadores para que las piezas del rompecabezas histérico embonen)

puede llegar un momento en que el complejo entrafiado de relaciones y proposiciones se derruya
debido a una prueba historica 0 a una interpretacion méas sencilla de los hechos. Con esto no
buscamos negar la teoria propuesta por Bronkhorst, puesto que el presente trabajo no esta dedicado
aanalizarla®?, pero si nos parece relevante sefialar que su negativa hacia los postulados de Beckwith
se sustenta, irbnicamente, en una capa de hielo igual o més delgada que la que le sefialé a Beckwith

en su apéndice X.

Una manera de fracturar esa capa de hielo es la siguiente: Se afirma que no existia la
presencia de budistas o jainistas en Gandhara durante el periodo de la campafia militar de Alejandro
Magno. Lo que escapa de la consideracion de ese argumento es que dentro de los textos méas
antiguos que se conocen del budismo estan los diversos fragmentos encontrados en la region de
Gandhara y que desde 1999 son objeto de estudio®®. Richard Salomon describe que la antigiiedad

de los manuscritos va desde el primer siglo a.C y hasta el tercer siglo d.C (1).

12 Sefialamos una observacion realizada por Alexander Wynne al libro Greater Magadha para exponer parte del origen

de nuestro escepticismo de las afirmaciones de Bronkhorst: “El argumento mas importante contra la datacion pre-
budista de los Upanishads est4 basado en la historia textual del Yajfiavalkya-kanda (...) como he argumentado
anteriormente, la evidencia del Katyayana y el Patafijali no indica que el Yajfiavalkya-kanda fue compuesto a mediados
del siglo IV a.e.c” (“Wynne on Bronkhorst, ‘Greater Magadha: Studies in the Culture of Early India’”; traduccién
propia 5). A esta observacion le sumamos las de Patrick Ollivelle: “Hay partes de su libro que se leen como si hubieran
sido extraidas de sus anteriores trabajos y sobrepuestas sin ningln intento de acoplarlas armoniosamente en la narrativa
(...) Bronkshorst sobreestima su tesis de la crisis brahmanica” (“REVIEWS: How the Brahmins Won: From Alexander
to the Guptas”, 157; traduccion propia 6). Por lo tanto, hay puntos que no cuadran del todo en su concepcion, propone
fechas que no son aceptadas para sustentar sus argumentos y sobreestima las implicaciones de sus observaciones. No
afirmamos que este sea el tono general de su trabajo, pero si estos detalles no son atendidos, su teoria adolece, porque
se asienta sobre preceptos que son contrarios (y no polémicos o novedosos) a la evidencia que se posee.

13 Bocardo Crespo reconoce: “Los rollos de Gandhara, ahora en poder del Museo Britanico, se pueden, en

consecuencia, considerar como los textos budistas mas antiguos de que disponemos” (52).
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En este punto resulta importante aclarar lo siguiente con respecto a los manuscritos y los

textos budistas para dimensionar y contextualizar los manuscritos de Gandhara. El conjunto de
escritos budistas completo que se piensa como “el canon” (y al cual comunmente se refiere cuando
se citan las palabras de Buda) es el del canon Theravada, el canon pali o tripizaka. Este canon ve
la luz en el primer siglo a.C, en la region de Sri Lanka (Bodhi, In the Buddha's Words, 9). Salomon
también nos explica que en el budismo no hay un solo canon sino que hay varios (el canon pali, el
canon tibetano y el canon chino, los cuales son los que existen de manera completa) (54-55), por
lo tanto cabe la posibilidad de que los fragmentos de Gandhara sean pertenecientes a un canon
propio de la region. Salomon nos indica que, con base en la evidencia que se posee, todo apunta a
la materializacion de varios canones y no sélo uno (101-102). A partir de esto podemos conjeturar
que existié una tradicion oral importante, porque permitio el desarrollo de esos textos escritos en
la region'4. El cambio de tradicion oral a tradicion escrita no se da de la noche a la mafiana y
sabemos que la escritura no existia en la época de los Vedas o durante la vida del Buda (52-53).
También sabemos que el budismo existié durante un largo tiempo como tradicion oral, tradicion
gue se encuentra grabada dentro del estilo de los sutras y por el especial cuidado que existe en la
division de los textos (Allon, 236). Por lo que, si hubo una tradicion budista en Gandhara posterior

a la muerte de Buda y anterior a la llegada de Alejandro Magno, esta tuvo que haber vivido siglos

14 Tomemos como ejemplo a la cultura tarahumara, pueblo indigena del norte de México. Su cultura es meramente

oral. Si desaparecieran, ¢podriamos negar su influencia en la cultura chihuahuense debido a que no hay registros
escritos de su lengua, mitologia y tradiciones? Si tomamos la postura de Bronkshort, nos veriamos mas abocados a
negar su influencia por la falta de registros escritos y por la extensién enorme que posee el catolicismo dentro del
estado, pero la realidad nos indica que su cultura oral ha dejado ciertas huellas importantes en la cultura chihuahuense.
Consideramos que, si hubo una tradicion oral budista fuerte en Gandhara, es posible que haya podido llegar a oidos de
todo aquel que se encontrara en esa region. La ausencia de pruebas fisicas no es suficiente para negar la existencia de
una tradicion oral, tal y como la proponemos en esta argumentacion. Esto toma més fuerza cuando se tiene en cuenta
la existencia de fragmentos que indican un canon escrito anterior al que estamos acostumbrados a citar: el canon del
budismo Theravada.
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como tradicion oral antes de convertirse en una tradicién escrita. Afiadamos la conexién de

Gandhara con sociedades que ya poseian la cultura de escribir®®. Si consideramos esta cuestion, no
resultaria raro que se diera en esa region una literatura escrita antes que en los otros reinos, por lo
que es posible concebir una tradicion budista oral anterior a la llegada de Alejandro. Si
consideramos esta cuestion, no resultaria raro que se diera en esa region una literatura escrita antes
que en los otros reinos, por lo que es posible concebir una tradicién budista oral anterior a la llegada

de Alejandro.

Este mismo argumento lo podemos utilizar para cuestionar la argumentacion de Enrique
Bocardo Crespo, ya que sigue a Bronkhorst para cuestionar la existencia del budismo en Gandhara
cuando afirma: “Si Pirrén volvid con las tropas de Alejandro en el 325 a.C. es improbable que
algunos de los gimnosofistas fueran budistas, teniendo en cuenta la extensa presencia brahmanica
en la region de Taxila” (36). Esta misma afirmacion imposibilita la teoria de que la escuela ajfiana
fuera la que entr6 en contacto con Pirrén (Bocardo Crespo, 59), porque, como dice Bronkhorst:
“La region de Gandhara, como vimos, era un centro de la cultura brahménica cuando llego
Alejandro (...) el budismo y el jainismo no eran parte de Taxila” (How the Brahmins Won, 10, 36;

traduccion propia 7). Si seguimos estos pasos tedricos, la presencia de otras religiones se da

después de la llegada de Alejandro (How the Brahmins Won: From Alexander to the Guptas, 35),
por lo que no hay universo posible en el que los gimnosofistas sean pertenecientes a los ajfianas.

Inclusive si concedemos el punto y aceptamos la presencia minima de otras religiones (excepto los

15 Sobre este aspecto linguistico, Olga Kubica ha sefialado que la lengua usada en la region de Gandhara, contraria a

otras lenguas Indo-Aryas de la region: 1) fue escrita en Kharoshti (desarrollado como adaptacion de la escritura
araméa); y 2) debido a su pertenencia al imperio Aqueménida, posee palabras provenientes del irani (como “ksatrapa”,
de sétrapa) y del griego (como “meridharka” de meridarjes/pepiddpyng), debido a la conquista macedonia de la zona
(“The Interpreters of Alexander in the Remote Provinces of the Great King”, 226).
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budistas o jainistas), por mera probabilidad y estadistica tendrian que ser brahmanes aquellos sabios

orientales que convivieron con la cofradia helena, tal y como argumenta Bronkshort.

La existencia de los fragmentos de Gandhara permite teorizar un posible canon y una
posible expresion del budismo propia (nacida y configurada al interior de Gandhara) que permed
a todo el reino, en una zona que alcanzé Alejandro Magno. Si conformamos una version débil de
este argumento, entonces diremos que la tradicion budista tenia una presencia limitada en la region
de Gandhara, proveniente de alguna secta budista sin identificar que se asenté en la zona y convivio
con otras religiones. Esta pequefa tradicion vio la llegada de Alejandro Magno y siglos después
escribiria su canon'®. Nosotros no trataremos de reconstruir el budismo de Gandhara, ni mucho
menos estamos confirmando su existencia a partir de las inferencias logicas anteriormente
presentadas. Nosotros, a partir de estas consideraciones, construimos otra capa de hielo argumental
que nos permite abrir el horizonte y volver a plantearnos la pregunta, de manera seria: ¢hubo alguna

relacion historica y tedrica entre el pirronismo y el budismo?

Por su parte, Stephen Batchelor en su libro Confessions of a Buddhist Atheist propone la
increible teoria de que Buda estudio en Gandhara, considerando que otros contemporaneos (y
similes en clase social) a Buda estudiaron alla (245-251). Es complejo derivar posturas de esta
teorizacidn, pero ¢qué tal si el mismo Buda dej6 sus conocimientos en una zona en la cual él mismo
pudo haber estado? Aqui se vuelve necesario preguntarnos ¢Cudl es la extension conocida del
budismo hasta la llegada de Alejandro Magno?, puesto que: 1) Beckwith considera que Buda, al

ser escita, era ndbmada (= gran extension del budismo, presente en Gandhara); 2) Batchelor

16 Téngase en cuenta que, como expresd Salomon, podrian ser varias sectas las que conformaron el “canon de
Gandhara” (102).
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considera que es probable que Buda estudiara en Gandhara; y 3) Bronkshort niega categéricamente

la presencia de budismo en Gandhara, pues esa era una zona totalmente brahmanica.

A partir de esta exposicion encontramos que la historia del budismo temprano, la historia
de la expedicion de Alejandro Magno, la historia del pirronismo temprano, junto a la comparacion
entre el pirronismo y el budismo, son temas que deberian estar debidamente desarrollados en los
trabajos comparativos de este tipo, pero que se encuentran ausentes parcial o totalmente en los
trabajos que aqui expusimos’. Su ausencia impide una aproximacion mas profunda al tema, lo que
genera muchos conflictos a la hora de contrastar las hipdtesis con los descubrimientos de las
investigaciones sobre budismo?®. Por lo tanto, en este trabajo intentaremos abarcar estos temas para
poder dar respuesta, mas concreta y con base en la informacion existente, a la pregunta general de
investigacion: ¢ Cuéles son las relaciones tedricas e histdricas presentadas entre la Epojé pirrdnica
segun Sexto Empirico y la Catuskoti del budismo? A su vez, esta pregunta asienta el siguiente
objetivo general: Determinar las relaciones histdricas y tedricas entre los conceptos de Epojé
segun Sexto Empirico y la Catuskoti (Tetralemma) del budismo para reconstruir la interaccion de

Pirrén con el budismo dentro de la campafia de Alejandro Magno.

Una duda que nace en este punto es: ¢Por qué este objetivo y no otro? Si se ha olvidado la
lectura de las paginas anteriores o si no ha quedado clara la decision por la estructura narrativa de
los apartados anteriores, la “conjugacion” del objetivo general dependid de la pregunta de
investigacion. Ahora, dejando de lado la “metodologia de la investigacion”, las razones son las

mismas que las que dan origen a la pregunta de investigacion: Hay una ausencia de diversos temas

17 N6tese que estos trabajos son los mas prominentes en cuanto a la relacion entre budismo y pirronismo se refiere.

18 No sélo del budismo, sino también con la historia de la filosofia occidental clasica.
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gue nosotros consideramos necesarios para la correcta construccion del tema. Las criticas

realizadas a la posible relacion entre pirronismo y budismo también nos resultan problematicas,
porque consideramos que dejan de lado ciertos aspectos historicos y saltan a conclusiones que
pecan de lo que critican. Al no encontrar satisfactorias ninguna de las dos posturas, se llegé a la
conclusién de que era necesario un trabajo que intentara atender dichas ausencias. Si buscamos
determinar la supuesta influencia, resulta necesario tocar temas que no han sido abarcados en otras
investigaciones pero que son sumamente importantes para “dibujar” una imagen mas clara de la
transmision de ideas en la region de Gandhara. Eso implica hablar de cémo se expandi6 el budismo
en sus primeras etapas, de qué regiones abarcé el imperio de Alejandro Magno y qué conexiones
tenian esas regiones con la India durante todo ese periodo. Por lo tanto, el objetivo nace de la
insatisfaccion con la supuesta determinacion realizada por otros trabajos, ya que encontramos

ausencias gque dafan la calidad de su resultado.
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I-3: Metodologia

El método y los medios que he tenido d la vista (...) consisten principalmente en la observacion
(...) Este artificio ha sido en mi observacion el principal medio de que me he valido para

conocer la afinidad 6 diferencia
Hervas y Panduro — Catalogo de las lenguas de las naciones conocidas.

Expresados el estado de la cuestion y el problema de investigacion, queda un ultimo
apartado a explicar: ¢ De qué manera se pretende resolver el problema de investigacion? O dicho
de otra forma ¢ Cémo desarrollaremos la investigacion para dar respuesta a sus dudas?

El presente proyecto esta dividido en dos partes, debido a los objetivos y a las hipotesis
propuestas. La primera parte consiste en la revision de los estudios sobre el budismo temprano y
su desarrollo hasta Alejandro Magno, la campafia de Alejandro Magno y sobre la presencia de
Pirron en la India. Consideramos necesario volver a revisar el corpus teorico de lo ya dicho, para
afiadir los nuevos descubrimientos y delinear una imagen mas clara de lo que sabemos de esos
sucesos. Esta primera parte también busca delimitar, en la medida de lo posible, los diversos

periodos y sucesos histdricos que tocaremos.

La segunda parte es primordialmente de comparacion entre los conceptos filosoficos de
Catuskoti (Tetralemma) y de Epojé!®. En este punto, seguiremos un proceder que ha sido muy
utilizado en el area de estudios y que Thomas McEvilley identifica como uno con mas de 200 afios
de historia (“Foreword. History: Competition or Collaboration?”, The Shape of Ancient Thought):

el comparativo. Lo consideramos como el mas adecuado para desarrollar a cabalidad el objetivo

191 a epojé original, proveniente de Pirrén y los escépticos.
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de la tesis, debido a las diversas limitaciones existentes que presenta el periodo a tratarse y los

conceptos que se han seleccionado para delimitar el presente proyecto.

Aqui resulta muy importante describir qué se entiende por comparacién en este trabajo (y
en la filosofia misma). Segun la definicién del Diccionario de Filosofia de Frolov, la comparacion
es: “Confrontacion de los objetos a fin de poner en claro los rasgos de coincidencia o diferencia
entre ellos (o de lo uno y lo otro en conjunto)” (72-73). El resultado de la comparacion sirve: “para
desentranar el contenido de los conceptos en los objetos comparados™ (72-73). Esto nos indica que
la comparacion es un proceso primario que permite la generacion de categorias para un proceso
secundario. Dicho de otra forma, los resultados de la comparacion permiten desarrollar reflexiones
sobre el objeto de estudio y no al revés. La base de la comparacion es el fondo y la forma, o, segln
indica Ferrater Mora en su Diccionario de Filosofia, la proporcién entendida en términos de

cantidad y topologia (99).

La comparacion es una parte fundamental de la analogia (Frolov, 72-73). Esta relacion con
la analogia se sustenta en lo siguiente: “El razonamiento por analogia es una conclusion acerca de
la presencia de determinados rasgos sobre la base de la fijacion de la coincidencia existente entre
algunos de los otros rasgos” (Frolov, 15). Traemos a cuenta la analogia debido a que Ferrater Mora
nos redirige al concepto de “analogia” cuando buscamos el concepto de comparacion en su
diccionario. Para Ferrater Mora la analogia es: “la atribucion de los mismos predicados a diversos
objetos, pero esta atribucion no debe ser entendida como una determinacién univoca de estos
objetos, sino como la expresion de una correspondencia, semejanza o correlacion establecida entre
ellos” (99). Como vemos, Frolov y Ferrater Mora tienen ideas sumamente parecidas y nos indican

que la comparacion es un proceso donde encontramos similitudes o relaciones entre dos entidades.
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Consideraremos también que la comparacion subraya exclusivamente “las relaciones entre

términos, es decir, a la expresion de una similaridad de relaciones” (Ferrater Mora, 99), por lo que
los resultados de esta segunda parte de la investigacion no aseguran ni desmienten hipotesis alguna,
sino que son la base para nuestra reflexion. Por lo tanto, nosotros entendemos que la comparacion
es un proceso primario, alfa, que a partir de sus resultados permite el desarrollo de procesos

secundarios, beta.

Un ejemplo de esto lo brinda William Jones, considerado polémicamente por muchos como
uno de los motores principales del nacimiento de la linguistica comparativa y su metodologia
(Campbell, ““Asiatic Jones, Oriental Jones”: Sir William Jones’ role in the raise of comparative
linguistic”, 32). En su 3er Discurso pronunciado ante la Asiatic Society en 1786, Jones explica que
las etimologias sirven dentro del estudio de la historia, pero también nos recuerda que son
sumamente inexactas por la cantidad de falacias a las que nos dirigen (Jones, 21). Pero, en diversas
situaciones y con evidencia extrinseca, nos pueden ayudar a dilucidar una nueva relacién (Jones,
21). Jones nos pone como ejemplo la palabra alemana fitz y la espafiola “hijo”, y nos indica que, si
bien a posteriori sabemos que ambas palabras tienen un origen comun (filius), su similitud puede
ayudarnos a demostrar aun mas la existencia de un gran imperio (Jones, 21), del cual nacieron
posteriormente dichas palabras. A través de la comparacién, en un ejercicio extremadamente
sencillo, Jones encuentra que el sanscrito debe estar emparentado de alguna forma con el griego y
el latin, debido a la similitud entre las raices de sus verbos, la forma de su gramatica y la afinidad
entre las tres lenguas (Jones, 26). Afirma que cualquiera que haya tenido contacto con las tres
lenguas, llegaria a la misma conclusion debido a las impactantes similitudes (Jones, 26). Para
alcanzar tal afirmacion, Jones no se basa en documentos historicos o en testimonios, ni siquiera en

poblaciones que se encuentren ligadas historicamente a esas lenguas. Jones se basa en una serie de
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similitudes que ha encontrado por medio de una comparacion. El supone que, debido a la similitud

entre los diversos sistemas de escritura de las lenguas, hay un origen comdn (Jones, 27).
Sencillamente, por medio de una comparacion, las similitudes le comunican un parentesco, el cual

tiene su origen en una lengua madre de donde derivaron las demas.

No buscamos romantizar los procedimientos de William Jones, quien ni siquiera era un
lingtiista a tiempo completo (Campbell, “The History of Lingiiistics”, 89). Sus procedimientos
poseen muchos errores no minimizables (Campbell, “Sir William Jones’ role”, 37,41). Por ejemplo,
él indica que de esa sospechada lengua madre provienen el chino, el egipcio y los idiomas de
Meéxico basandose sdlo en sus similitudes (Jones, 27), lo cual nos indica que hay elementos que no
tomo en cuenta para construir sus conclusiones. Es bien sabido que estas lenguas pertenecen a otras
familias, por lo que esto es un gravisimo error. Aun asi, con todo y sus errores, Jones logro
encontrar tres criterios necesarios para construir una genealogia linglistica: 1) vocabulario basico;
2) correspondencia fonética (aunque sea tangencial) y 3) concordancias gramaticales (Campbell,
“Sir Williams Jones’ role”, 46). Ademas, el reconocimiento de las similitudes entre diversos rasgos
de las lenguas lo llevo a la acertada conclusion de la existencia de una lengua madre, la cual hoy
es conocida como “Proto-indo-europeo”?® . Max Mdller afirmé que era imposible ignorar las
enormes similitudes entre el griego, el sanscrito y el latin (Campbell, “The History of Lingiiistics”,
162), por lo que los descubrimientos de Jones no fueron un caso aislado. Muchos otros
investigadores que vieron estas lenguas, debido a sus similitudes, Ilegaron a la misma conclusion
(Campbell, “Sir William Jones’ role”, 34). s6lo que ninguno de ellos se vio beneficiado por la

suerte, a diferencia de Jones.

20 Aunque su idea difiere en diversos puntos con nuestra concepcién contemporanea.
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El presente proyecto de investigacion tiene pretensiones mas pequefias y no esta precedido

por figuras de tal magnitud como la de William Jones, pero retoma el método de la comparacion
para permitir la busqueda de similitudes y diferencias entre los conceptos Epojé y Catuskoti. A
partir de los resultados de ese ejercicio comparativo (similitudes y diferencias de ambos términos,
sus relaciones) se desarrollard un espacio de reflexion que tomara en cuenta los hallazgos del
primer capitulo para dar respuesta a las preguntas de investigacion. Reiteramos: la comparacion
(sefalar semejanzas entre diferentes entidades) es considerada como un proceso primario, alfa, que

brinda los elementos para cualquier otro ejercicio secundario, beta, mas sofisticado.

De esta forma, reiteramos que para poder realizar el ejercicio de comparacion, se llevara a
cabo una revision sobre los diversos conceptos, debates y pasajes que hablen sobre ellos para poder
extraer sus fundamentos y relaciones. Es importante describir ambos conceptos para poder hacer

una comparacion mas efectiva de los rasgos identificados.

Como “piso” sobre el cual caminar durante nuestra reflexion, se toma al concepto de
Symplokeé, del filésofo Gustavo Bueno. La Symploké explica lo siguiente: “Por tanto hay que
constatar o concluir que las cosas no estan ni todas relacionadas con todas y ni ninguna con
ninguna, sino algunas con otras, unas estan relacionadas con otras y desconectadas con otras”
(“Symploké”). De esta manera: “El principio de symploké, al prohibirnos ver a la materia
ontoldgico general como unidad de conjunto, nos obliga a verla como un conjunto de corrientes
diversas e irreductibles algunas de las cuales han debido confluir para dar lugar a la conformacion
del mundo” (Bueno, Teoria del cierre categorial Il, 568). Este concepto es la base para la literatura
comparada que propone Jesus G. Maestro, pues €l explica que: “Ni todo esté relacionado con todo
acriticamente, ni nada esta desconectado con nada. Es imposible suponer que una obra literaria se

ha escrito al margen de todas las obras literarias anteriormente existentes, o que una obra literaria
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se ha escrito al margen de la realidad” (“Como alcanzar la objetividad en la interpretacion de la

literatura”). Nosotros tomaremos en cuenta esta idea para intentar determinar las posibles
relaciones y desconexiones entre la Catuskoti (Tetralemma) budista y la Epojé pirronica, pues si
algunas entidades han sido originadas debido a su relacion con otras, entonces seria posible

encontrar esas conexiones por medio de un estudio de la cuestion.
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Capitulo I: Contexto historico

Budismo anterior a la campafa de Alejandro Magno

1.1.1 La leyenda de Siddhartha Gautama: Su importancia

Aguas silenciosas
Cubren su alma
Soda Stereo — Sweet Sahumerio

Para poder hablar con exactitud sobre el periodo del budismo temprano, sus origenes y
desarrollo, es necesario comenzar por la biografia de Buda. Lo cuestionable de esta aproximacion
radica en la naturaleza de las biografias disponibles, pues todas poseen elementos ficcionales dentro
de si. Asi, la postura de una corriente académica del siglo X1X fue la de negar la existencia de Buda
por medio del siguiente argumento: Buda es una antropomorfizacion de una idea filosofica, de
algun culto al sol o de un antiguo simbolo (Armstrong, XII). Como ejemplo de estas afirmaciones
esté el estudio mitografico que realiz6 Emile Senart en su libro Essai sur la légende du Buddha:
son caractere et ses origines, escrito en 1882, donde buscd relacionar a la figura del sol y sus mitos

con el Buda:

El nacimiento de Shakyamuni y el rol preponderante que jugd el arbol me parecen
inspirados por las imagenes de fuego celeste y por el surgimiento del rayo, el cual emerge
del arbol atmosférico. Veo que me he equivocado, que este simbolismo remite, supongo, al
autor y al renacimiento cotidiano del sol (...) Esto viene de la conviccion, lenta e
imparcialmente adquirida, de que el Buda se ha convertido en el heredero de un conjunto

de leyendas anteriormente populares en la India. Creo verdaderamente que varias de estas
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leyendas remontan a un simbolismo solar (XV-XVI; traduccion facilitada por Serrano Pefia,

lan.)

Durante el siglo XIX, Buda fue comprendido como un mito solar que conjugé todos los
simbolos solares en su persona, los cuales eran susceptibles de rastrearse si se realizaba un estudio
mitolégico de Buda. Esta postura es comprensible si se considera: 1) que el siglo XIX fue el
comienzo de los estudios occidentales modernos sobre el budismo debido a la colonizacion inglesa
de la India; y 2) la dificultad para discernir los hechos histdricos de los hechos mitoldgicos o de los

errores de transmision oral que estan presentes detras de las escrituras budistas:

No tenemos forma de distinguir cual de estas historias y sermones son auténticos y cuales
son inventados. Las escrituras no nos proporcionan informacion que sea capaz de satisfacer
los criterios modernos de la historia cientifica. Las escrituras solo pueden reflejarnos una
leyenda sobre Gotama que existio tres generaciones después de su muerte, cuando el canon

pali? tom6 su forma definitiva (Armstrong, XV1I-XVIII; traduccion propia 8).

Inclusive, al dia de hoy, las limitaciones encontradas en la historicidad del canon pali
budistas han llevado a una nueva version de esta posicion incrédula. Alexander Wynne en su
trabajo “The historical authenticity of early buddhist literature: a critical evaluation” habla sobre la
postura de Gregory Schopen, que considera similar a la de Sénart (Wynne, 37). Schopen considera
que las obras que componen el canon pali son incapaces de darnos algun dato sobre Buda y el

budismo de su tiempo, porque todas fueron escritas siglos después de su muerte. Con base en esto,

21 Canon pali. En pali: Tipitaka (devanagari: faftrdTes); en sanscrito: Tripitaka (devanagari: f3ftie): Se traduce como

“tres canastas”. Se trata del nombre con el que se identifican a las escrituras budistas de la escuela Theravada. Es el
canon mas conocido del budismo, esta escrito en lengua Pali y es el mas completo. Proviene de Sri Lanka (Buswell y
Lopez, 924). Es importante destacar que no es el Unico canon existente en el budismo.
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Schopen considera més beneficioso (e historiograficamente mas correcto) para los estudios

budistas centrarse en la busqueda y anélisis de restos arqueoldgicos (Wynne, 37-38):

En un area como lo es la historia doctrinal del budismo de la India, donde hay discusiones
constantes pero poquisimas pruebas, seria Gtil si tratasemos de discernir las cosas que
sabemos con total certeza (...) Si comenzamos a limitarnos a lo que sabemos con total
certeza en relacion a estos problemas [datacion de las escuelas, nacimiento de la doctrina,
etc.], entonces la evaluacion convencional y el uso de las fuentes literarias en las discusiones
del budismo doctrinal se convierten, de hecho, en el primer problema, y es aqui donde

debemos comenzar (Schopen, 23; traduccion propia 9).

Sin embargo, algunos académicos posteriores al siglo X1X como Wynne han dejado de lado
esta postura. Algunos consideran que la existencia de Buda es real y esto es comprobable al revisar
las escrituras del budismo, junto al reconocimiento de los esfuerzos de conservacion realizados por
los monjes budistas para preservar la totalidad de las ensefianzas de su maestro (Armstrong, XII).
Aln y cuando las escrituras budistas no logren satisfacer los estdndares modernos de la historia,
nos permiten conocer muchos hechos histéricos y sociales fiables de la época en la que vivié Buda,
los cuales se destacan cuando se realiza un analisis de los elementos sociales, culturales y
filoldgicos presentes en los textos. Estos elementos son diferentes a los existentes dentro de la fecha
de escritura del canon pali. Por tanto, todo lo que el canon pali puede decir sobre el tiempo de Buda
y las condiciones de su contexto quedarian totalmente ignoradas si desprecidsemos los contenidos
de estos escritos, actitud que lastraria considerablemente cualquier intento de estudiar al budismo
en esta primera etapa (Armstrong, XVIII). Esta observacién es también alcanzada por Wynne a

través de su analisis de la teoria de Schopen:
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Al intentar demostrar que los textos candnicos no son lo suficientemente viejos como para

confiar en ellos y que debemos mejor centrarnos en la evidencia epigrafica para obtener
idea alguna sobre la realidad historica del budismo antiguo de la India, Schopen ha
demostrado que algunas colecciones de textos [como el canon pali], deben ser bastante
viejas, ademas que contienen evidencia acerca del periodo anterior al cual se transcribieron

(46; traduccion propia 10).

De esta forma, se distingue el valor que existe en retomar los textos canoénicos
pertenecientes al budismo en busqueda de hechos historicos. Jason Neelis expone que la vida del
Buda esta ligada a diversos lugares y tiempos especificos, cuestion importante para obtener una
mayor comprension sobre el desarrollo del budismo en sus primeros afios: “Historias sobre la
vida de Buda y la formacion del sangha?? conectan a su nacimiento, despertar, ensefianzas,
realizaciéon de milagros y reclutamiento de seguidores con lugares especificos y marcos

temporales” (65; traduccion propia 11). Como en toda leyenda, los elementos historicos estan

profundamente unidos a los hechos mitologicos.

La importancia de aproximarse a la biografia del Buda radica en que nos permite entender
la sucesion l6gica de los primeros momentos del budismo. Nos ayuda a trazar el espacio geogréafico
que abarco la vida de Buda y a entender el proceso de separacidn ocurrido después de su muerte.
Los pasajes del canon pali son los que mas informacion brindan sobre esta primera etapa del
budismo, porque a partir de ellos es posible construir un panorama historico del periodo. El

panorama seria imposible de construir sin su ayuda.

22 Sangha (devanagari: I§); en sanscrito Samgha (devanagari: I9): Significa “comunidad”. Es el nombre con el

que, generalmente, se refiere la comunidad budista a si misma (Buswell y Lopez, 768, 750).
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1.1.2 Biografia de Buda: Primeros pasos del budismo en la India.

Un punto que mencionamos muy someramente en el estado del conocimiento es la fecha
de muerte de Buda. Hay un debate sobre cuando muere. La fecha de su muerte cambia la fecha de
acontecimientos posteriores. Para el presente trabajo, tomaremos la cronologia larga corregida, por
lo que se considera que Buda murid en el afio 486 a.C. Esta fecha permite que el desarrollo historico
de las diversas escuelas budistas se lleve a cabo de una manera més paulatina y nos permite
extrapolar méas sencillamente los sucesos importantes del budismo en esta primera etapa, puesto
que las otras fechas propuestas son demasiado cercanas al viaje de Alejandro Magno y no generan
sentido con las fechas propuestas para los diversos concilios budistas, que se mencionaran mas

delante.

Ahora, basdndonos en lo que la evidencia arqueoldgica y de otra clase de materiales para
conocer lo que se ha podido encontrar sobre el periodo del budismo temprano encontramos
bastantes dificultades. L.S. Cousins explica que la historia del budismo en la India, y més
especificamente el periodo entre la muerte de Buda y el inicio de la era Shunga (periodo donde
reinG Pushiamitra Shunga, entre los afios 185 al 151 a.C), es escasamente conocida (27). Ademas,
especifica: “fuera de las dos primeras recitaciones comunales (sangiti) o concilios y unos cuantos
datos més sobre el reinado del emperador Ashoka, dependemos bastante de los testimonios

tradicionales budistas sobre el origen de las dieciocho escuelas” (Cousins, 27; traduccion propia

15). Noa Ronkin deja muy en claro que la literatura budoldgica esté repleta de discusiones sobre la
evaluacion de la fase primigenia de manuscritos budistas y que ha habido un nimero considerable
de intentos para construir con detalle una cronologia de la evolucion de los textos pali (10). Si bien,
estos intentos han brindado detalles valiosos para los investigadores, no han podido brindar una

estratificacion cronologica comprensiva de las primeras fases de la literatura budista (Ronkin, 10).
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Estos problemas cronoldgicos deben tenerse muy en cuenta a la hora de teorizar sobre esta etapa

temprana, por la oscuridad que los recubre.

De esta manera se deja muy en claro que ha sido muy dificil precisar con exactitud las
fechas de la aparicion de estos textos candnicos, lo cual también expone la enorme dificultad que
ha supuesto esclarecer la cronologia de los hechos histéricos vividos por Buda. Ademas, este
desconocimiento se extiende a las dieciocho escuelas budistas que nacen siglos después de la

muerte de Buda, puesto que hay muy poca claridad sobre su historia.

Richard Salomon explica que esta etapa del budismo (el nacimiento y desarrollo del
budismo hasta la llegada del emperador Ashoka) es sumamente desconocida porque no hay
inscripciones, construcciones u otros testimonios que brinden informacion precisa a los
investigadores. La manera mas efectiva que han encontrado para desarrollar una progresion
historica es a traves de la comparacion de los diversos canones y otros métodos indirectos (18-19),

lo cual genera muchos problemas para precisar fechas y datar los diversos escritos budistas.

En el plano de la arqueologia, los problemas remiten a la misma conclusién que los estudios
de los textos sagrados. Los descubrimientos arqueoldgicos mostrados por Coningham et al. en su
trabajo “The earliest Buddhist shrine: excavating the birthplace of the Buddha, Lumbini (Nepal)”
muestran que, debajo del pilar que el emperador Ashoka erigié en Lumbini para marcar el lugar de
nacimiento de Buda en el siglo 1l a.C, se encuentran rastros de otra construccién hecha de madera
que se datan dentro del siglo VI a.C o un poco antes (1109), los cuales indican que la zona era
reconocida como un lugar sagrado, mucho antes de la llegada del Ashoka (Coningham et al., 1109).
Lars Fogelin, por su parte, nos informa que se han encontrado diversos sitios arqueoldgicos
pertenecientes al periodo comprendido entre el siglo VI al siglo 11l a.C, pero los esfuerzos por

identificar asentamientos o construcciones budistas han sido casi totalmente infructuosos (70).
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Inclusive cuando se identifican sitios como budistas existe el problema de que no pertenecen a ese

periodo, lo cual no resulta extrafio tomando en cuenta que el budismo durante esta época era una
religion sumamente reciente y en desarrollo, por lo que seria extraordinario que los arquedlogos

encontraran alguna construccion budista de ese periodo (Fogelin, 70).

En este sentido, lo que la arqueologia puede brindar para el conocimiento del budismo
temprano es bastante limitado. De todos los sitios arqueoldgicos identificados pertenecientes a esa
época, es casi imposible determinar cuéles fueron sitios budistas (Fogelin, 70). La identificacion
de estos sitios es mucho mas sencilla siglos después, pues el desarrollo de asentamientos y
monumentos budistas se da con mayor intensidad dentro del siglo 111 a.C con las construcciones
del rey Ashoka. Después, en el siglo 1l a.C es cuando hay suficientes sitios budistas como para
poder tratarlos de manera rigurosa (Fogelin, 71). Lo que si se puede afirmar desde esta disciplina
es que el budismo nace dentro de un contexto donde diversas religiones separadas del
brahmanismo?3
nacen. Entre ellas se destaca al jainismo, con la cual el budismo comparte rasgos. En el plano
arqueoldgico, su similitud confunde a los estudiosos, porque se vuelve dificil separar con seguridad
los materiales encontrados. Por ejemplo, las estupas son edificios construidos tanto por budistas y
por jainistas para la adoracion y practica de sus costumbres, lo cual complica las cosas al momento

de determinar a qué religion pertenecid tal estupa (Fogelin, 74-5).

La similitud entre jainistas y budistas no sélo es arqueoldgica, sino que queda expresada
dentro de los sutras budistas. Por ejemplo, en el ambito de la praxis religiosa, la practica de la

meditacion presenta muchas similitudes entre ambas religiones, por lo que dentro de los sutras esto

23 Nombre de una religion en la India, la cual fue evolucién de la religién védica y precedi6 al hinduismo.
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es reconocido y aceptado. Entre las discrepancias que hay entre ambas tradiciones, uno relevante

es el extremo ascetismo de la préctica jainista. La conversacion entre un practicante budista y uno

jainista ejemplifica esto:

Nigantha Nathaputta [un importante jainista] afirma: ‘Anteriormente, Niganthas, Ustedes
practicaron actividades impuras; por ello deben purgarlas por medio de aquellas practicas
dificiles y severas. Estando aqui y ahora, inhibiendo cuerpo, habla y mente, contribuye a no
cometer actividades impuras en el futuro. En consecuencia, como resultado de la extincion
de acciones pasadas a través del ascetismo y debido a la no ejecucion de nuevas acciones,
no hay un subsecuente efecto en el futuro. Como producto de no haber subsecuentes efectos,
se eliminan las acciones. Como efecto de la eliminacion de las acciones, se suprime el
sufrimiento. Como resultado de la supresion del sufrimiento, desaparece la sensacion.
Como producto de la desapariciéon de la sensacion, se agota todo sufrimiento.” Estas
palabras de Nigantha Nathaputta nos satisfacen, las suscribimos y por ello nos
complacemos. La felicidad, estimado Gotama, no debe ser procurada a través de felicidad,;
la felicidad debe ser alcanzada por medio de duras privaciones (“14: Discurso menor sobre

el monton de insatisfaccion”. Traduccion proporcionada por Ato-Carrera, Manuel)

La similitud entre jainistas y budistas es importante porque, al tener un grado de similitud
en sus précticas (tal y como los mismos budistas reconocen), se abre la posibilidad para pensar en
otras influencias orientales dentro del pensamiento de Pirron. Por lo tanto, es importante reconocer

este tema, el cual serd mencionado dentro de las conclusiones.

1.1.2 Biografia de Buda: Primeros pasos del budismo en la India.
Como mencionamos en el estado del conocimiento, un detalle que consideramos

imprescindible para la discusion de la influencia budista en Pirrdn es la delimitacion del budismo
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en su etapa temprana. La falta de este tema deja mucho a la imaginacion de las hipdtesis y se salta

un desarrollo que, en mayor o menor medida, estd atestiguado. EI primer lugar para hacerlo es,
como vimos con el apartado anterior, las escrituras budistas. Tanto los pasajes que hablan de su
biografia como aquellos que hablan de las ensefianzas que hizo cuando alcanzé el despertar son los

sitios que las escrituras nos brindan para conocer esta primera expansion.

Existe una interpolacion de lugares concretos, historicamente reales, con elementos
legendarios. Esto lo sefala muy correctamente Jason Neelis: “El [Los] testimonio[s]
hagiogréfico[s] de la[s] biografia[s] religiosa[s] de Buda combina[n] elementos legendario-
narrativos con informacidn acerca del clima religioso, social, econémico y politico de su tiempo,

vistos por medio de lentes literarios” (67; traduccion propia 12), por tanto en las diversas

narraciones que se han conservado de la vida de Buda podemos encontrar pistas que nos permiten
entrever los lugares que piso, tal y como sefiala Armstrong, pero también nos permiten conocer el
contexto temporal en donde se escriben dichas leyendas, como la Buddhacharita de Ashvaghosha,
segun explica Neelis (67). Por lo tanto, en esta primer etapa del budismo (del nacimiento a la
muerte de Buda), la doctrina se encuentra circunscrita a la India central. Todos los sitios
importantes dentro de la vida de Buda poseen estupas que son también importantes para los

budistas:

La estupa se convertiria en un punto de referencia que denotaria la presencia de Buda en el
paisaje. Los primeros textos y la evidencia arqueoldgica unen a la adoracion de las estupas
con la vida de Buda, especialmente con los lugares clave de su vida. Una lista muy comin
compuesta por ocho templos [ligados a la vida de Buda] es recomendada para el peregrinaje

y la veneracién (Lopez Jr, 57; traduccion propia 13).
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Durante su vida, Buda compitié con otros grupos religiosos coetaneos como los Jainas o los

Ajivikas, que tenian bastante influencia dentro de la zona de la India central (Hirakawa, 35).
Richard Salomon en su libro The Buddhist Literature of Ancient Gandhara: An Introduction with
Selected Translations, explica que el budismo durante esta etapa de formacion quedoé delimitado a
las zonas que Buda recorri6 en vida (16), y que reconocemos como India central. Esta es la primera
expansion del budismo. Las expansiones subsecuentes se daran gracias a los practicantes y su

movimiento dentro de India.

Listamos los sitios que se menciona Buda visit6 durante su vida: 1) Kapilavatsu (Hirakawa,
21); 2) Lumbini (Hirakawa, 21); 3) Magadha (Hirakawa, 24, 32, 33); 4) el rio Nairanjana
(Hirakawa, 27); 5) Sravasti (Hirakawa, 33); 6) Kapilavatsu (Hirakawa, 33); 7) Upali (Hirakawa,
33); 8) Kosala (Hirakawa, 33); 9) la montafia Gridhrakuta (Hirakawa, 33); 10) Vaisali (Hirakawa,

36); 11) Kausambi; 12) Rajagrha (Hirakawa, 36); y 13) Pava (Hirakawa, 36).

Kanai Lal Hazra nos indica los siguientes reinos y ciudades a los cuales llegd Buda: Kashi,
Rajagaha, Gaya y Uruvela, Nalanda, Koshala, Savatthi, Kapilavantthu, Vaishali, Kushinara y Pava,
Koshavi y Avanti (19-25). Ann Heirman y Stephan Peter Bumbacher dentro de “Introduction: The
Spread of Buddhism” mencionan que Buda estuvo brindando sus ensefianzas desde la region media

del Ganges; en Kapilavastu en el norte de Bodhgaya; en Bihar en el sur; en Mathura; y en Campa
3).
Es muy importante destacar que el budismo no se desarrollé6 como un nucleo Unico y virgen, sino

gue después de la muerte de Buda el desarrollo fue méas ramificado de lo que aparenta:

La percepcion comun es que el budismo se origino en el valle del Ganges, y se expandio a

lo largo de todo el subcontinente y también a Asia. Este modelo esta sumamente basado en
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las referencias textuales asociadas a los sitios conectados con la vida de Buda y asume que

el budismo fue una entidad tnica y unificada. (...) [Esta percepcion] no es validada por la
evidencia textual que subyace el desarrollo de la vida de Buda (...) Dada la presencia de
diversas 6rdenes monaésticas y linajes, el proceso de expansion fue mucho mas complejo
que una simple difusion de la religion desde diversas regiones en el valle del Ganges (Ray,

22; traduccién propia 14).

Parte importante de lo que se conoce sobre Buda son los textos budistas, como se mencion6
anteriormente, pero los documentos textuales tienen sus limites. La arqueologia se vuelve otra rama
del saber que ayuda a conocer al budismo temprano y su expansion, pero inclusive ella se ve
limitada en cuanto a las respuestas que puede darnos. El desarrollo del budismo temprano es muy

complejo y lo que se ha descubierto no es la imagen completa.

1.1.3 El Buda Histdérico

Un punto que mencionamos muy someramente en el estado del conocimiento es la fecha
de muerte de Buda. Hay un debate sobre cuando muere. La fecha de su muerte cambia la fecha de
acontecimientos posteriores. Para el presente trabajo, tomaremos la cronologia larga corregida, por
lo que se considera que Buda murié en el afio 486 a.C. Esta fecha permite que el desarrollo historico
de las diversas escuelas budistas se lleve a cabo de una manera méas paulatina y nos permite
extrapolar mas sencillamente los sucesos importantes del budismo en esta primera etapa, puesto
que las otras fechas propuestas son demasiado cercanas al viaje de Alejandro Magno y no generan
sentido con las fechas propuestas para los diversos concilios budistas, que se mencionaran mas

delante.

Ahora, basandonos en lo que la evidencia arqueoldgica y de otra clase de materiales para

conocer lo que se ha podido encontrar sobre el periodo del budismo temprano encontramos
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bastantes dificultades. L.S. Cousins explica que la historia del budismo en la India, y mas

especificamente el periodo entre la muerte de Buda y el inicio de la era Shunga (periodo donde
reinG Pushiamitra Shunga, entre los afios 185 al 151 a.C), es escasamente conocida (27). Ademas,
especifica: “fuera de las dos primeras recitaciones comunales (sangiti) o concilios y unos cuantos
datos més sobre el reinado del emperador Ashoka, dependemos bastante de los testimonios

tradicionales budistas sobre el origen de las dieciocho escuelas” (Cousins, 27; traduccion propia

15). Noa Ronkin deja muy en claro que la literatura budoldgica esté repleta de discusiones sobre la
evaluacion de la fase primigenia de manuscritos budistas y que ha habido un nimero considerable
de intentos para construir con detalle una cronologia de la evolucion de los textos pali (10). Si bien,
estos intentos han brindado detalles valiosos para los investigadores, no han podido brindar una
estratificacion cronoldgica comprensiva de las primeras fases de la literatura budista (Ronkin, 10).
Estos problemas cronoldgicos deben tenerse muy en cuenta a la hora de teorizar sobre esta etapa

temprana, por la oscuridad que los recubre.

De esta manera se deja muy en claro que ha sido muy dificil precisar con exactitud las
fechas de la aparicion de estos textos candnicos, lo cual también expone la enorme dificultad que
ha supuesto esclarecer la cronologia de los hechos histéricos vividos por Buda. Ademas, este
desconocimiento se extiende a las dieciocho escuelas budistas que nacen siglos después de la

muerte de Buda, puesto que hay muy poca claridad sobre su historia.

Richard Salomon explica que esta etapa del budismo (el nacimiento y desarrollo del
budismo hasta la llegada del emperador Ashoka) es sumamente desconocida porque no hay
inscripciones, construcciones u otros testimonios que brinden informacion precisa a los

investigadores. La manera mas efectiva que han encontrado para desarrollar una progresion
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historica es a través de la comparacion de los diversos canones y otros métodos indirectos (18-19),

lo cual genera muchos problemas para precisar fechas y datar los diversos escritos budistas.

En el plano de la arqueologia, los problemas remiten a la misma conclusion que los estudios
de los textos sagrados. Los descubrimientos arqueolégicos mostrados por Coningham et al. en su
trabajo “The earliest Buddhist shrine: excavating the birthplace of the Buddha, Lumbini (Nepal)”
muestran que, debajo del pilar que el emperador Ashoka erigié en Lumbini para marcar el lugar de
nacimiento de Buda en el siglo Il a.C, se encuentran rastros de otra construccion hecha de madera
que se datan dentro del siglo VI a.C o un poco antes (1109), los cuales indican que la zona era
reconocida como un lugar sagrado, mucho antes de la Ilegada del Ashoka (Coningham et al., 1109).
Lars Fogelin, por su parte, nos informa que se han encontrado diversos sitios arqueologicos
pertenecientes al periodo comprendido entre el siglo VI al siglo 11l a.C, pero los esfuerzos por
identificar asentamientos o construcciones budistas han sido casi totalmente infructuosos (70).
Inclusive cuando se identifican sitios como budistas existe el problema de que no pertenecen a ese
periodo, lo cual no resulta extrafio tomando en cuenta que el budismo durante esta época era una
religion sumamente reciente y en desarrollo, por lo que seria extraordinario que los arquedlogos

encontraran alguna construccion budista de ese periodo (Fogelin, 70).

En este sentido, lo que la arqueologia puede brindar para el conocimiento del budismo
temprano es bastante limitado. De todos los sitios arqueoldgicos identificados pertenecientes a esa
época, es casi imposible determinar cuales fueron sitios budistas (Fogelin, 70). La identificacién
de estos sitios es mucho mas sencilla siglos después, pues el desarrollo de asentamientos y
monumentos budistas se da con mayor intensidad dentro del siglo 111 a.C con las construcciones
del rey Ashoka. Después, en el siglo 1l a.C es cuando hay suficientes sitios budistas como para

poder tratarlos de manera rigurosa (Fogelin, 71). Lo que si se puede afirmar desde esta disciplina
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es que el budismo nace dentro de un contexto donde diversas religiones separadas del

brahmanismo?* nacen. Entre ellas se destaca al jainismo, con la cual el budismo comparte rasgos.
En el plano arqueoldgico, su similitud confunde a los estudiosos, porque se vuelve dificil separar
con seguridad los materiales encontrados. Por ejemplo, las estupas son edificios construidos tanto
por budistas y por jainistas para la adoracion y practica de sus costumbres, lo cual complica las

cosas al momento de determinar a qué religion pertenecio tal estupa (Fogelin, 74-5).

La similitud entre jainistas y budistas no s6lo es arqueoldgica, sino que queda expresada
dentro de los sutras budistas. Por ejemplo, en el ambito de la praxis religiosa, la préctica de la
meditacion presenta muchas similitudes entre ambas religiones, por lo que dentro de los sutras esto
es reconocido y aceptado. Entre las discrepancias que hay entre ambas tradiciones, uno relevante
es el extremo ascetismo de la practica jainista. La conversacion entre un practicante budista y uno

jainista ejemplifica esto:

Nigantha Nathaputta [un importante jainista] afirma: ‘Anteriormente, Niganthas, Ustedes
practicaron actividades impuras; por ello deben purgarlas por medio de aquellas practicas
dificiles y severas. Estando aqui y ahora, inhibiendo cuerpo, habla y mente, contribuye a no
cometer actividades impuras en el futuro. En consecuencia, como resultado de la extincion
de acciones pasadas a través del ascetismo y debido a la no ejecucion de nuevas acciones,
no hay un subsecuente efecto en el futuro. Como producto de no haber subsecuentes efectos,
se eliminan las acciones. Como efecto de la eliminacién de las acciones, se suprime el
sufrimiento. Como resultado de la supresion del sufrimiento, desaparece la sensacion.

Como producto de la desapariciéon de la sensacion, se agota todo sufrimiento.’” Estas

24 Nombre de una religion en la India, la cual fue evolucion de la religion védica y precedio al hinduismo.
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palabras de Nigantha Nathaputta nos satisfacen, las suscribimos y por ello nos

complacemos. La felicidad, estimado Gotama, no debe ser procurada a través de felicidad;
la felicidad debe ser alcanzada por medio de duras privaciones (“14: Discurso menor sobre

el monton de insatisfaccion”. Traduccion proporcionada por Ato-Carrera, Manuel)

La similitud entre jainistas y budistas es importante porque, al tener un grado de similitud
en sus précticas (tal y como los mismos budistas reconocen), se abre la posibilidad para pensar en
otras influencias orientales dentro del pensamiento de Pirrdn. Por lo tanto, es importante reconocer

este tema, el cual serd mencionado dentro de las conclusiones.

1.1.4 Evolucion del budismo temprano hasta antes de la llegada de Alejandro Magno a la
India

Hay otros sucesos historicos sumamente importantes los cuales dependen de la muerte de
Buda para ser identificados correctamente, mas alla de tenerse una minima idea de cuando
ocurrieron. Entre ellos destacan los primeros dos concilios budistas. Lamotte explica que, segun
los testimonios budistas, los concilios si se llevaron a cabo y las fuentes los ubican en el tiempo
posterior al parinirvana® de Buda. Etienne Lamotte también expone que si nos ajustamos a una u

otra cronologia de Buda, cambiamos la fecha de los concilios:

Todas las fuentes concuerdan en fechar al concilio de Rajagrha [El primer concilio] en el
afio uno del Nirvana [el parinirvana de Buda], de acuerdo a la cronologia larga en el afio
486 a.C., y de acuerdo a la cronologia corta en el afio 368 a.C. El concilio de Vaisali [el

segundo] esta fechado entre 100 y 110 afios después del Nirvana; las fuentes cingalesas [de

25 Parinirvana (devanagari: GRfGfU); en pali: parinibbana (devanagari: GRISSSTUN): en ambas lenguas significa

nirvana final o nirvana completo.
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Sri Lanka], que adoptan la cronologia larga, lo fechan en el 386 a.C., correspondiendo al

décimo afio del reino de Kalasoka; dos fuentes sénscritas que siguen la cronologia corta, el
Sarvastivadin Vinaya, el Mulasarvastivadin Vinaya, al igual que Hsuan-tsang, situan al
concilio en el 258 a.C., esto es, diez afios después de la coronacion de Asoka el Maurya

(124; traduccidn propia 16).

Wolfgang Schumann expone en su libro Buddhism: an outline of its teaching and schools
que, el canon Pali, fue compilado en estos tres concilios monasticos. El primer concilio lo fecha
unos meses después de la muerte de Buda (483 a.C) en Rajagaha. El segundo concilié alrededor de
cien afios después de la muerte de Buda (383 a.C) en Vaishali, y el tercero en el afio 225 a.C en
Pataliputta (hoy, la ciudad de Patna) (34). Menciona ademas que se ha cuestionado la historicidad
del primer concilio. Wolfgang ve como natural una reunion entre los seguidores de una figura tan
importante como lo fue Buda, lo que resulta dificil de descifrar es la manera en como fue recopilado
el canon, puesto que para ese tiempo todavia no habia una preferencia por la escritura, sino que
todo era oral (Schumann, 34). Por tanto, parece haber cierto grado de certeza sobre que estos
eventos no son legendarios o0 mitoldgicos, sino reales, los cuales respondieron a las necesidades

del budismo segun los practicantes y las condiciones de la practica religiosa.

Dentro del primer concilio budista, realizado inmediatamente después de la muerte de
Buda, se acordaron los contenidos del Dharma y el Vinaya. Ananda, uno de los discipulos méas
fieles a Buda recit6 de memoria todos los textos que habia oido de su maestro (Harvey, 88). Lo
recitado fue compilado dentro de lo que hoy conocemos como canon pali (Lopez Jr, 106). El canon
se compuso de un conjunto de reglas monasticas (Vinayapitaka), la coleccién integra de los
discursos brindados por Buda (sénscrito: Sutrapifaka: pali: Suttapizaka) y un compilado de

observaciones sobre diversas cuestiones fisicas y mentales (sanscrito: Abhidharmapizaka; pali:
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Abhidhammapizaka), que fue afiadida tiempo después al concilio (Lopez Jr, 106). Segun se cuenta,

Mahakashyapa (uno de los discipulos importantes de Buda), alarmado por escuchar como algunos
monjes celebraban la muerte de Buda, realiz6 el concilio para normativizar la practica budista,
buscando que las ensefianzas de su maestro se mantuvieran siempre recordadas, asi logro reunir

500 arhats?® (Lopez Jr, 103).

Hay que tener muy claro que para este punto del desarrollo budista, no se habla de una unica
tradicion, sino que se trata de diversas, dispersas alrededor de las zonas que alcanzaron Buda y sus

palabras:

Maés que dibujar a la comunidad budista en su periodo de formacion como una orden
homogénea dentro de la cual un primer cisma resulté en una subsecuente fragmentacion,
seria mejor adoptar un modelo de comunidades dispersas desordenadamente, en donde la
natural variacion de la doctrina y sus cddigos disciplinarios fueron interpretados

posteriormente por la tradicion como la formacién subsecuente de sectas y escuelas de

pensamiento (Ronkin, 22; traduccion propia 17)

Tiempo después, alrededor de 100 afios después de la muerte de Buda, se realizé un segundo
concilio en Vaishali. Segun los célculos de Eggermont, basados en la identificacion de qué rey
estaba al mando del imperio en ese tiempo, se considera que esta segunda reunién se debid haber
dado entre los afios 396 a.C y el 360 a.C durante el reinado de Kakavarna. Aun asi, no se ha podido
dar con una fecha concreta de cuando ocurrid el segundo concilio junto con el posterior cisma que

se suscito (Warder, 207). Segin Wolfgang, es en este concilio donde se afiaden poemas y sermones

26 En sanscrito significa “el valioso”. Es el rango mas alto que consigue un practicante budista en ciertas escuelas

(Buswell y Lopez, 62-60), pero en la tradicion Mahayana el nivel mas alto es el de bodhisattva (Buswell y Lopez,
134). En pali el término es arahant.
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de los seguidores del Buda al canon, ademas de un cribado del mismo, siguiendo la nocion de que

la ensefianza que dejé Buda esta en su forma final (34-35).

Segun los diversos manuscritos budistas, el concilio se llevd a cabo para censurar a algunos
monjes que estaban siendo sumamente laxos en cuanto a la aceptacion de dinero (Ronkin. 89).
También se dice que estaban violando el cddigo monastico?” por haber adoptado diez practicas
contrarias a las normas (Hirakawa, 79). Dentro del concilio, 700 monjes se reunieron en Vaishali
para discutir sobre esas diez practicas. El concilio llegd a la conclusién de que los monjes de
Vaishali que seguian esos diez preceptos violaron el cddigo monastico
(Hirakawa, 79). Esta situacion nos indica que el conflicto se configura en términos de

conservadurismo contra una postura mas liberal:

Como sea, debido a que los monjes en el este (Magadha y Vaishali) se unieron con aquellos
en el oeste en oposicién a la adopcion de estas diez préacticas, la disputa deberia ser vista
como una entre un grupo conservador, quien estaba abocado a una interpretacion estricta
de los preceptos, y un grupo mas liberal, el cual deseaba permitir ciertas excepciones a la

observancia de los preceptos (Hirakawa, 81; traduccion propia 18).

Por tanto, después del concilio se dio un cisma dentro del budismo. Este cisma no fue
inmediatamente después del concilio, sino que las comunidades budistas continuaron unidas
durante un periodo de longitud desconocido antes de dividirse, sélo se menciona que el cisma debio
ocurrir tiempo después de la reunién y antes de la llegada del rey Ashoka (Warder, 207). Una fuente

perteneciente a la escuela Sammitiya detalla que el cisma se dio durante los reinados de Nanda y

27 Para informacion mas concisa en cuanto al tema, recomendamos leer el articulo de Nattier y Prebish “Mahasamghika

Origins: The Begginings of Buddhist Sectarianism”.
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Mahapadma, alrededor del afio 349 a.C (Warder, 208). A partir de este cisma, se desarrollaron dos

vertientes en el budismo: la Mahasamghika, que estaba compuesta por monjes que no aceptaban la
vision tan rigida de las reglas, y la Sthaviravada, compuesta por los monjes conservadores con las
reglas (Hirakawa, 81). Es importante destacar que a partir de esta division se abren nuevas escuelas
budistas, desprendiéndose de la Mahasamghika las siguientes escuelas: Ekavyavaharikas,
Lokottaravadins, Bahusrutiyas, Kukkutikas, y los Prajiaptivadins (Dessein. “The First Turning of
the Wheel of the Doctrine—Sarvastivada and Mahasamghika Controversy”. 16). Hazra también
nos brinda una lista de escuelas que nacen a partir de este primer cisma (28), coincidiendo con la
informacion de Dessein. Segin Hazra, de la escuela conservadora se desprendieron 12 escuelas
(Mahishasaka, Dharmaguptaka, Sarvastivada, Kashyapiya, Haimavaya, Sankrantika o Sautrantika,
Suttavada, Vatsiputriya, Sammitiya, Dharmottariya, Bhadrayaniya y la Sannagarika o
Channagarika) y de la escuela liberal se desprendieron siete (Gokulika, Pannattivada o
Prajnaptivada, Bahushrutiya, Chetivada o Chaityika, Ekavyavaharika, Purvashaila y la

Aparashaila) (28).

También describe que, segun los registros de Bhavya y Vasumitra, la escuela Sarvastivada
nace en el primer cuarto del tercer siglo a.C, después las escuelas Vatsiputriya, Dharmottariya,
Sammitiya, Channagarika y Mahisasaka aparecieron en la India (Hazra, 28). A finales del siglo 111
a.C nacieron las escuelas Dharmaguptika, Kashyapiya y Sautrantika (Hazra, 28). En el siglo 11 a.C
es cuando aparecen las escuelas Ekavyavaharika, Lokottaravada, Gokulika y Prajnaptivada, y a
finales de ese mismo siglo las escuelas Chaityika y Saila se formaron (Hazra, 28). Segun Wolfgang,
al llevarse a cabo este cisma y la creacion de las diferentes divisiones del budismo, también se

crearon diversos canones al interior de dichas escuelas, los cuales diferian unos de otros en el



52
idioma en que fueron escritos y en su division temética. De ellos s6lo se conservan fragmentos

muy selectos (35).

Bart Dessein en su trabajo “The Mahasamghikas and the Origin of Mahayana Buddhism:
Evidence Provided in the Abhidharmamahavibhasasastra” explica que las diferentes fuentes que
hablan del primer cisma en el budismo aseguran que ese evento fue el que origind la divisién entre
los monjes Mahasamghikas y los monjes Sthaviravadins (26). Dessein también nos informa que en
la segunda mitad del siglo I a.C, la escuela Mahasamghika predominaba en la ciudad de Mathura.
Otro dato importante es que, segin informa Xuanzang en Yibuzong lun lun?, 250 afios después de
la muerte de Buda, se desprendieron de la ensefianza Mahasamghika las escuelas Ekavyavaharikas,
Lokottaravadins, Bahusrutiyas, Kukkutikas, y los Prajiiaptivadin (28-29). Por tanto, siguiendo este
testimonio, podemos suponer que el nacimiento de estas escuelas se dio cerca del 236 a.C?°. SegUn
Janice J. Nattier y Charles S. Prebish, estas escuelas tuvieron su hogar en la region norte de la India

(258).

En cuanto a la fiabilidad de la fecha aproximada del cisma, se sigue a las fuentes escritas,
las cuales brindan una gran certeza de que este evento ocurrid cien afios después de la muerte de

Buda:

Ambas, las fuentes pali del norte y del sur, concuerdan en que el cisma del cual se dio la
formacion de la escuela Mahasanghika y la escuela Sthavira ocurrieron una centuria
después de la muerte de Buda. Debido a que los vinayas de las escuelas Theravada,

Sarvastivadin, Mahisasaka, y la Dharmaguptaka dejaron por escrito que el conflicto por los

28 Traduccion china de la obra Samayabhedoparacanacakra, segiin compuesta por el maestro Vasumitra.

29 Sin considerar un tiempo de progresion y de conformacion de cada escuela.



LETRAS @ UNIVERS,

]
z
z
g
£
g
H
R
a
2

DE  FILOSOFA Y

53
diez puntos ocurrid cien afios después de la muerte de Buda, esta disputa se considera como

la causa del cisma basico (Hirakawa, 82; traduccion propia 19).

Las cronicas de Sri Lanka hacen referencia a que una parte de los monjes Vajjian no
estuvieron de acuerdo con la resolucién del segundo concilio, por lo cual se llevo a cabo otro

concilio inmediatamente después:

Justo después del Segundo concilio budista, algunos monjes Vajjian no quisieron
permanecer en el Sangha de los Theravadins o Sthaviravadins y formaron un nuevo sangha

conocido como Mahasangha, y a ellos se les conocié como Mahasanghikas o ‘los monjes

de la gran congregacion’ (Hazra. 28; traduccion propia 20).

Se describe que el concilio fue a favor de estos monjes (Hazra, 28). El concilio es conocido
como Mahasangha o Mahasanghika (Hazra, 28). Por ultimo, se menciona también una tercera
reunion en Pataliputta, durante la época del rey Ashoka (circa 269 al 232 a.C) (Hazra, 37). En esta
tercera reunion se dio otro cisma entre las diferentes escuelas del budismo, siendo la causa de este

suceso los desacuerdos que habia entre los puntos monasticos de la disciplina (Ronkin, 89).

Este nuevo cisma fue el punto de partida para los subsecuentes que sufriria la ensefianza del
budismo (Ronkin, 89). Estas discusiones hicieron que las diferentes escuelas generaran sus propias

interpretaciones de las palabras del Buda (Ronkin, 89).

Por tanto, es importante resaltar que la primera divisién del budismo se dio por cuestiones
monasticas. No se trata de diferentes escuelas con visiones distintas sobre la palabra de Buda, sino
que solamente son diferentes tradiciones y diferentes costumbres. A partir de esa diferencia es que
se produce el cisma, y no por cuestiones de interpretacion de textos o de cudl es la verdadera palabra

de Buda:
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Es legitimo asumir que las escuelas del budismo temprano debieron haber sido durante un

largo periodo, fraternidades basadas solamente en diferencias pequefias en el vinaya, y que
este podria ser el caso para que al menos algunas de estas escuelas representaran divisiones
de facto (...) [Ergo] No estamos lidiando aqui con cismas en la tradicion, sino con
disensiones doctrinales; no con denominaciones separadas, sino con ramas intelectuales
informales que se desarrollaron espontdneamente debido a la extension geogréfica de la

comunidad sobre todo el subcontinente indio y sujeto a los problemas particulares de cada

Sangha confrontados (Ronkin, 22; traduccion propia 21).

Hirakawa también resalta este mismo hecho, haciendo hincapié en que este cisma
monastico debié haber ocurrido un poco después de la muerte de Buda y que a partir de ese
conflicto entre cddigos monasticos comenzaron a expresarse diferentes argumentos sobre la

cuestion, provenientes de las diversas escuelas budistas de la época:

Cuando se discute el cisma basico, la extension de la expansidn budista en la India y las
dificultades para comunicarse entre las 4reas de la India deben ser tomadas en cuenta (...)
Como sea, el cisma claramente ocurrié un poco mas de cien afios después de la muerte de
Buda. Mientras que la disensién gradualmente se expandié e involucr6 a varias de las
ordenes en diversas partes de la India, los argumentos sobre diferentes puntos se

pronunciaron (82; traduccion propia 22).

En relacion a este punto, Lamotte explica lo siguiente: “Fuentes posteriores, que atribuyen
a Sakyamuni viajes a tierras distantes —la India del noroeste, Cachemira, el Lago Anavatapta y la

isla de Ceilan [Sri Lanka]— deben ser consideradas como apocrifas™ (21-22; traduccion propia 23).

La expansién budista al norte de la India tiene lugar después de la muerte de Buda, siendo esta

zona fundamental para su posterior expansion hacia China (Heirman, 399). Muchos
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descubrimientos arqueolégicos datados dentro del reinado de Ashoka indican que el budismo en el

norte de la India tomé mucha importancia durante ese periodo (Heirman, 399).

El budismo durante esta primera etapa, al parecer y segun lo que aqui exponemos, tuvo una
presencia contenida dentro de la India, especialmente en el centro de la region. En el periodo de
las 18 escuelas budistas, el asunto se complica aun mas, pues aunque hay estimaciones temporales
de cuando pudieron haber nacido las diversas escuelas, no nos sobreviven sus canones completos
ni tampoco tenemos evidencia arqueoldgica para construir una linea del tiempo maés clara. Es dificil
decir con total certeza si esta expansion aqui expuesta fue la expansion definitiva o si hay sitios
que no se tienen contemplados por la falta de datos®. Se extendié por diversos reinos existentes
durante aquella época y logr6 generar comunidades de monjes, aun y cuando habia otras religiones

en la region que podrian haber “detenido” la expansion de las ensefianzas budistas.

1.2 Desde el nacimiento del Imperio hasta la campafia militar de Alejandro Magno

1.2.1 Conexiones entre Grecia y Oriente

Grecia no era una cultura “solipsista”, consciente solamente de lo acaecido dentro de si.
Grecia conocia (con las limitaciones fisicas que la antigledad impone) la existencia de
civilizaciones diferentes a la suya, que hoy identificamos como orientales. Hay testimonios previos
al nacimiento de Alejandro Magno que exponen el contacto con culturas como la persa (Rawlinson,
54; de la Pefia, 39-44). Una de las conexiones mas fuertes que tuvo Grecia con Oriente fue Persia,
debido a los conflictos militares que tuvieron las diversas polis griegas con aquel imperio, y a partir

de ahi se abre el universo de las diferentes culturas que compusieron el conocimiento oriental de

30 Por ejemplo, el origen de la rama Mahayana del budismo, al que aludimos someramente en este apartado, es

desconocido, pero se relaciona con la region de Gandhara. Ademas, la rama Mahayana se relaciona con varias de las
18 escuelas, en especial con la Dharmaguptaka, lo cual oscurece y enreda aun mas la imagen histérica que tenemos de
esa época. Esto lo hablaremos con mayor ahinco en la seccién dedicada a Gandhara.



DE  FILOSOFA Y

LETRAS

@ UNIVERS,

]
z
z
g
g
g
H
R
a
2

56
Grecia. Herodoto en sus Historia hace mencidn de estas conexiones, las cuales son, en cierta forma,

el predmbulo para los futuros acontecimientos del imperio de Filipo Il de Macedonia y su hijo
Alejandro. Famoso es el caso del navegante Escilax de Carianda (ciudad ubicada en el suroeste de
Anatolia, hoy Turquia), que como parte de las expediciones solicitadas por Dario I, recorrio
diversas zonas de Asia para alcanzar el rio Indo y conocer dénde desemboca. Un dato destacable
es el sitio de partida de la expedicion, que ha sido situado en Gandhara y, segun otras hipoétesis, en
Peshawar, aunque no hay una ubicacion universalmente aceptada (Asheri, Lloyd y Corcella, 613).

Herddoto lo expone de la siguiente manera:

Respecto a Asia, la mayor parte de los descubrimientos se llevaron a cabo por orden de
Dario [Dario I, rey de los persas], quien, con el proposito de saber, por lo que al rio Indo se
refiere, en qué parte del mar desemboca dicho rio —que, de todos los rios del mundo, es
uno de los dos que presenta cocodrilos—, despachd a bordo de unos navios a varios
exploradores, que le merecian garantias de que le iban a decir la verdad; y, entre ellos, a
Escilax de Carianda. Los exploradores partieron de la ciudad de Caspatiro y de la region
Pactica y navegaron, rio abajo, en direccién al lejano oriente, hasta llegar al mar (...) Y tras
el periplo de esos exploradores, Dario someti6 a los indios y utilizé las rutas de ese mar.
Asi, se ha descubierto también que, salvo por la zona oriental, Asia presenta en su mayor

parte la misma configuracion que Libia (Herddoto, 324-326)3!

31 El viaje de Escilax es controvertido al no sobrevivirnos la obra, solamente fragmentos y comentarios. Lo que es

innegable es la enorme huella que dejé en el pensamiento griego sobre las culturas orientales. Sierra Martin explica:
“Sin embargo, el impacto del viaje de Escilax en Grecia fue elevado y estimamos interesante su aportacion al ideario
heleno (...) introdujo la India como region extrema de la ecimene y, a partir de aqui, los diferentes intelectuales griegos
se interesaron por ella, sobre todo a nivel etnografico” (“El ‘oro de las hormigas’: paradoxografia y geografia en el
16gos indio de Herédoto (HDT. I11. 98-116). 180).
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Otro detalle importante, es la mencion que hace Herddoto de los sacas debido a los

contactos que el pueblo persa tuvo con ellos: “Desde luego, seria algo vergonzoso que, si hemos
sometido a los sacas, a los indios, a los etiopes, a los asirios (...) no castigaramos a los griegos, que
fueron los primeros en iniciar las hostilidades” (Libro VII, 37). Zahara Gharehkhani, en su tesis
doctoral menciona que los persas denominaban a todo aquel oriundo de las estepas asiaticas como
Sakas, mientras que los griegos denominan escita a todo aquel perteneciente a Asia Central (57).

Herddoto nos da una pequefia estampa de los sacas y explica la denominacién persa:

Por su parte, los sacas —un pueblo escita— llevaban en la cabeza unos turbantes [kyrbasiai
= tiara] rigidos que terminaban en punta, iban vestidos con anaxirides [= bombachos] y
portaban unos arcos tipicos de su pais, pufiales y, ademas, unas hachas (unas sagaris). Pese
a que eran escitas amirgios, los llamaban sacas, pues los persas denominan sacas a todos

los escitas (Libro VII, 113).

Un detalle importante que trae a colacion Gharehkhani es la posible conexion del pueblo
escita con los $akyas, postura que conecta genealdogicamente a ambos pueblos por medio de una

hipétesis de migracion:

Witzel argumenta igualmente que los §akyas, en concreto, fueron una primera incursion de
los escitas en el noreste de la India, de tal manera que la familia del Buddha tendria origenes
iranios. Uno de los puntos en los que apoya su teoria es la ausencia de la familia Sakya de
la literatura védica. Justamente, las tribus del valle este del Ganges quedan ausentes de estos
textos, a diferencia de las asentadas en el Punjab y Rajastan. Segun el autor, el motivo que
explica dicha ausencia es que estas tribus debieron penetrar en India hacia el final del
periodo védico y durante la vida del Buddha, esto es, en torno 1000-500 a.C. Segun el autor,

este hecho explica que los Sakya no sean mencionados hasta el periodo budista (57)
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Esta pequefia mencidn que hace Herddoto sobre los sacas expone una diversidad importante

en esa region de Asia y, debido al dominio persa, indica que habia rutas de intercambio en la zona
que alcanzaron a Grecia. Si damos por cierta la hipétesis de migracién, esto nos indicaria que los
griegos tuvieron un contacto con los sacas, pero los conocen con un nombre distinto a los persas.
De cualquier forma, ya sea por un intercambio cultural, econémico, social o eidético, el
conocimiento y categorizacion linguistica de esos pueblos muestra que se sabia de su existencia

siglos antes de la llegada de Alejandro Magno.

Jenofonte también escribid sobre los persas en sus obras, siendo destacables la Anabasis o
su Ciropedia, libro de exempla que estd completamente basado en el rey persa Ciro Il (de la Pefia,
44-45). Esta es una expansion, dentro del pensamiento griego, de las descripciones y narraciones
hechas por Herddoto, pues por ejemplo la Anébasis fue inspiracion para Alejandro Magno y
posteriormente para Flavio Arriano, quien nombro su libro sobre la campafia de Alejandro como
Anabasis de Alejandro Magno. El testimonio de Jenofonte sobre Persia proviene de su
participacion en una empresa militar solicitada por Ciro el Joven, la cual lleg6 a territorios

extremadamente alejados de Grecia:

La larga vida de viajero que llevé Jenofonte en tierras orientales lo familiarizo con pueblos
que, con excepcion de los persas, amargamente conocidos por los griegos, eran casi por
completo extrafios a su universo. A través de aquellos tuvo noticias precisas de la India, ya
que parte de ella (la Gandaritis 0 Gandhara) estaba sometida al régimen de Ciro y, como

sabemos ya desde Herddoto, formaba un nomo (el vigésimo) de su imperio (de la Pefia, 45).

Otra fuente muy importante de conocimiento sobre la India fue la obra de Ctesias de Cnido
gue hoy conocemos como Relaciones de la India. Contemporaneo de Platon y Jenofonte, Ctesias

escribio sus observaciones y vivencias durante su estadia en la corte persa de Artajerjer 11 Mnemén
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para informar de lo que existia en la India y que habia conocido a través de las diversas personas

que llegaron a la corte persa (Alvarez-Pedrosa Nufiez, 18-19), pero de ella no sobreviven mas que
fragmentos. También escribi6 sobre el imperio persa y su constitucion (Alvarez-Pedrosa Nufiez, 9-
10). Su obra fue sumamente criticada. Las criticas empiezan con Aristoteles y contindan por
diversos estudiosos del siglo XX, pero también se ha visto revalorizada desde un punto de vista
zooldgico e historigrafico (Alvarez-Pedrosa Nufiez, 15-16, 20), e inclusive desde un punto de vista

literario se ha comenzado a revalorizar lo que nos ha llegado de la obra de Ctesias:

Las indica o Relaciones de la India de Ctesias constituyen un testimonio historico y
etnografico importantisimo, pues son la primera informacion que el mundo occidental
recibe sobre la India antes de la conquista de Alejandro Magno, después de la de Escilax de
Carianda. Hay que recordar que, cuando Ctesias habla de la India, se esta refiriendo al
Noroeste de la India y, en particular, a las satrapias indias del Imperio aqueménida, las
Ilamadas India y Gandhara, que se corresponden mas o menos con lo que hoy en dia es

Pakistan y Afganistan oriental (Alvarez-Pedrosa Nufiez, 17).

Es importante sefialar que su obra, criticadisima por una parte, también fue popular durante
el tiempo de su nacimiento. Fue uno de los poquisimos testimonios existentes sobre aquella region
enigmatica del mundo, y después de Alejandro Magno pasé a ser un referente de la paradoxografia,
siendo todavia citada por otros autores como Plinio el Viejo en cuestiones de historia natural

(Alvarez-Pedrosa Nufiez, 23-24).

En el terreno de la filosofia, existen testimonios sobre un supuesto viaje a Oriente por parte

del filésofo atomista Demdcrito:
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Cuentan Demetrio en sus Homonimos y Antistenes en sus Tradiciones que viajo hasta

Egipto para aprender geometria con los sacerdotes y fue a Persia junto a los Caldeos y
estuvo en el mar Rojo. Y dicen algunos que tuvo trato en la India con los gimnosofistas y

Ileg6 hasta Etiopia (Diogenes Laercio, 473).

Sobre qué tanta verdad hay en la afirmacion del enorme viaje realizado por Demdcrito es
dificil determinarlo. Guthrie, en el volumen 11 de su libro A history of greek philosophy, dedicado
a la tradicidn presocréatica, menciona que existen diversas opiniones sobre los viajes de Demacrito,
ademas de referir a la leyenda de un filésofo fenicio de nombre Mosco de Sidon, quien fue el

originador de la teoria atomistica y maestro de Demdcrito (387).

Segun afirman Zeller y Mondolfo en el volumen V de la obra La filosofia dei greci nel suo
sviluppo storico, dedicado a Empédocles, los atomistas y Anaxagoras, sélo puede afirmarse
parcialmente la veracidad de los diversos testimonios sobre los viajes de Demdcrito, pero no queda
duda alguna que visitd Egipto, Asia anterior y Persia®?, siendo Egipto el lugar donde se quedaria

cinco afos (154).

Vittorio Enzo Alfieri, en su libro Gli Atomisti: Frammenti e Testimonianze explica que los
viajes de Democrito en realidad son leyendas que tienen su origen debido a la confusion entre
Demdcrito y Bolos de Mendes, fildsofo egipcio del siglo 111 a.C, quien escribié un conjunto de
textos bajo el pseudonimo “Democrito” y que estan identificados como “Pseudo-Democrito” (41).

Pero, el detalle que se escapa de la consideracion de Alfieri es que los griegos ya tenian

32 Para este tiempo, Persia tenia bajo su dominio a las regiones de Bactria, Aracosia y Gandhara. Mas adelante

hablaremos de Persia y Gandhara, en el apartado de Bactria y Gandhara, pero con base en esto es posible suponer que:
si Demacrito viaj6 a Persia y dentro de Persia estaba Gandhara, entonces hay una posibilidad de que hablase con algun
gimnosofista. No seria descabellado aceptar como verdadera la anécdota del viaje, porque la regién existia dentro del
mundo conocido por los griegos.
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conocimiento de Egipto, Persia y algunas partes de Asia (entre las que podemos destacar alguna

seccion infima de la India, segun indica de la Pefia) antes del nacimiento de Bolos de Mendes, por
lo que, la idea de que Demdcrito viajo a estas zonas no es para nada descabellada, tomando en
cuenta que la empresa de Jenofonte es coetanea al mismo Demdcrito (la expedicidn termina en el
399 a.C y Democrito muere en el 370 a.C). Este detalle no es la razon para creer que Demdcrito
viajo a esas regiones del mundo, pero si asienta una mayor plausibilidad, ya que eran regiones que

estaban muy presentes en el pensamiento griego.

Los viajes de Demdcrito son altamente relevantes, porque Demdcrito tiene relacion
filosofica con Pirrdn, debido a que fue maestro de Metrodoro de Quios y este fue maestro de
Anaxarco, quien fue maestro de Pirrdn. Maria Lorenza Chiesara explica que, segun lo escrito por
Antigono Caristio: “el encuentro con el democriteo Anaxarco de Abdera indujo a Pirrén a que
leyera los libros de Demdcrito, a citarlo con frecuencia y a participar en la expedicion de Alejandro
a la India” (Historia del escepticismo griego, 20). Esto plantea otra linea de influencia oriental

dentro de la filosofia griega, que también se afiade al pensamiento griego sobre lo oriental®3,

Durante la campafia de Alejandro Magno, se cuenta que hubo una asamblea donde
Alejandro estuvo en didlogo con diversos gimnosofistas, donde discutio con ellos sobre diversas

cuestiones filosoficas El dialogo fue tratado por diversos historiadores®* de la antigiiedad (Bosman,

33 Sin mencionar la leyenda del maestro fenicio Mosco de Sidon, que se dice le ensefié las nociones del atomismo a

Demodcrito. Cuestion aludida anteriormente en este trabajo.
34 Algunos autores y obras son: Plutarco, Alejandro; Clemente de Alejandria, Stromata; Epitome Mettensis o Metz

Epitome; Anecdota Graeca; Pseudo-Calistenes, Romance de Alejandro; y Julio Valerio, Res gestae Alexandri
Macedonis.
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176; Szalc, 7-9), por lo que posee diversas versioneS®, siendo la edicién mas antigua del siglo 1

a.C3®. Segun diversos académicos, el texto es apocrifo y proviene de la tradicion cinica (Bosman,
181-182; Szalc, 8), pero esa opinion resulta ser un eco de las opiniones vertidas por T.S. Brown y
Ulrich Wilcken (Bosman, 182-183; Szalc, 8) las cuales son incorrectas. La interpretacion méas
reciente sobre el dialogo es que proviene de un hecho histéricamente veridico (Bosman, 176, 177;
Szalc, 23) pero el contenido del dialogo es ficcion (Bosman, 177; Szalc, 24). Otro detalle revelado
por la narracion es que las respuestas de los gimnosofistas a las preguntas hechas por Alejandro
son una exposicion clara del pensamiento filosofico de la India (Filliozat, 100; Szalc, 23) por lo
que las palabras de los gimnosofistas estan sustentadas en un conocimiento del pensamiento
filosofico de la India, por més literario que sea el intercambio dial6gico. Kubica, por su parte, tiene
una vision mas conciliadora y opina que la narracion es una muestra de una mezcla cultural
realizada por el mismo Onesicrito entre los rasgos cinicos y los ragos de los gimnosofistas
(“Meetings with the ‘Naked Philosophers’ as Case Study for the Greco-Indian Relations in the
Time of Alexander”, 79), debido a que ¢l encontré un parecido entre ambos y pudo expresar la
filosofia extranjera en términos cinicos®” (“Meetings with the ‘Naked Philosophers’”, 79). Aun
asi, Kubica da por veridico el suceso pero da cabida a la posibilidad de que Onesicrito haya
modificado el contenido del didlogo (“Meetings with the ‘Naked Philosophers’”, 79). Paul
LeValley informa que los reportes que Onesicrito escribid de los gimnosofistas no son un intento

de “promocionar” al cinismo, como pensaban los clasicistas de mediados del siglo XX (144). La

35 El hecho de que haya diversas versiones no implica que todas estén basadas en un mismo texto. Lo que se sabe es

que hay dos versiones de este pasaje que tienen un desarrollo propio (Bosman, 179; Szalc, 14) lo cual indica que existié
un manuscrito que se escribio poco después de sucedido el encuentro (Szalc, 14).

36 Papyrus. 13044 R: Gesprach zwischen Alexander und den Gymnosophisten und Laterculi Alexandrini.

37 Kubica piensa que esto es una muestra de adaptacion cultural (cultural acommodation) (“Meetings with the ‘Naked

Philosophers’”, 79), ya que est4 analizando el asunto por medio de esta perspectiva.
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informacion que nos llegd de Onesicrito describe topicos importantes de la filosofia de la India

(LeValley, 144). Por lo tanto, el dialogo se aleja totalmente de ser una platica entre griegos

disfrazada de debate filoséfico entre diferentes culturas.

Por ultimo, existe una anecdota que contd Aristdxeno, recogida por Eusebio, donde
Sdcrates debate con un filésofo de la India, pero la anécdota es posterior a la campafia de Alejandro
Magno y también se le tiene por anécdota literaria, aunque hay autores que aseguran es verdad
(Lacrosse, 247-253) debido a que el pasaje expone claramente el pensamiento brahmanico: “Es
indudablemente verdad (y de hecho es una cuestion que ha sido ignorada por los estudiosos
contemporaneos) que la idea expresada por el filésofo de la India de Aristoxeno es, realmente, una

muestra del mas universal axioma del pensamiento brahmanico” (Lacrosse, 257; traduccion propia

24)%, Es posible observar la relevancia que tiene el mundo de la India dentro del pensamiento
clasico heleno, detalle que pocas veces se tiene en cuenta dentro del area de los estudios clasicos,
y que en este trabajo funciona como predmbulo importante para lo que seria la empresa militar de

Alejandro Magno.

1.2.2 La Campafia de Alejandro Magno

Los diversos conflictos con Persia asentaron condiciones en el mundo griego, culturales y
militares. El conflicto tendria una resolucién con la campafia militar de Alejandro Magno. La fuerza
del imperio de Alejandro tomé forma gracias a su padre, Filipo Il. Con Filipo al mando, comenzo
a conformarse y a convertirse en una potencia real, hecho que cimentaria la capacidad del posterior

imperio de Alejandro al heredarlo. La potente armada, la increible prosperidad de Macedonia e

38 Es muy importante recalcar que, sea verdad o no la existencia del filésofo de la India y su discusién con Sécrates,

hay una demostracion fehaciente de la asimilacion del pensamiento brahmanico por las fuentes helénicas clasicas. A
partir de ese detalle, es posible distinguir el contacto entre Grecia e India.



64
inclusive la guerra con Persia fueron legadas por su padre, por lo que los primeros afios del reinado

de Alejandro Magno son una reestructuracion del imperio de Filipo bajo la vision alejandrina

(Bosworth, Alejandro Magno, 6)

Un detalle importante es que, antes de enfrentar a Persia, primero se enfrentaron a los
griegos. Filipo comienza la conquista de Grecia, posible solamente por la enorme cantidad de
recursos que poseia y la potente armada que habia desarrollado. Su economia y ejército le permitio
avanzar, pelear y pactar con los diferentes pueblos de Grecia (Bosworth, 9-11). Alejandro Magno
termino esta empresa (Bosworth, 31) y después se propuso a expandir el imperio helénico a todo
el mundo. Un detalle a resaltar es que la imagen que los griegos tenian de Oriente se puso a prueba

con los testimonios de la camparia de Alejandro.

De manera muy sintética, vamos a resumir los acontecimientos de la campafia de Alejandro
Magno, puesto que esta llena de eventos, situaciones, leyendas e historia interpretables desde casi
cualquier area del conocimiento humano. Es un topico de estudios clasico, escolastico, moderno,
romantico y contemporaneo. El interés de este trabajo es la Gltima parte de su campafia, donde se

adentré a la India.

La salida del ejército alejandrino hacia Oriente se dio en el invierno del 334 a.C, desde
Macedonia (Bosworth, 39) y para el verano de ese mismo afio, ya estaban en las costas del mar
Egeo (Bosworth, 50). En el principio de la primavera del afio 333 a.C se encontraba cerca de Perge
(Bosworth, 58) y a finales del verano del mismo afio Alejandro estaba en Gordio (Bosworth, 61) y
después comando la batalla en Issos (Bosworth, 67). En febrero del 332 a.C, Alejandro Magno se
encontraba en Tiro. En esa estancia, construy6 un puente entre la isla y el continente para continuar
su campafa (Bosworth, 75). En el 331 a.C, durante algin momento del mes de abril salié de Menfis

(Bosworth, 86). A mediados del verano de ese afio se dirigia a su préxima batalla, en Gaugamela,
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por lo que decidid ir en direccion al Tigris, evitando seguir el camino infructuoso que describid

Jenofonte en su Anabasis, que fue seguir el curso del Eufrates (Bosworth, 91). Posteriormente, y
después de descansar en Babilonia, prosiguid con su campafia dirigiéndose hacia Susa, en
noviembre de ese afio (Bosworth, 100). En este punto de la camparia es cuando Alejandro se acerca
a las regiones al norte de la India como la Bactriana (Bosworth, 109), buscando a Dario Il

(Bosworth, 109-110).

Después de haber asesinado a Dario I1l, prosiguié la campafa. Para la primavera del 329
a.C habia llegado a Aria y se enfrent6 a Satibarzanes (Bosworth, 123). Una de las motivaciones
para continuar con su campafia fue descubrir el camino que seguia el rio Tanais, si llegaba al Mar
de Azov y si ese rio era el mismo que se conocia como Jaxartes (Bosworth, 129). En el 328 a.C
enfrentd a Arimazes en Sogdia. Después, paso tiempo en Maracanda y para la primavera del 327
a.C prosigui6 su camino hacia la India (Bosworth, 139). Cruzé el valle Kunar y paso la regién de
Bajaur, ademas de que él junto a todo su ejército y allegados reconocieron a la deidad principal de
la ciudad, Indra o Shiva, como Dionisio, por tanto renombraron la ciudad como Nisa, ya que
consideraron que eran descendientes de aquel dios (Bosworth, 141). Luego, peled en el valle bajo
del Swat (Bosworth, 143). También fue a tomar la fortaleza de Aornos, asociada con Krishnay que
los griegos identificaron con un pasaje de la historia de Hércules, por lo que Alejandro decidid
superar la hazafia herculea (Bosworth, 144). En la primavera del 326 a.C, Alejandro sigui6
avanzando hacia el Indo (Bosworth, 145) y alcanzd después las montafias del Gran Salt,
estableciendo su campamento a orillas del rio Hidaspes (Bosworth, 148). En ese punto, se enfrento
a la Armada del rey Poro, al cual derrotd (Bosworth, 152). Despueés, avanzé hasta el rio Hifasis
(Beas), y planeaba avanzar mas (Bosworth, 155), pero el ejército de Alejandro ya no deseaba

continuar con la campafia. Pasados tres dias de conocer la negativa del ejército, decidio regresar a
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Grecia (Bosworth, 156). En su regreso estuvo peleando con otros pueblos, tomando otras ciudades

(Bosworth, 157-169). En el 324 a.C, el ejército se encontraba en Susa (Bosworth, 186). Para el 323
a.C, iban camino a Babilonia (Bosworth, 195). El 10 de junio de ese afio, Alejandro Magno murid
(Bosworth, 202) en condiciones que no estan del todo claras y que son raiz de multiples teorias que
buscan descubrir la causa de su muerte. Ese seria el final definitivo para su campafa y cualquier
otro plan que Alejandro tuviera para el reino panhelénico y panasiatico que logré conformar

durante su vida.

Por Gltimo, para contextualizar geograficamente la ruta seguida por Alejandro Magno v las
diversas ciudades tomadas por su ejército, citamos un mapa que plantea la total extension de su

imperio en la proxima pagina:

1.3 Bactria, Gandhara y Taxila
Regionem Bactrianam hoc difficilius est describere, quanto Macedonum in ea imperium latius
patuit, ubi scriptores non fatis cauti, subiectas regiones modo Bactriis accensent, modo

Sogdianis.
(Bayero)

(Cuanto més se extendié el imperio macedonio en la region de Bactria, tanto mas dificil se
vuelve describirla; alli, los escritores no suficientemente cuidadosos atribuyen las regiones

sometidas en ocasiones a los bactrios y en ocasiones a los Sogdianos).
(traduccion facilitada por Rodriguez Avila, Adrian)

1.3.1 Bactria
De las diversas ciudades y reinos que alcanzé el imperio macedonio (Bayero, 7), la region de

Bactria tiene mucha importancia cuando se habla sobre la campafia de Alejandro Magno en la
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India. El conocimiento de esta zona por los imperios antiguos esta atestiguado, debido a que la

region estuvo sujeta al dominio persa (junto a otras regiones de Asia Central) (Wu, 599). Su
descripcion mas antigua se encuentra en las inscripciones de Behistun. En ella se menciona a
Bactria, Sogdia, Chorasmia y otras cuatro regiones subordinadas al imperio persa de Dario | en el
522-21 a.C, lo cual sugiere que la region de Asia central ya era parte del imperio persa, siendo
afiadido el pueblo Saka afios después (Wu, 599). Ademas de esta mencion, Bactria también seria
representada en grabados imperiales persas. En una de esas representaciones, el jefe de la zona le
brinda regalos al rey persa, por lo que se muestra que la zona era vasalla y presentaba impuestos a

la corona (Wu, 599).

Otros testimonios que hablan de la zona (de escritores griegos y de documentos
administrativos propios de la region) también indican que Bactria era parte del imperio Persa (Wu,
600): “Los DAAB [Documentos Araméicos de la Antigua Bactria 0 ADAB en inglés] testifican
sobre la existencia de una escuela de escribanos central en el imperio y que una parte de su personal
que trabajaba en Asia central pudo haber llegado desde el corazéon del imperio” (Wu, 603;

traduccidn propia 25).

De esos mismos documentos se extrae que en Bactria existia culto a diversos dioses de
regiones diversas (mesopotamicos, iranies o propios de Bactria), asi como la mencién del
Zoroastrianismo (Wu, 608), pero no era la religién dominante en la region (Wu, 611). Los diversos
sitios de culto descubiertos confirman la multiplicidad de creencias en la zona (Wu, 611) y se
destaca también que los primeros templos dedicados al zoroastrianismo se construyeron alli (Wu,

609, 610).

Un dato relevante dentro de lo que se ha descubierto en Bactria es el viaje que realiz6

Clearco de Solos, discipulo de directo de Aristoteles, a la region (Bronkhorst, How the Brahmins
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Won: From Alexander to the Guptas, 258). Especificamente fue a la ciudad de Ai-Khanoum y en

ella realizé diversas inscripciones. Ademas, en las excavaciones dentro de la ciudad se encontro un
papiro que contiene un diélogo filoséfico desconocido que habla sobre la teoria platonica de las
formas, atribuido a Aristételes y datado hacia el siglo Il a.C (Verhasselt, 541-542). Aunque se ha
argumentado en contra de la autoria de las inscripciones, no son convincentes, por lo que lo mas
seguro es que las inscripciones las haya realizado Clearco de Solos durante su viaje a Bactria
(Verhasselt, 542-543). Las inscripciones encontradas en Ai-Khanoum muestran la relacion con
Clearco y su viculo académico con los siete sabios de Grecia, a quienes habia investigado durante
su vida (Verhasselt, 543). Su viaje debié haber estado conectado con Alejandro Magno, con
Seleuco | o con Antioco I (Verhasselt, 542). En cierta forma, parece seguir la “tradicion” de viajeros

helenos en la India.

En cuanto al budismo y su presencia en Bactria, la cantidad de informacion es minima®°.
Segun Olga Kubica, el budismo fue introducido a la region de Bactria alrededor del primer siglo
d.C, y cuando Clemente de Alejandria vivié (siglo 11 d.C) y escribi6 sobre las diversas escuelas de
pensamiento de la India*, el budismo floreci6 durante el reinado de los Kusana (Greco-Buddhist
relations in the Hellenistic Far East: sources and contexts, 77). Antes de esto, Gharehkhani
describe la leyenda de la llegada del budismo a Bactria por medio de los mercaderes Tappasu y

Bhallika, quienes oyeron a Buda, se convirtieron en sus primeros discipulos, le brindaron

3 Al menos, la informacién que se pudo encontrar para el presente trabajo es minima.

40 Clemente de Alejandria habl6 sobre los Sramans, Brahmanes y los seguidores de “Boutta” (Kubica, Greco-Buddhist

relations, 76).
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alimento* y se llevaron un poco del cabello de Buda a la ciudad de Asitaiijana*? (63). Por ultimo,

esta la historia del rey Menandro I, quien se convirtio al budismo. Su conversion estd descrita en
el Sutra Milindapaiiha*® o Las preguntas de Milinda (Menandro). Se teoriza que el manuscrito que
transmitié la historia a los diferentes canones budistas fue originalmente escrito en gandhari*,
siendo esto una muestra de la importancia que tuvo la region de Gandhara en la distribucion del
budismo a otras regiones (Kubica, Greco-Buddhist Relations, 130). Esto nos dirige directamente

al reino de Gandhara y expresa la conexién entre ambos reinos.

1.3.2 Gandhara

La region de Gandhara*, ademas de ser una zona que alcanzé la camparia de Alejandro,
posee dentro de si capitulos muy significativos para el desarrollo del budismo. Estos dos elementos,
parece, estan sumamente entrelazados en un nudo gordiano histérico extremadamente dificil de

desanudar. Su nombre esta atestiguado desde el tiempo de los primeros Vedas (Salomon, 11)

41 ¢(_..) la ofrenda de alimentos a un Buddha meditante bajo el arbol de Sal realizada por los dos mercaderes Tapussa

y Bhallika es uno de los hechos més representados en el periodo kushano” (Gharehkhani, 64).
42 “La importancia de esta leyenda radica en que, pese a la ausencia de confirmacion arqueoldgica, liga el budismo con

los iranios en una fecha anterior a la expansion del budismo definida por la distribucién de los edictos del monarca
maurya A$oka” (Gharehkhani, 64).

43 Es importante destacar que el sutra del rey Menandro es parte del canon Mahayana y del budismo de Birmania. En
otros canones se considera apocrifo.
44 | engua préacrita originaria de Gandhara.

4 En términos modernos, Gandhara, corresponde al area alrededor del Peshawar, capital de la provincial Jaiber

Pajtunjué (conocida formalmene como la Frontera del Noroeste) de Pakistan. (...) [La Gran Gandhara, nombre que
ubica todos los territorios influidos por Gandhara] incluye al valle del Swat al norte, el Punjab occidental incluyendo
la antigua metropolis de Taxula al oeste, Afganistan oriental al este, y en el norte a Bactria (ahora la parte norte de
Afganistan y el sur de Uzbekistan) y aun algunas partes de la region alrededor de la Cuenca del Tarim en Asia Central,
en lo que ahora se conoce como la Regién auténoma Uigir de Sinkiang (Salomon, 11; traduccidn propia 26).
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Dentro de la region que comprende al reino de Gandhara se encuentra la ciudad de Taxilay en ella

utilizaban gandhari, lengua pracrita*, para cuestiones literarias y politicas (Salomon, 11).

El reino estuvo anexado al imperio de Dario 1*” y por la manera en que se describe dentro
de las inscripciones reales, se indica una relacion cercana con los reinos de Bactria, Aracosia y
Thatagush (Petrie, 625). Se sabe que las monedas aqueménidas eran acufiadas localmente en
Bactria y la region de Kabul (Petrie, 626). Durante las expediciones arqueoldgicas se descubrieron
monedas acufiadas y barras de plata con forma de billetes, lo que llevé a acentuar mas la de la
teorizada conexidn entre Bactria y Gandhara, debido a que las monedas eran siclos aquemeénidas y
no se encontraron monedas en otras regiones del imperio. Se cree que las barras eran forjadas en
Gandhara (Petrie, 626). En los grabados reales persas se encuentra la figura de un representante de
Gandhara, que viste diferente al de Bactria (Petrie, 627) y fueron representados hasta poco antes

de la llegada de Alejandro Magno (Petrie, 629).

Los griegos suponian que el rio Indo era la division entre el imperio aqgueménida y la India,
pero esto es diferente a la composicién antigua de la zona, porque durante el primer milenio a.C el
valle Peshawar, la region del Swat y Taxila compartian cultura material (Petrie, 635-636). Se
teoriza que la region se dividié alrededor del siglo VI a.C en una region occidental (perteneciente
al imperio aqueménida, Gandhara) y una region oriental (cercana a la India) fuera del imperio
aqueménida (Petrie, 638). Segun las fuentes de la India, Gandhara se extendia hasta Rawalpindi

(Dietz, 49).

46 |_a RAE define pracrito, ta como: “Grupo de dialectos del indio medio procedentes del sanscrito, que se hablaron
en la India al menos desde el siglo IIT a. C”.
47 Es importante destacar que lo que se sabe antes del imperio aqueménida es minimo, por lo que es muy complicado

hablar de la regidn antes de los persas. Esto es debido a la falta de informacion arqueolégica (Petrie, 640). Parece ser
algo constante a lo largo del tiempo.
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Esta region, siempre ha sido identificada como una zona externa a los pueblos que estaban

después del rio Indo por su localizacion geografica, muy alejada de los demés reinos. Esto esta
atestiguado desde los primeros Vedas, que la describen como un reino en los limites del mundo
(Salomon, 15). Aun asi, tiene una conexidn sumamente importante con la historia del budismo, por
lo que (al igual que Bactria y Taxila) son puntos geogréficos que toman mucha importancia en este

periodo de la historia que tocamos.

Algunos testimonios dicen que existio una buena relacion entre el rey de Gandhara y el rey
de Magadha durante el tiempo de vida de Buda, por lo que habia tratos, intercambios y rutas
comerciales con el reino de Magadha. Esta relacion convertiria después al rey de Gandhara al
budismo. Se sumaba, ademas, al reino de Kasmira con el de Gandhara (Kasmira-Gandhara) y se le
reconocia a la region por su lana roja (kambala) (Malalasekera, Dictionary of Pali Proper Names,
Vol. I, 748-749). El tinte rojo se ha reconocido como distintivo de las mercancias exportadas desde
Gandhara, las cuales se han encontrado en diversas excavaciones dentro de la region. En algunos
documentos sénscritos se hablaba de coral rojo con el término alasandraka, proveniente de Taxila.

El comercio de ese coral estaba ligado a Bactria y otros reinos Indo-griegos (Van Aerde, 12).

Esto sugiere la existencia de una esfera econdmica interactiva que fue identificada con
Gandhara al pasar del tiempo, la cual se considera internacional (Van Aerde, Mohns y Khan, 106).
Se teoriza que su posicion geografica la convirtié en una zona importante de intercambio de esta

mercancia roja entre el oriente y occidente (Petrie, 621-622). Gharehkhani expone:

La distribucion de los edictos [del rey Ashoka] a través de la Ruta del Norte (Uttarapatha)
en los cruces de las rutas comerciales y en las areas limitrofes del imperio, demuestran un
extenso sistema administrativo a mediados del siglo 111 a.C. Existian ciertas facilidades para

los viajeros a larga distancia que recorrian esta amplia red de ruta. La ruta del norte era la
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principal arteria compuesta de un entramado de redes que ponian en comunicacion los

bordes del noroeste del subcontinente asiatico y el norte de la India. De manera que el
término sanscrito Uttarapatha designa la propia region del norte, desde la cuenca del Ganges
al oeste de Asia Central, englobando el area de Bactria, Taxila y Gandhara. Estas redes eran
vias de distribucion politica y militar que permitieron incluso la posterior expansion de las

dinastias extranjeras en el interior de la India (70).

Por lo tanto, los hallazgos arqueoldgicos en la zona demuestran que existia una ruta de
intercambio entre Bactria y Gandhara sumamente importante, utilizada para la transmisién no sélo
de mercancia, sino también de ideas: “Tanto los movimientos $Sramanas como los intercambios
culturales producidos por los movimientos poblacionales en el noroeste de la India pudieron influir
en la cultura material budica tanto como en el propio pensamiento religioso” (Gharehkhani, 73).
Es l6gico pensar que esta ruta se mantuvo aun con el ajetreo causado por las diversas guerras que
vio la region, perdurando hasta la época del rey Ashoka en el siglo 111 a.C. La ruta comercial es un
tema de investigacion en si mismo, pero nos parece importante destacar que no parece ser una ruta
circustancial o post-persa, sino que vio dos cambios de dinastias como minimo (de la persa a la
griega, de la griega a la de Ashoka). A partir de esta ruta es que se conectarian difusamente, por

medio de los persas, los griegos, la India y toda esa region cultural.

En el Vinaya Pitaka, dentro del capitulo sobre la vestimenta de los monjes
(Civarakkhandhaka), se narra parte de la vida de Jivaka, coetaneo de Buda, quien fue a estudiar

medicina en Taxila:

En ese momento, el pre-eminente médico del mundo estaba viviendo en Taxila. Entonces,
sin el permiso del principe Abhaya [el padre de Jivaka], Jivaka se fue a Taxila. Cuando

eventualmente llego, ¢l fue con el médico y le dijo “maestro, quiero aprender su profesion”
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(...) Después de siete afios, Jivaka penso, “soy un buen aprendiz, y he estado estudiando

por siete afos. Aun asi, no hay manera de acabar el aprendizaje de esta profesion”

(traduccion propia 27)%8

Dentro de los comentarios al canon se menciona que hubo otras figuras coetaneas a Buda
que viajaron a Gandhara, especificamente a Taxila. Pasenadi (rey de Kosala), Mahali (jefe de los
Licchavis) y Bandhula (principe de los Mallas) estudiaron en la universidad de Taxila, mientras
que Angulimala®®, Dhammapala de Avanti®®, Kanhadinna®, Bharadvaja® y Yasadatta®® estudiaron

en Taxila, mas no en su universidad (Malalasekera, Dictionary of Pali Proper Names, Vol, I, 982).

Fuera de estos testimonios, Richard Salomon afirma que, durante la época del budismo
temprano, la region de Gandhara se encontraba lejos de los budistas. S6lo se menciona al reino
dentro de las listas de los 16 reinos que encontramos en algunos Sutras (17). Lo que si se menciona
mas a detalle del reino es a Taxila, aungue se indica que las menciones que se hace de la ciudad no
estan dentro de sutras tempranos, sino en los tardios. Aparece también en los escritos de los Jatakas.
A partir de esto Salomon concluye que Gandhara era una ciudad lejana, someramente conocida

solo por Buda y sus seguidores (17). El problema de estas afirmaciones es que, si nos alejamos de

48 No afirmamos que este fue el origen del budismo en Gandhara, pero es importante notar que se habla de conexiones
entre estas zonas tan distantes.

4 Conocido también como Angulimalaka. Fue hijo del Brahmin Bhavagga. (Malalasekera, “Angulimala
(Angulimalaka)”, Dictionary of Pali Proper Names, Vol. I, 22).

>0 El nombre puede confundir. Refiere a Dhammapala Thera, un brahmin de Avanti. (Malalasekera, “Dhammapala
Thera”, Dictionary of Pali Proper Names, Vol. I, 1145).

1 Refiere a Kanhadinna Thera, un arahant proveniente de una familia Brahmana de Rajagaha (Malalasekera,
“Kanhadinna Thera”, Dictionary of Pali Proper Names, Vol. I, 501).

52 El nombre puede confundir. Refiere a Bharadvaja Thera, brahmin de Rajagaha perteneciente al clan Bhradvajagotta
Malalasekera, “2. Bharadvaja Thera”, Dictionary of Pali Proper Names, Vol. Il, 372.

>3 Refiere a Yasadatta Thera, perteneciente a la familia Malla y educado en Taxila. (Malalasekera, “Yasadatta Thera”,
Dictionary of Pali Proper Names, Vol. I, 688-689)
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los escritos budistas, Gandhara parece haber tenido una relevancia considerable en el pensamiento

clasico de la India: “Lo discutido [que versa sobre la imagen de Gandhara en el Mahabharatal,
evidencia que Gandhara jugd un papel complejo y matizado en el imaginario poético [de la India
clasica] (...) Hay una descripcion constante de conexion religiosa, social y cultural con la region”

(Moitra, 122-123; traduccion propia 28). Esto da otra idea de Gandhara y su conexion con los

demas reinos de la India clasica®*. Ya no aparenta ser un pedazo de tierra lejano y distante, apartado
de todo desarrollo cultural, sino que ahora parece ser una region conectada e importante para el

imaginario de los artistas de aquella época®

Uno de los descubrimientos més recientes que se ha realizado sobre el budismo en esa
region es el hallazgo de diversos fragmentos de manuscritos budistas. Los manuscritos estan
relacionados a diversas ramas del budismo, destacandose el budismo Mahayana (Allon y Salomon,
5, 6) y el budismo de la tierra pura (Allon y Salomon, 9). Estos manuscritos son los mas antiguos
que se poseen (Allon y Salomon, 18) y que contienen sutras nacidos del budismo Mahayana. Estan
datados, con bastante fiabilidad en su datacion, hacia el siglo | a.C los més antiguos y hacia el siglo

I11 d.C los mas recientes (Salomon, 33).

Una parte de los manuscritos se relaciona con tradiciones pre-mahayana, esto es, con alguna
de las 18 escuelas nacidas después de la muerte de Buda. Aparentemente, la tradicion a la que
pertenecen es a la Dharmaguptaka (Allon y Salomon, 11). Otra parte de los manuscritos indican

que los sutras pertenecian a diversas escuelas (Allon y Salomon, 13)

>4 También aparece referida en el Ramayana y en los Puranas (Dietz, 49; Moitra, 110). En el Mahabharata se nos

brinda una imagen diferente de la ciudad (Moitra, 110).
%5 En cierta forma se asemeja a Troya, la cual es una ciudad que gozé mucha fama entre los poetas posteriores a

Homero y que también quedaria perdida. Asi se nos presenta Gandhara, famosa pero perdida.
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Una cuestion que se puede extraer de los manuscritos es que el budismo, especificamente

el budismo Mahayana, era importante, aunque tenia una presencia minoritaria en el periodo de los
manuscritos de Gandhara (Allon y Salomon, 12). Los manuscritos demuestran una presencia real
del budismo en la region de Gandhara (Allon y Salomon, 18). Debido a esto, se teoriza que

Gandhara fue un sitio central para el nacimiento del budismo Mahayana (Allon y Salomon, 17).

A su vez, se encontro en la region un relicario (relicario Shinkot) datado hacia el siglo Il o
I a.C con una inscripcion dedicada al rey Menandro®®. Otra inscripcion datada hacia el siglo 11 o |
a.C fue encontrada y segln la misma fue un regalo de Theodoto para la poblacién del lugar
(Salomon, 27-28). Esto indica también la presencia del budismo dentro de la zona de Gandhara y

son los testimonios fisicos mas antiguos que se poseen.

Como dltimo dato, sumamente importante, existe una ciudad de nombre Kandahar
(Qandahar, w1, en Persa/Darf). La ciudad estaba ubicada en el reino de Aracosia, cercana a
Bactria y Gandhara. El asunto central se encuentra en la etimologia de su nombre. Se creia que
proviene del nombre de Alejandro Magno (Iskandar/Sikandar =~ Kandahar) pero ahora se tiene la
certeza de que proviene de la corrupcion del nombre de Gandhara. Se cree que este nombre dentro
del mundo islamico proviene, a su vez, de una corrupcion del nombre persa gand-vikara, que
significa “ciudad (o fortaleza) del monasterio (budista) (Ball, 369). El detalle esta en que las fuentes
islamicas ubican a diversos lugares con el nombre de Kandahar (Ball, 369), lo cual impide afirmar

con seguridad cual es la ubicacion precisa de Kandahar.

%6 Rey que, supuestamente, se convirtié al budismo y que posee su propio Sutra. Fue referido al final de la seccién de

Bactria.
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1.3.3 Taxila

La ciudad de Taxila esta intimamente ligada a la region de Gandhara, como se ha destacado
en la seccion anterior. Esto es porque fue la capital de aquella region (Malalasekera, Dictionary of
Pali Proper Names, Vol, I, 982). Segun se indica, la distancia entre Benares y Taxila es de 2000
yojanas®’ 0 25749 kildmetros, pero segln esta distancia podia ser recorrida en un dia (Malalasekera,

Dictionary of Pali Proper Names, Vol, I, 982).

Se piensa que el imperio aqueménida podria haber considerado a Taxila como una ciudad
fuera de Gandhara (Petrie, 632) pero la ciudad también pertenecié al imperio (Van Aerde, 4).
Existen registros en los escritos budistas y de los jatakas sobre Taxila, los cuales exponen que la
ciudad era la capital de Gandhara y un lugar importante de estudio, destacando por su universidad
(Van Aerde, 4). Por lo tanto, parece existir una diferencia en la posicion politica de la ciudad.
Dentro del Ramayana, las ciudades mas importantes de Gandhara eran Taxila y Puskalavati o
Charsadda, pero recogen los historiadores de Alejandro Magno, durante su campafia, Taxila podria

haber estado fuera del reino (Petrie, 635):

La India esta limitada por el norte, desde Ariana hasta el mar Oriental, por los confines del
Tauro, que los indigenas llaman, sucesivamente, Paropamiso, Emodo, Imao y de otros
modos, region que los macedonios llaman Caucaso; por el oeste, por el rio Indo (...) Entre
el Indo y el Hidaspes esta Taxila, una ciudad grande y con las mejores leyes es extensa y

muy rica, y limita ya también con las llanuras. La verdad es que tanto sus habitantes como

571 yojana = 12.8 kilometros. La equivalencia de los yojanas varia dependiendo de la fuente. Si realizamos una

busqueda sobre la distancia entre Taxila y Bactria, el resultado arrojado es de 1354 km. Podemos suponer que un
kilémetro equivale a 1.48 yojanas, lo que la vuelve una distancia mas manejable. Aun asi, si Filipides corrié una
distancia de 213 kilémetros en dos dias, parece que para recorrer esa distancia en un dia se requiere de un vehiculo.
Malalasekera no menciona de qué forma se podia realizar el viaje, por lo que suponemos que se hacia a pie.
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su rey Taxiles recibieron a Alejandro amistosamente, y obtuvieron mas regalos de los que

ellos mismos presentaron, hasta el punto de que los macedonios estaban celosos y decian
que Alejandro no tenia, al parecer, a quiénes hacer el bien hasta que cruzé el Indo. Algunos

dicen que este pais es mayor que Egipto (Estrabon, 117-118, 143-144).

A partir de estos pasajes se extrapola que el rio Indo era la frontera entre el imperio
aqueménida y la India. Sin importar esto, la ciudad tiene mucha relevancia dentro del budismo, ya
sea por estar dentro de Gandhara o por su mérito propio, aunque siempre presenta una relacion

intima con Gandhara.

Una plétora de descubrimientos arqueoldgicos se han realizado en Taxila (Van Aerde, 4-
5), que han sido de mucha importancia para los estudios budistas. Los descubrimientos estan muy
ligados a la época del rey Ashoka, casi inmediatamente después de la campafa de Alejandro Magno
(Van Aerde, 4). Pero el mercado ilegal, la falta de nuevas excavaciones y los conflictos violentos
en la regién han mermado bastante el descubrimiento de nueva informacion (Van Aerde, 5; Van
Aerde, Mohns y Khan, 107). La mayor parte de informaciéon arqueoldgica proviene de las

excavaciones de Jonh Marshall, realizadas desde 1913 hasta 1934 (Van Aerde, 5).

1.4 Pirrén en la India

Alejandro Magno estuvo acompafiado durante toda su campafia militar por un cimulo de
personajes eminentes. Tuvo un muy gran amor y pasion por la filosofia, lo cual qued6 demostrado
en los diversos regalos que dio durante su vida a los filésofos, como Anaxarco o Jendcrates y su
enorme admiracion hacia los gimnosofistas Dandamis y Calano (Plutarco, Vidas Paralelas VI, 34-
35). Historiadores, filésofos, gedgrafos y demas eran parte importante de su viaje, pues ellos fueron

quienes estuvieron recopilando todos los detalles sobre su actividad fuera de Grecia:
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Alejandro estd rodeado de un equipo de propagandistas muy importantes, entre ellos

Calistenes, el sobrino (sobrino nieto) de Aristdteles, que es el cronista oficial de la campafia,
que empieza a escribir libros donde Alejandro es la maravilla de maravillas (...) y otros
filésofos como Anaxarco. Es decir, esta rodeado de una corte de eruditos (Dominguez

Monedero)

Entre la lista de sabios que acompafaron a Alejandro, se destaca la presencia de Anaxarco
de Abdera, filésofo atomista cercano a las ensefianzas de Demacrito. La presencia de Anaxarco en
la corte de Alejandro esta recogida en diversos textos clasicos que narran la empresa militar. Por
ejemplo, Flavio Arriano, en su obra Anabasis de Alejandro Magno, Libro 1V nos explica que
Anaxarco y Calistenes debatian en contra de la proskynesis®® que habia adaptado Alejandro para

las costumbres en la corte:

Una vez que Anaxarco expuso su argumentacion de la manera. que he dicho, los que
compartian sus mismos puntos de vista elogiaron su exposicion, manifestando su voluntad
de que se instaurara la proskynesis; en cambio, los macedonios, en su mayor parte irritados
con la argumentacion., guardaban silencio. Tomé entonces la palabra Calistenes y dijo:
Anaxarco, de ningin honor que atribuible sea a un hombre declaro yo indigno a Alejandro;
pero son muchos los medios de distinguir qué honores son propios del hombre y cuales han
reservado los hombres a los dioses. A los dioses se les erigen templos e imagenes, se les
reservan bosques sagrados, a ellos se les sacrifica, y en su honor se celebran libaciones y se
componen himnos; a los hombres, en cambio, corresponden los elogios. Mas en modo

alguno esta costumbre de la proskynesis es cosa insignificante (33).

38 A grandes rasgos, es el ritual persa de la corte.
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Plutarco, dentro de su libro Vidas Paralelas, en la biografia de Alejandro Magno, también

describe un pasaje donde menciona la presencia de Anaxarco (junto a la de Calistenes) dentro de
la comitiva de Alejandro, pero en esta ocasion se menciona que el fildsofo fue llamado hacia la

presencia del rey para intentar aliviar su afliccion que lo habia alejado de los demas:

Por ello trajeron a su presencia al filésofo Calistenes, pariente de Aristételes, y a Anaxarco
de Abdera (...) Usando de tales razones, Anaxarco consigui6 aligerar la afliccion del rey,
pero hizo que su caracter fuese, en mas de un aspecto mas inconsistente y mas indiferente
a la ley que antes; y al tiempo que €l se adaptaba maravillosamente a la situacion, trataba
ademas de minar las ensefianzas de Calistenes, de por si poco agradables dada su austeridad.

(96).

La presencia de fil6sofos en la comitiva de Alejandro Magno es un hecho relevante para el
presente trabajo. Nos obliga a repasar rapidamente las fuentes que contienen cualquier informacion
sobre el filésofo Pirrén, lo cual tiene sus problemas: 1) la cantidad de fuentes disponibles sobre
Pirrdn 2) la poca homogeneidad entre ellas y 3) la informacion que nos han dejado esas fuentes, ya
que algunos pasajes son merecedores de cierta desconfianza (Romén Alcala, “1. Introduccion”.
Pirrén de Elis: un pinglino y un rinoceronte en el reino de las maravillas). Las fuentes
fundamentales para conocer la vida de Pirrdn y al pensamiento pirronico son los escritos de Sexto
Empirico, el apartado que dedica Didgenes Laercio a Pirrdn en Vidas de los filosofos ilustres y la
informacién que Eusebio nos transmite en su Praeparatio Evangelica (Decleva Caizzi,
“Prolegomeni ad una raccolta”, 96). Chiesara explica que las fuentes bibliograficas disponibles,
aun y cuando son lejanas en tiempo, son confiables ya que se basan en la biografia escrita por

Antigono Caristo quien fue contemporaneo suyo, ademas de exponer que el pensamiento pirronico
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fue recogido directamente de Timon de Fliunte (también conocido como Timon el Silégrafo),

considerado su portavoz (Historia del escepticismo griego, 18).

A partir de estas fuentes es que tenemos noticias de Pirron, mas alla de la influencia que su
pensamiento ha dejado en la filosofia occidental. Las noticias que tenemos han sido utilizadas para
intentar dilucidar ciertos temas de la historia de la filosofia, por ejemplo, la posible relacion entre

Pirrén y la academia de Arcesilao (Decleva Caizzi, “Prolegomeni ad una raccolta”, 96).

Se destaca la importancia de la obra de Diogenes Laercio para la historia de la filosofia en
general y para el conocimiento de Pirrdn, puesto que rescata muchos datos y muchos fragmentos
que no tienen ninguna otra copia, solo estan respaldados en la obra de Diogenes: “Para nosotros la
obra de Didgenes es la obra fundamental para conocer la historia antigua de la filosofia, es mas
algunos aspectos de la filosofia helenistica s6lo son conocidos gracias a ella” (trad. Romén Alcala,
“Diodgenes Laercio — Libro IX”). Aunque se tenga desconfianza de ella, es el tnico libro que
contiene una biografia extensa sobre el filésofo y sobre otros filésofos de la antigiiedad, lo cual

vuelve mas valiosa a la pluma de Didgenes.

Didgenes Laercio nos comunica en el libro nueve de su obra Vidas de los fildsofos ilustres,
dentro del apartado dedicado a la vida de Pirron, citando las Tradiciones de Alejandro de Mileto y
a otros autores, que fue discipulo del filésofo Anaxarco a quien acompafio a todas partes (486). El
hecho de que hubiese fildsofos en la corte de Alejandro y que uno fuera maestro de Pirron es un

dato que permite establecer nexos mas claros en la historia de la filosofia.

Diogenes Laercio también nos comunica, apoyado en otras fuentes, que Anaxarco
acompario a Alejandro Magno durante su campafia militar (485). Sexto Empirico afirma en Contra

los profesores que “el propio Pirron escribio un poema dedicado a Alejandro de Macedonia y que
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ello le valio una recompensa de miles de monedas de oro. Y es probable que haya también otras

razones, sobre las que nos hemos extendido en nuestras Pirronicas” (libro I, pasajes 281-282). Si
bien resulta extrafio el pasaje, puesto que Pirrdn es identificado como agrafo (ademés de que no
nos sobrevive el supuesto poema), resulta llamativo que se vuelve a sefialar al filosofo dentro del
ambiente de la corte alejandrina. Plutarco también pone a Pirrdn dentro del mundo de Alejandro,

pues nos comunica que la primera vez que Alejandro lo vio, le dio diez mil piezas de oro:

Esta caracteristica diferenciaba a Alejandro de los otros soberanos. Se ha hablado de su
relacion con Aristoteles; por otros autores se da cuenta de que él consideraba al musico
Anaxarco como un amigo y diole [Alejandro] diez mil piezas de oro a Pirron de Elide
cuando lo vio por primera vez (Plutarco, “De Alexandri Magni fortuna aut virtute”, 619;

traduccion propia 29).

De esta manera se entiende que Pirrdn viajo con Anaxarco durante la campafia de Alejandro
Magno, principalmente por el texto de Didgenes Laercio, al cual podemos apoyar con los pasajes
de Plutarco y Sexto Empirico. Durante ese viaje, Pirrdn entr6 en contacto con los gimnosofistas en
la India y con los Magos (486). Segun cita Didgenes Laercio, Ascanio de Abdera explica que el
contacto con estos fildésofos lo hizo regresar con un filosofar mas severo y con nuevos conceptos
en su sistema filoséfico, como el de la acatalepsia y el de la epojé (486). También se nos comunica
que escucho a un gimnosofista reprocharle a Anaxarco que “no seria capaz de ensefiarle a otro nada
bueno ¢l que servia en las cortes reales” (487). Este pasaje es parecido a los que nos relatan otras

fuentes sobre Onesicrito.

Estrabon en su Geografia, libro XV, apartado 61, nos cuenta la historia de dos sofistas,
ambos brahmanes que conocieron a Aristobulo en la ciudad de Taxila. Uno de ellos tenia la cabeza

afeitada y el segundo aun tenia melena. Realizaban précticas fisicas de alta intensidad, pues se
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cuenta que uno de ellos se mantenia de pie solo sostenido por una de sus piernas, y al cansarse

cambiaba de pierna. Pasé asi todo el dia (188). Después, en el apartado 63 del mismo libro, se
cuenta que Onesicrito fue a dialogar con los sofistas, ya que Alejandro habia escuchado que esos
hombres estaban todo el tiempo desnudos y pasaban largos periodos en fuertes précticas fisicas
(Estrabon, 190). Onesicrito encontrd a un grupo de estos filosofos en diferentes posturas corporales,
todos desnudos, haciendo gala de su alto aguante fisico (Estrabon, 190). En el apartado 64 del
mismo libro, Estrabdn nos cuenta que Onesicrito dialogé con Calano y Mandanis. Onesicrito se

dirigié a Calano, quien lo recibi6 con la siguiente objecion:

«En tiempos antiguos todo estaba lleno de trigo y cebada, mientras que ahora de polvo; y
las fuentes entonces manaban, algunas agua, otras leche, e igualmente miel, otras vino y
algunas aceite; pero con su hartura y su vida regalada, los hombres cayeron en el pecado de
la soberbia. Y Zeus, que odiaba la situacion, destruyd todo y dispuso una vida de
sufrimientos. Y cuando la moderacién y las otras virtudes reaparecieron, también volvid
una abundancia de bienes. Pero la situacién esta ya cerca de la insolencia y la arrogancia, y
existe el peligro de destruccion de todo lo que existe». Y dice Onesicrito que Calano,
después de decir esto, le ordend que, si queria aprender, se quitara la ropa y se tumbara

desnudo sobre las mismas piedras para escuchar asi sus palabras (191).

Un detalle importante a destacar, es que la representacion griega de los gimnosofistas es
algo confusa, puesto que a partir de Megastenes (historiador griego que fue embajador en la corte
de Chandragupta, enviado por el general griego Seleuco | en el s. IV a.C), se hace la distincién
entre brahmanes y sarmanes, dos clases de gimnosofistas. Esto trajo consigo una confusion para
los posteriores escritores, que relacionaron a estos gimnosofistas con los brahmanes (Megastenes,

“Introduction: Life and work™).



DE  FILOSOFA Y

LETRAS

@ UNIVERS,

]
z
z
g
£
g
H
R
a
2

83
Diversos andlisis recientes sobre la identidad de los gimnosofistas tienen opiniones no

concluyentes y diversas. Segun Guillermo Fraile, los gimnosofistas son “indudablemente” faquires
de la India (628). Rodrigo Pinto de Brito explica que los jainistas eran los Gnicos que practicaban
desnudos su religion en el valle Indo durante la época de Alejandro Magno (58), siendo conocidos
algunos jainistas como digambaras (vestidos de aire o de cielo) (Brito, 58). También comenta que
los “magos” de los que habla Didgenes Laercio podrian ser algun grupo de hombres santos de la
India, debido a la relacion semantica entre los términos “mago” y “gimnosofista” creada por el
contexto (Brito, 58). Aun asi, parece afirmarse que los gimnosofistas pertenecen a los Jainas (Brito,
55)°°. Francisco Jose da Silva afirma que los gimnosofistas serian parte de los digambara (105).
Kubica propone una idea similar a Brito cuando comenta que Didgenes Laercio pudo haber usado
de manera erronea el término gimnosofista para describir a los budistas®® , debido a que no distingue
entre los diferentes grupos ascéticos de la India (Greco-Buddhist relations, 34). Aun asi, afirma:
“La identificacion de los gimnosofistas con los budistas no es tan obvia” (Kubica, Greco-Buddhist
relations, 34). Juan Pedro Oliver Segura explica que tradicionalmente los gimnosofistas se han
identificado con los brahmanes que alcanzaron la etapa de retiro, Vanaprastha®, pero ellos
verdaderamente eran jainistas (56). Su afirmacidén se sustenta en que las practicas de los

gimnosofistas descritas por los historiadores de la antigliedad nos dirigen a los jainistas digambaras

39 Brito escribe asf su resumen: “A cambio de tal ayuda, a Demdcrito, entonces joven, se le permiti6 ir con los magos

y caldeos, ademdas de otorgarsele pase libre a todas las colonias del imperio Persa, como la India, tierra de los
gimnosofistas, los jainas...” (55, italicas propias y traduccion propia 30).

0 Kubica menciona que Diogenes Laercio fue quien se confundid, pero, recordemos que Didgenes esta haciendo un

trabajo basado en fuentes. Podria haberse equivocado una de sus fuentes citadas y él s6lo nos transmitié esa confusién
por el desconocimiento general sobre los grupos religiosos de la India.

61 Vanaprastha, en Devanagari d-UR, y significa “camino del bosque”. Forma parte de los cuatro Asrama

(Devanagari: 3{T9[H) o etapas de la vida.
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(56). Ademas, recoge de Porfirio®? que los budistas eran conocidos por vestir ropa, especificamente

una tunica de color azafrén, y por la campanilla que usaban para pedir limosna (Oliver Segura, 56).
LeValley también consideraba que los gimnosofistas eran jainistas®, debido a su caracteristica
desnudez (151), pero reconoce que no hay una respuesta clara sobre qué religion profesaban
(LeValley, 152). La practica desnuda no era algo raro durante aquella época en la India (LeValley,
150), pues inclusive Buda se apeg6 a eso durante su estudio con los ascetas®, por lo que esa
caracteristica es insuficiente para indicarnos quiénes eran los gimnosofistas. Al repasar las
caracteristicas de algunas escuelas de pensamiento que no pertenecian al brahmanismo (Budismo,
Jainismo, Ajivika, Lokayata o Carvaka), LeValley muestra que comparten muchas caracteristicas
entre si (152-154). También menciona que, los gimnosofistas que hablaron con Onesicrito pudieron
haber sido los ultimos practicantes de esa escuela sin identificar (154). Por tanto, resulta muy

complicado descubrir filologicamente a qué escuela filosofica pertenecian los gimnosofistas.

Un detalle que siempre ha resultado sumamente Ilamativo es la muerte de Calano. Estrabon
relata en su libro XV, dentro del apartado 68, que Calano se inmol6. Los detalles de su auto-
inmolacién varian de autor en autor, pero la causa de su muerte sigue siendo la misma. Este detalle

confunde a los investigadores, porque esta es una practica sumamente limitada en la religiosidad

62 Es importante destacar que Porfirio es muy posterior a la mayoria de fuentes utilizadas en este trabajo (+1-2 siglos).
Por lo tanto, seria necesario realizar una blsqueda de las descripciones de los budistas en la literatura clasica para
contrastarlas con la imagen que nos brinda Porfirio.

63 Es muy importante destacar que el jainismo no tiene la misma popularidad que el budismo en el area de estudios
orientales (LeValley, 147-148). Hay una cantidad infima de estudios sobre el jainismo y las traducciones de sus textos

son todavia mas infimas. Este hecho hace que la opinién de los académicos aqui citados levante sospechas, porque no
parece haber suficientes datos para apoyar su afirmacién. Hacen falta muchos estudios sobre el jainismo.

64 Buda nos comunica lo siguiente, en el Mahasthanada Sutta (Sutra del gran discurso del rugido del ledn, en espafiol),

dentro del apartado que habla sobre las austeridades que tomoé: “Tal fue mi ascetismo, Shariputra, que yo anduve
desnudo, rechazando las convenciones, lamiendo mis manos, no yendo cuando me lo demandan, no parando cuando
me lo demandaban” (trad. Nanamoli Thera, 8 [estrofa 45]).
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de la India. Comunmente se asocia exclusivamente con el Brahmanismo o con la religion que se

desprende de los Vedas, pero Natalie D. Gummer opina que esta asociacion es incorrecta y
reductiva: “Sugiero que la identificacion del discurso sobre el sacrificio es inherentemente “Védico
o Brahmanico” (o, en otras palabras, inherentemente religioso) oscurece de la misma manera en

que ilumina [nuestro conocimiento e interpretacion])” (1092; traduccion propia 31). Gummer

expone que el sacrificio esté relacionado con la idea del fuego, la cocina, la digestion, la gestacion
y del oro (1095-1102) y estas imagenes védicas del sacrificio se transmiten al budismo,
especificamente a ciertos sutras del budismo Mahayana (Gummer, 1093). Si bien, el sacrificio fue
adaptado a términos teatrales y simbolicos, esta idea del sacrificio permanecio en algunas partes
del budismo: “Sacrificar el cuerpo propio puede eventualmente resultar en la obtencion de un
cuerpo dentro del dharma, pero el cuerpo dentro del dharma puede ser sacrificado y consumido en

vez del otro, a través del ritual de la recitacion” (Gummer, 1106; traduccion propia 32). Con toda

esta evidencia, Gummer concluye: “La elaboracion de tropos sobre el sacrificio en estos sutras del
Mahayana ciertamente tienen implicaciones historicas para nuestra comprension de dos ambitos:
1) el desarrollo del pensamiento budista y practica, 2) su relacion con la tradicion brahmanica”

(1119: traduccidn propia 33). Kubica toma las palabras de Gummer para criticar la idea de que los

budistas rechazaban todos los rituales brahmanicos relacionados con el sacrificio (Greco-Buddhist
relations, 37). No hay detalles que apunten a que Calano seguia un rito de sacrificio budista®®, pero
la relacion entre el sacrificio, su simbolismo y el budismo Mahayana se vuelve presente, y dificulta
aun mas la identificacién de los gimnosofistas. No puede tomarse como valida la idea de que la

inmolacién de Calano es la prueba definitiva que relaciona a los gimnosofistas con los brahmanes

5 Tampoco buscamos sefialar que el Budismo tuviera rituales de sacrificio.
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A partir de estos fragmentos (y otros que no han sido citados aqui) es que se tienen noticias

de los gimnosofistas en la campafia de Alejandro Magno. Ademas, como los mismos pasajes
exponen, se entrd en contacto con ellos por solicitud de Alejandro. A partir de estas descripciones
es dificil afirmar el sistema filosofico al que dichos gimnosofistas pertenecian, pero el hecho de
que se haya registrado su presencia dentro de la corte es un elemento destacable. Todos los pasajes
expuestos indican mas una direccidn que otra; resulta probable un contacto con los filésofos de la

India. Lorenza Chiesara afirma que si hubo influencia en Pirrdn por parte de los gimnosofistas:

Se confirma asi la noticia de Antigono (T 1 FDC) relativa a los contactos que Pirrdn tuvo
con magos y gimnosofistas, sabios persas y brahmanes indios respectivamente. Con los
primeros parece que tuvo contactos también Demdcrito (68A 1 DK), mientras que los
segundos eran ascetas que, como dice el nombre griego, practicaban un absoluto control del
cuerpo sustrayéndose a las sensaciones, renunciando al vestido, ayunando y observando

castidad (Historia del escepticismo griego 28).

Esta afirmacion se reafirma al saberse que las practicas y despliegues filoséficos de Pirrén
resultaron muy extrafias para los griegos de su época. La filosofia griega, comdnmente, ha
mantenido las categorias de verdad y conocimiento como categorias existentes, firmes y basales
para las teorias mismas (Bury, XXI1X), pero el escepticismo cuestiona sus mismas bases. Si bien la
filosofia exige el cuestionamiento de las categorias, el escepticismo rompe esta “costumbre”, lo
cual generd conflictos tedricos con las demas escuelas de su tiempo. A esto se le afiaden sus
consideraciones de la apatia y la suspensién del juicio, que fueron escrudifiadas por las escuelas

contemporaneas debido a su singularidad:

quiza precisamente debido a la extrafieza de esta absoluta impasibilidad respecto de la

tradicion filoséfica griega, muy pronto el comportamiento de Pirron debié parecer
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impracticable. Asi como que su postura fue objeto de revision, si no ya a partir de Timon,

muy probablemente por obra de la reflexién neopirroniana (Chiesara, Historia del

escepticismo griego, 29).

Maria Fernanda Toribio Gutiérrez remarca esta misma cuestion por medio de la
sefializacion de que los escritores de las biografias de Pirron destacan con suficiente ahinco este
pasaje “extranjero” de su vida. No es un detalle secundario, sino que es parte de lo que convierte a

Pirrén en algo extrafio, en cierta medida, al mundo griego:

Supongamos que Didgenes Laercio, en este caso, escribid por escribir. Que, como nosotros,
él tampoco tenia pruebas. Nada de esto necesita rebatirse si nos atenemos a lo que tienen
en comun ambas referencias en el marco més general de las Vidas y obras. Lo que podemos
extraer en este sentido es que Ascanio y Antigono y, con ellos, Didgenes Laercio, veian
cierta ajenidad extranjera tanto en la evocacidn suspensiva como en la opcion del retiro.

(Las palabras no escritas, 50).

Aun asi, el detalle ineludible es que resulta imposible saber el grado de influencia de los
gimnosofistas en Pirrén (Chiesara, Historia del escepticismo griego, 28-29), puesto que la
comunicacion entre dos mundos tan diferentes (por medio de la lengua hablada o escrita) es muy
complicada entre un griego y un gimnosofista. Kubica dice que se utilizaron tres traductores para
transmitir la informacion: 1) de algun dialecto local a sanscrito; 2) de sanscrito a persa; y 3) de

persa a griego (Greco-Buddhist relations, 33)%. Pero, la convivencia con ellos en la corte pudo

66 Estrabon describe: “Explicd que tendria que disculparle si, al dialogar con la intermediacion de tres intérpretes

quienes, aparte del idioma, no poseen ninguin conocimiento mas que el comin de los mortales, no era capaz de mostrar
en sus ensefianzas nada de utilidad, pues ello seria, afiadio, como si esperasemos que el agua fluyese pura a través del
barro” (192).
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haber causado alguna impresion grande en Pirrdn, puesto que: “A partir de estos contactos se cree

que filosofdé del modo més severo, introduciendo la doctrina de la incomprensibilidad (acatalepsia)

y de la suspension del juicio (epoché), como afirma Ascanio de Abdera” (Diogenes Laercio, 486).

1.5 Conclusiones generales del capitulo primero

A lo largo del capitulo se han brindado diferentes noticias sobre el desarrollo del budismo
hasta la campafia de Alejandro Magno, los contactos de Grecia con la India, la campafia militar de
Alejandro Magno, las regiones mas destacadas alcanzadas por los helenos relacionadas con el
budismo y en torno a Pirron en la India. Toda esta informacion nos ayuda a desarrollar las

siguientes conclusiones.

1) Resulta muy complicado delimitar las zonas donde el budismo tuvo presencia en la India.
Maés alla de los datos aqui expuestos, la evolucion del budismo después de la muerte de Buda y
antes del reinado de Ashoka (el llamado “sectarismo budista”, cuando se originan las 18 escuelas
budistas®”), resulta un periodo de dificil acceso por la falta de datos y sitios arqueoldgicos con los
gue podamos construir una linea del tiempo l6gica y concreta de esta primera etapa del budismo.
Lo que medianamente se sabe es que el budismo, durante la vida de Buda, se desenvolvio en el
centro de la India. Tampoco es posible determinar con exactitud qué rama del budismo hubiese

podido entrar en contacto con Pirron.

2) La investigacion de las conexiones entre Grecia e India muestra que antes de la campafia
de Alejandro Magno hubo diversos acercamientos de parte de Grecia hacia la India. Se dice que

antes de Pirrén y Alejandro, Demacrito viajo a diversas partes de oriente, entre ellas a la India. Si

67 Término que tomamos del trabajo, previamente citado, de Nattier y Prebish, el cual forma parte del titulo de su

trabajo “Mahasamghika Origins: The Begginings of Buddhist Sectarianism”.
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bien las noticias sobre el viaje de Demdcrito son puestas en duda, este detalle abre la posibilidad

de una influencia oriental previa que permitié el desarrollo de la filosofia atomista en Grecia y su

posterior contacto con Pirrdn a través de Anaxarco.

3) Bactria, Gandhara y Taxila son tres sitios (de los diversos territorios alcanzados por la
campania de Alejandro Magno) que fueron anexados a diversos imperios a lo largo del tiempo, pero
que no dejaron de interactuar entre ellos, al menos, en el ambito econdmico. Son sitios que han
visto el nacimiento de nuevas religiones y que se encuentran intimamente ligados con el budismo.
Gandhara es especialmente la regién que esta méas ligada con el budismo, siendo el sitio que
posiblemente dio origen a la rama mahayana del budismo. En Gandhara encontramos los méas
antiguos testimonios materiales del budismo, aunque son incapaces de brindarnos una imagen
concisa del periodo que tratamos. EI dominio persa en la region es un detalle importante, porque
se liga directamente con diversas personalidades ilustres helénicas, lo cual permitio la
comunicacion (a ciegas, mayormente) entre Grecia e India, tal como lo atestiguaron Ctesias,
Jenofonte, Escilax de Carianda, entre otros. ElI nudo gordiano de culturas y religiones exige un
estudio de la region a través de, cuando menos, tres etapas, tres canones y tres lenguas de estado.
En cuanto a lo que concierne al presente trabajo, no es posible determinar nada concreto sobre el
budismo temprano, mas alla de que en Gandhara estan los manuscritos mas antiguos del budismo
y que, curiosamente, estd muy ligada con figuras coetaneas Buda, segiin escritos “medievales’®®
del budismo. A parte de esos escritos, Gandhara parece ser una regién importante para el
imaginario poético de la India, segun se puede extraer del Mahabharata. Esto indica que no era

una region extrafia, lejana, pero tampoco nos puede dar demasiada luz sobre qué tan cerca estaba.

68 Usamos la palabra medieval para ubicar un espacio de tiempo de manera rapida y concreta, no porque creamos que

la India vivid una época medieval similar a la europea, en los mismos tiempos y formas. La “era comun” es un mito.
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4) La presencia de Anaxarco en la campafia de Alejandro Magno esta atestiguada por

diversos autores clasicos. A su vez, Plutarco, Sexto Empirico y Didgenes Laercio informan que
Pirrén tuvo contacto con Alejandro y que acompafié a Anaxarco durante la campafia militar. Si
bien es posible dudar de la validez y de la fiabilidad de las fuentes por diversas razones, toda la
informacion apunta a una direccion concreta; Pirrdn estuvo dentro de la campafia de Alejandro
Magno y no hay ninguna fuente que afirme lo contrario. Las fuentes que citamos para exponer este
punto no sufren un entrecruce, esto es, no se citan entre ellas, lo que da mayor firmeza a sus

declaraciones.

5) La presencia de los gimnosofistas esta atestiguada por las diferentes fuentes que hablan
sobre la campafia de Alejandro Magno. Durante un periodo, algunos gimnosofistas acompariaron
a los griegos en su viaje militar. Esto nos permite pensar con mayor certeza que hubo una influencia
oriental en Pirron. Lo que no es posible vislumbrar es el grado de influencia. Las dificultades de
comunicacion entre griegos y gimnosofistas fueron un problema que limit6 el grado de influencia
en Pirron. Tampoco podemos inferir el bagaje filosofico de los gimnosofistas porque las
descripciones y nombres utilizadas por los griegos impiden deducir con claridad la identidad de
estos fildsofos desnudos. La similitud entre los diversos grupos que se han propuesto como los
gimnosofistas enturbia las conclusiones que se pueden alcanzar por medio del estudio de las fuentes

griegas.

La informacion apunta hacia una influencia del pensamiento de la India en Pirron y también
indica su presencia en la corte de Alejandro Magno. Pirrén fue un “fuera de serie” y esta revision

de hechos expone que su individualidad dentro de la historia del pensamiento filoséfico helénico
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no es un producto meramente griego®, atomista, sino que nace a partir del cimulo de experiencias

vitales, entre las que se destacan los gimnosofistas en su viaje dentro de la corte imperial de

Alejandro Magno.

® Inclusive si consideramos que Pirrén es meramente griego, debemos contemplar que lo meramente griego también

comprende la exploracion en general y la lectura de oriente, ya sea a través de Persia, a través de viajes o través de la
lectura de testimonios sobre Oriente en general.
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Capitulo I1: Catuskori (Tetralemma)

2.1 Catugskori (Tetralemma)’®: definicion y ejemplos
Es como ser ameba
Ni anverso, ni reverso
La ilusion eterna
De que te vas
Y te vas
Repitiendo
Ameba — Soda Stereo
Como se menciondé de manera somera en el estado del conocimiento, un punto de
comparacion entre el budismo y el pirronismo es la formula de la Catuskori. Después de haber
expuesto el apartado histérico del tema en el capitulo anterior, proseguimos con el analisis de la
férmula de la Catuskori, con la finalidad de obtener elementos para la comparacion con la epojé,

dentro del capitulo cuatro.

Todo problema (ontoldgico y/o metafisico) tiene cuatro posibles respuestas: 1) es; 2) no es;
3) es y no es; y 4) ni es ni no es. Por ejemplo, si preguntasemos ““;el mundo es eterno?”’, podriamos
generar cuatro posibilidades: 1) el mundo es eterno; 2) el mundo no es eterno; 3) el mundo es y no
es eterno; y 4) el mundo ni es eterno ni no es eterno. Esta es la concepcidn que se expresa a traves

de la formula conocida como Catuskoti (El_g'liﬁﬁ en devanagari; Catuskoti en AITS, pronunciado

como /chatushkoti/). Etimoldgicamente, la palabra Catuskoti significa “cuatro limites” o “cuatro

0 Usaremos la forma romanizada simple de la palabra, Catuskoti, aunque dejamos al lector las formas mas rigurosas
de escribirla en este apartado y en el glosario. Entre paréntesis se encuentra la adaptacion occidental del concepto, que
mas delante sera referido. Para destacarlo a lo largo del capitulo escribiremos la palabra siempre con mayuscula:
Catuskoti.
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alternativas (catus = cuatro, koti = limite, alternativa). En ocasiones se le traduce como “(negacion

de) cuatro esquinas” (Raju, 694). El nombre nos permite reconocer, de manera provisional, que se
realiza una sefializacion de cuatro esquinas, o dicho de otra forma, cuatro posturas. Dentro del
budismo, el concepto es utilizado para expresar las cuatro posibles posturas que se pueden tener
sobre algin tema en particular. Buswell Jr y Lopez Jr. lo definen de la siguiente manera: “(...)
forma de argumentacion dialéctica usada en la filosofia budista para categorizar un conjunto de
proposiciones especificas. Por ejemplo: (1) A, (2) B, (3) A y B, (4) Ni A ni B” (172; traduccion
propia 34). Segun Graham Priest, estas cuatro posibilidades son las que se pueden seleccionar con
respecto a una afirmacion o argumento (The Fifth Corner of Four, 16). Luciano Mejia Peroni
propone que la Castuskoti es: “un tipo de argumento en el que se niegan no solo una cosa y su
contrario, sino también su conjuncion y su disyuncion, lo que resulta en un argumento con cuatro
posibilidades; de ahi su nombre” (35). En esta tltima definicién se nos brinda una pista clave de

su uso en la logica budista: al considerarse las cuatro posibilidades, se desechan todas.

Un ejemplo budista temprano de la utilizacion de la Catuskoti se encuentra en el didlogo
entre Buda y un personaje llamado Vacchagota, “El Sermén sobre el fuego y Vacchagota”. En este
sutra, Vacchagota busca conocer la postura de Buda sobre diversos temas. Uno de ellos es la
naturaleza del Tathagata™, su existencia después de la muerte. Para conocer la postura de Buda,
se plantean cuatro posibles respuestas a la pregunta “;el Tathdgata existe tras la muerte?”, las
cuales son las cuatro posibilidades que la Catuskoti contempla: 1) el Tathagata existe tras la

muerte; 2) el Tathagata no existe tras la muerte; 3) el Tathagata existe y no existe tras la muerte;

71 Tathagata (Devanagari: TUNTd): Es uno de los epitetos mas extendidos de Buda. Su significado es ambiguo, pues

se puede traducir como “Aquél que se ha ido” o “Aquel que ha venido”. El epiteto refiere a la naturaleza “despierta”
de Buda (Buswell y Lopez, 896-897). A diferencia de otros términos, en sanscrito y pali se escribe de la misma forma.
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0 4) el Tathagata ni existe ni no existe tras la muerte. Buda niega todas las posiciones, ya que no

sostiene ninguna. Vacchagota le pregunta el porqué de esta “no postura” de Buda. Citamos la

respuesta de Buda, utilizando la traduccion de Solé-Leris y Veléz de Cea:

—Vaccha, adoptar alguna de esas diez opiniones [se vuelven a enumerar]’?, supone
enredarse en la marafia de las opiniones, el yermo de las opiniones, el enredo de las
opiniones, el lio de las opiniones, la traba de las opiniones, lo que conlleva sufrimiento,
ansia, tribulaciéon y excitacion, no conduce al desengafio, al desapasionamiento, a la

cesacion, a la paz, al conocimiento superior, a la iluminacion, al Nibbana

(..)

»Vaccha, el Tathagata esta libre de toda definicion por la forma material, €l es profundo,

29 (13 29 13

inconmensurable, insondable como el ancho mar. “Renace”, “no renace”, “renace y no

99 ¢¢

renace”, “ni renace ni no renace”, estan fuera de lugar (342).

A partir de estas respuestas podemos extrapolar que Buda (y el budismo temprano) obtiene
dos cosas a partir del uso de la Catuskoti: 1) desentenderse del mundo y sus discusiones (lo que
conlleva a proseguir el camino hacia el nirvana); y 2) detectar que ciertas preguntas no generan
sentido, por lo que no es posible responderlas (puesto que estan “fuera de lugar”). Gunaratne dice

que la Catuskoti refleja la filosofia del budismo temprano, por lo que nos muestra que rehlye de

72 Aqui dice diez opiniones, y esto refiere a 10 posibles respuestas que se brindaron a las preguntas anteriores de

Vacchagota. De esas 10 respuestas: 1) cuatro buscan responder si el mundo es eterno; 2) dos se dirigen a resolver la
duda de la relacion entre cuerpo y alma; y 3) cuatro versan sobre la naturaleza del Tathagata. Es en las respuestas que
brinda Buda sobre la cuestion del Tathagata que se deja con mayor claridad la Catuskoti. Aun asi, esta respuesta
condensa la actividad de la Catuskoti, porque al haberse considerado las posibles respuestas, no se acepta ninguna
debido a que eso conlleva atarse a lo mundano. Esto se liga con la segunda parte del dialogo que citamos.

73 Escritura en lengua pali de la palabra nirvana.



DE  FILOSOFA Y

LETRAS

@ UNIVERS,

]
z
z
g
£
g
H
R
a
2

95
posicionarse en la negacion o en la afirmacion (233). El aspecto dialéctico esta en un momento

temprano, considera Gunaratne, pero ayuda a ponderar las posturas para rechazar el absolutismo y
abrir con plenitud el camino medio (233), puesto que asi el practicante puede continuar con su

desarraigo del mundo.

En cuanto a las preguntas fuera de lugar, se nos muestra un ejemplo de ellas cuando Buda
le cuestiona a Vaccha “;a donde se va el fuego cuando se apaga?”, suponiendo que se ha ido a
alguno de los cuatro puntos cardinales. Esta pregunta la realiza para exponerle de una forma mas
clara el por qué esta clase de cuestionamientos no tienen sentido (y por lo tanto no se pueden

responder). Vaccha le responde lo siguiente:

—Esta fuera de lugar, maestro Gotama. Maestro Gotama, el fuego ardia a causa del
combustible de hierbas y lefia. Una vez consumido, si no es reavivado con mas combustible,

desaparece y se considera como extinto.

—De igual modo [le contesta Buda], el Tathagata ha trascendido la forma material por la
cual le conoceria quien tratase de conocerle. Esta forma material la ha arrancado de raiz y
la ha dejado como el tronco de una palmera gque, una vez cortado, ya no puede volver a

brotar ni crecer de nuevo (Trad. Solé-Leris y Veléz de Cea, 342).

Buda mismo le explica a VVacchagota que el concepto de Tathagata esta fuera de los limites
materiales, esta fuera del mundo y nuestra comprension mundana. Por lo tanto, no podemos acceder
a conocer al Tathagata por medio de las herramientas tradicionales que utilizamos para examinar
las demés entidades mundanas. Es posible suponer que el concepto discutido en el Sutra se

convirtio en (o ya era) un conocimiento metafisico, a la manera neopositivista, lo cual indica la
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necesidad de otro tipo de herramientas gnoseoldgicas para generar algun conocimiento sobre el

Tathagata.

Hasta este punto, “El Sermo6n sobre el fuego y Vacchagota”, nos ha brindado pistas
importantes sobre el uso de la Catuskoti por parte del budismo. Lo anteriormente expuesto puede
expandirse aln mas si contemplamos la categorizacion de las preguntas que existe dentro del canon
Pali, ya que los cuestionamientos son muy importantes para el uso de la Catuskoti. Seglin expone
Bharadwaja en su trabajo “Rationality, Argumentation and Embarrassment: A Study of Four
Logical Alternatives (catuskoti) in Buddhist Logic”, existen cuatro tipos de preguntas: 1) las que
requieren una explicacion’; 2) las que requieren una contrapregunta a manera de respuesta’; 3)
las que exigen hacérseles a un lado, dejarlas sin respuesta (que distinguiremos como
“prescindibles”)’®; y 4) las que necesitan un analisis de la cuestion para poder brindar una

respuesta’’ (304).

Las preguntas de la tercera categoria, son las que interesan para el concepto de la Catuskoti,
puesto gque, como se ha expuesto, el budismo utiliza a la Catuskoti como una herramienta de
desarme intelectual contra los cuestionamientos mal planteados (que son de imposible resolucion).
Jayatilleke explica que las posturas que brinda Vacchagota sobre la naturaleza del Tathagata son
consideradas como posibilidades exhaustivas, las cuatro posibilidades l6gicas que abarcan toda

posible respuesta (Early Buddhist Theory of Knowledge, 339), el gran detalle esta en que, a ojos de

74 panho ekamsavyakaraniya.
7> panho patipucchavyakaraniya.
76 panho thapaniyo.

77 panho vibhajjavyakaraniya.
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Buda, ninguna de ellas puede responder correctamente a la duda. Jayatilleke desarrolla lo siguiente

sobre las “prescindibles”:

(...) esas preguntas deben ser “hechas a un lado” (thapaniya) en un plano pragmatico porque
la creencia en cualquiera de las posibles respuestas puede ser considerada irrelevante e
innecesaria para nuestro proposito (...) Es posible argumentar que estas preguntas fueron
consideradas para ser, en principio, respondidas de manera categorica pero descartadas por
razones pragmaticas, aunque es necesario notar que no hay un lugar donde se sefiale que
estas creencias eran categoricamente falsas o verdaderas. Sélo eran pacceka-saccas
(verdades individuales o parciales) y productos de una reflexion errénea. Cuando
consideramos toda la evidencia queda claro que al menos algunas de estas preguntas fueron
consideradas como poseedoras de una naturaleza ldgica tal que no podria darseles respuesta

0 respuesta categoérica alguna (Early Buddhist Theory of Knowledge, 288-289; traduccion

propia 35)

Por lo tanto, la reflexion termina en una pregunta errénea. No porque la accion de preguntar
sea incorrecta, sino porque la formulacién de la pregunta vuelve imposible brindar una respuesta
debido a que se concentra en elementos y/o hechos imposibles de comprehender por medio del acto
linguistico. Una posible razon del porqué ocurren las preguntas “prescindibles”, segiin explica
Jayatilleke, es debido a que el proceso de reflexién humano se concentra demasiado en los aspectos
metafdricos de la lengua y no en los componentes materiales a los que refiere. Jayatilleke extrae
directamente este detalle de las reflexiones de Wittgenstein (Early Buddhist Theory of Knowledge,

290-291), comparando sus razonamientos con los del filésofo austriaco, quien expreso lo siguiente:

Esto puede ocurrir debido a que no somos capaces de zafarnos de las implicaciones de

nuestro simbolismo [linguistico], que admite preguntas como cuando se apaga una vela, ¢a
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donde fue su llama?”; ;a donde se fue la luz?”. Nos hemos obsesionado con nuestro

simbolismo [linglistico]. —Podriamos decir que estamos halados hacia la perplejidad por

una analogia que inevitablemente nos arrastra (108; traduccion propia 36).

Jayatilleke expresa que el budismo temprano comprendia que las alternativas ldgicas
propuestas por la Catuskoti son o verdaderas o falsas (“The Logic of Four Alternatives”, 82) y que
por lo tanto, cuando una es verdadera las demas son falsas (“The Logic”, 70). Al momento de
enfrentarnos a preguntas que en su fondo son problemaéticas pero que aparentan gramaticalmente
ser correctas (ej.- (A donde se va el fuego cuando se apaga?) ninguna respuesta que la Catuskoti
contemple es correcta porque la pregunta desde su origen tiene un error de formulacion. Si
aceptasemos alguna de las respuestas como resolutiva, seria imposible que fuese correcta porque
la pregunta no lo admite debido a su fundamento ilégico o erréneo (pues el fuego no se va a ningun
lado, sino que se extingue). Jayatilleke propone el ejemplo de una persona que nunca ha fumado;
si le preguntamos “;usted dejo de fumar?” (“The Logic”, 81), cualquier respuesta que brindemos
es incorrecta, puesto que la persona jamas ha fumado y por lo tanto la pregunta es errénea en su
planteamiento. Ruegg explica que, desde un punto de vista soterioldgico, esta clase de preguntas
se hacen a un lado porque no contribuyen en nada al practicante a alcanzar el despertar. Su
vaguedad las hace incontestables (2), con lo que la interpretacion de Ruegg coincide con la

observacion de Gunaratne (233), previamente presentada.

Esta clase de cuestionamientos llevé a Buda a desarrollar una lista de preguntas que son
incontestables, debido a su naturaleza indeterminada y prescindible. Las preguntas se encuentran
expuestas en diversos discursos y se conocen en sanscrito como avyakrta, que se traduce como
“indeterminado”, “indescriptible”. El nimero de preguntas que compone la lista varia, pudiendo

ser diez preguntas o catorce. Segun Buswell y Lopez, la lista es de catorce preguntas y abarcan
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diversos cuestionamientos de indole metafisica, por lo cual Buda las hizo a un lado debido a su

construccion errénea (87). El silencio de Buda con respecto a estas preguntas se interpreta de dos
maneras: 1) El reconoce la imposibilidad del conocimiento humano para responderlas de manera
definitiva; y 2) El decidié no responder para evitar desanimar a sus discipulos. Es importante
destacar que ninguna de las interpretaciones expuestas considera que Buda haya sido incapaz de
brindar respuesta por una falta de conocimientos, pues, segun explica Ruegg, el silencio del gran
maestro ha llevado a algunos a sospechar que Buda era ignorante o agnostico (2). Si se considera
el razonamiento de Buda sobre el camino medio’®, entonces se vuelve dificil aceptar la propuesta

de que Buda tuviera un segundo motivo oscuro que le impidiese escoger alguna posicion.

Otro ejemplo de uso, donde es posible distinguir lo anterior expuesto sobre la Catuskoti, lo
encontramos en el Samyutta Nikaya, dentro del sermon “Timbarukasutta”. En él, se da un dialogo
entre Buda y Timbaruka’® sobre el placer, la pena y el origen de ambos estados del ser. Timbaruka
le hace las siguientes cuatro preguntas a Buda: 1) “;Como es esto, maestro Gotama: son el placer
y la pena creados por uno mismo?”’; 2) “;son el placer y la pena creados por otro?”’; 3) “;Coémo es
esto entonces, maestro Gotama: son el placer y la pena creados por ambos, tanto por uno mismo
como por el otro?”’; y 4) “Entonces, maestro Gotama, ;es que son el placer y la pena aparecen

fortuitamente, no siendo creados ni por uno mismo ni por el otro? [sic]”.

78 Expondremos lo que entendemos por “camino medio” con mayor ahinco en el capitulo cuatro. Pero, de manera
breve, entendemos al “camino medio” como el sosiego del d&nimo. El animo debe ‘“afinarse” para que no esté
“infraexcitado” o sobrexcitado, sino que esté en un justo medio.

79 Fue un paribbajaka que visité a Buda en Savatthi y discutié con él el origen del placer y del dolor. A partir de esta
conversacion, Timbaruka se volvio un seguidor de Buda, aparentemente. (“Timbaruka”, Pali Proper Names I, 1014).

Un paribbajaka es el nombre que se le da a cierto tipo de ascetas, quienes afirmaban ser idénticos a los seguidores de
Buda, aunque esto no sea el caso (“Paribbajaka”, Pali Proper Names 11, 159).
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Como Buda neg0 sostener todas las anteriores posturas, Timbaruka le pregunt6 que si tenia

por inexistentes al placer y la pena. Buda tampoco aceptd que esta fuese su postura. EI problema
reside en que la postura de Buda con respecto al placer y la pena es totalmente distinta a la que
plantea Timbaruka, afirmando que su postura es la del camino medio, lo que lo obliga a no sostener

ninguna de las otras posturas puesto que son incorrectas:

“Timbaruka, [cuando uno piensa:] ‘El que actua es el mismo que €l que experimenta [los
resultados]’, entonces uno asegura haber existido desde principio [sic]: ‘El placer y la pena
son creados por uno mismo’. Cuando uno asegura algo asi, esto equivale al eternalismo.
Por otro lado, Timbaruka, [cuando uno piensa:] ‘El que actiia es uno, y €l que experimenta
[los resultados] es otro’, entonces uno asegura haber estado afligido mediante la sensacion,
segun la cual: ‘el placer y la pena son creados por otro’. Cuando uno asegura algo asi, esto
equivale al aniquilacionismo. Pero el Tathagata, sin haberse inclinado hacia ninguno de

estos dos extremos, ensefia el Dhamma del medio.

Se reafirma la nocion del camino medio, por lo tanto, ninguna de las posturas que le presenta
Timbaruka satisfacen la duda que ha presentado. Las cuatro posibles respuestas no logran
representar la postura de Buda en cuanto al placer y la pena; por lo tanto, no hay mas alternativa
que rechazarlas todas. A diferencia de la platica con Vacchagota donde no hay una respuesta

posible, aqui si hay una: el Dharma budista.

2.2 Historia de la Catuskoti (Tetralema) y usos distintos al Catuskoti-thapaniya
La Catuskoti es una herramienta conceptual muy estudiada y, a su vez, poco estudiada®’.

Esto significa que la Catuskoti ha sido objeto de una cantidad enorme de estudios, pero estos versan

80 Usamos el tercer koti (es A 'y es B) como recurso retorico.
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cominmente sobre la Catuskoti del budismo madhyamaka®® (cuestion que también notd Adrian

Kreutz [On Buddhist Logic, 31-32]), por lo que se ha dejado de lado (0 en un escenario méas
pequefio) a la Catuskoti del budismo temprano. Jan Westerhoff resalta este hecho, destacando que

no hay un estudio comprensivo sobre el origen y desarrollo de esta herramienta:

Sin importar las importantes investigaciones realizadas durante las Gltimas décadas, aun no
se ha escrito un estudio comprehensivo del origen y desarrollo de la Catuskoti desde su uso
en el budismo temprano hasta su posterior uso en los trabajos filosoficos budistas del Tibet,

Chinay Jap6n (367; traduccion propia 37).

El problema de esto, consideramos, es que la Catuskoti del budismo madhyamaka y la
Catuskoti del budismo temprano son diferentes. La Catuskoti madhyamaka fue desarrollada por
Nagarjuna, fundador de la rama madhyamaka del budismo, la cual considera muy importante al
concepto del vacio. Esto repercute en su concepto de Catuskoti, puesto que el vacio es considerado
como la piedra fundamental de la existencia y de la comprensién de la misma. Citamos la obra de
Nagarjuna, Miila Madhyamaka Karikah: el texto fundamental del camino medio, traducida por

Juan Arnau, para sefialar la importancia del vacio que mencionamos:

El Bienaventurado ha dicho que ahi radica la luz de la vacuidad (o lo que la vacuidad

ilumina) (...) Si hubiera algo no vacio, entonces habria algo llamado vacio. Sin embargo,

81 Madhyamaka) devanagariq®H® :): Significa “Escuela del camino medio” y es una escuela de pensamiento fundada

por Nagarjuna. La idea central es que existe un justo medio entre el ascetismo y la indulgencia, tal y como lo sefial6
Buda en su primer sermdn (Discurso de la puesta en movimiento de la rueda del dharma). Posteriormente se entiende
que ese justo medio existe entre el eternalismo y el aniquilacionismo y es encontrado en la palabra de Buda. Un aspecto
filos6fico muy importante para esta escuela es la idea del vacio y su relacion con la “originacion dependiente” (Buswell
y Lopez, 486-487).
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no hay nada que sea no vacio, ;como podria haber algo vacio? (...) Lo que racionalmente

puede aplicarse al vacio, se aplica racionalmente a todo (...) Nosotros afirmamos que la
vacuidad es el origen condicionado (o la relacionalidad: pratityasamutpada), y que esa
vacuidad, cuando se la entiende como una mera designacion (prajfiapti), es precisamente

el Camino Medio. (540; 550; 551).

Esta nocion del vacio, muy importante y revolucionaria para el pensamiento budista, no
estd presente dentro de lo que se ha expuesto anteriormente sobre la teoria de la Catuskoti
(Tetralemma) temprana. Como vimos, el budismo temprano tiene una preocupacion por la
correspondencia entre la pregunta y el objeto de la pregunta. En cambio, la Catuskoti del budismo
madhyamaka tiene una tendencia a exponer la vacuidad de las afirmaciones (Kreutz, On Buddhist
Logic, 65). El vacio es la piedra fundamental del pensamiento de Nagarjuna (Gomez Rodriguez,
124). Ademas de que la Catuskoti de Nagarjuna se sale de la delimitacion temporal de esta
investigacion, la diferencia que aqui planteamos es otro factor para no tratarla dentro del presente
trabajo, mas alla de exponerla como un referente historico que expresa la gran importancia de la

Catuskoti y su utilizacion por Buda.

El origen de esta herramienta argumentativa es oscuro (Priest, 17). Varios autores plantean
que su origen se encuentra dentro de la teoria filosofica y religiosa anterior al budismo (Priest, 18;
Kreutz, “Contradiction and recursion”, 134; Buswell y Lopez, 172). Una fuente anterior al budismo

donde se ha rastreado una génesis parcial es en el Rg Veda®, donde se esgrime la cuarta koti o

82 Rg Veda (devanagari: 357dc): el mas antiguo de los cuatro textos sagrados conocidos como Vedas. (“Rig Veda”,

Wisdom Library).
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proposicion (nies A, nies no A). Citamos la traduccién de Juan Miguel de Mora donde se encuentra

esta proposicion:

Entonces no habia ser, ni tampoco no-ser,

ni espacio, ni mas alla cielo.

¢ Qué habia en la envoltura? ;Donde estaba? ;Quién lo cuidaba?

¢Era algo el agua profunda que no tenia fondo?

Ni la muerte ni la no-muerte existian. (“Sobre el principio [X.129]”, 277)

Otra fuente se encuentra en el Brhadaranyaka Upanisad®, donde también se utiliza la

cuarta koti, cuando se esté describiendo la naturaleza del Brahman?®*

Entonces, aqui esta la regla de sustitucion: “no—, no—", por tanto nada esta por encima de
este “no”. Y este es su nombre— “lo real detras de lo real,” por 1o que lo real consiste en
las funciones vitales, y €l es lo real detras de las funciones vitales (...) Acerca de este ser,
uno solo puede decir “no—, no—.” El es imperceptible®®, porque él no puede ser percibido

(Olivelle, [2.3.6], 67; [4.2.4], 111, traduccion propia 38)

83 Upanisad (devanagari: B'qﬁﬁi?g): Palabra que en sanscrito refiere a una serie de escritos religiosos pertenecientes a

la Gltima época de los vedas. Versan sobre diversos temas religiosos y filos6ficos (“Upanishad”, Wisdom Library).

84 Brahman (devanagari: :(S/gl- Palabra sanscrita que denomina al ser supremo y principio primero del universo

“yBrahman ”Wisdom Library).

85 Entendemos percepcion a la manera realista, tal y como la describe Ferrater Mora en su diccionario: “Los realistas

sostienen que cuando alguien ve un objeto, un objeto le aparece sin que haya, sin embargo, diferencia entre la apariencia
y el objeto” (Tomo 11, 392), y en la siguiente descripcion: “La percepcion es sensible cuando aprehende un objeto real”

(393). Por lo tanto, “impercepcion” e “imperceptible” significa toda entidad que no se le presenta a los sentidos y que,
por lo tanto, no es aprehendida de manera exacta por el observador.
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Contemporaneo a Buda y su teoria, se encuentra la escuela Ajiiana®, religion no

brahménica, que también posee un postulado muy parecido a la Catuskoti y que se describe en el

Samafifiaphala Sutta, perteneciente al Digha Nikaya 8’
“Cuando dije esto, Sanjaya Belatthaputta [sic] me respondio: ‘Si me preguntases:

«¢ Existe el mundo maés alla?», y si yo pensase que existiese tal mundo, podria declararte
«existe un mundo mas alla». Pero yo no digo «esto es de esta manera», ni «esto es de tal
manera» ni «esto se otra manera» [sic]. No digo «esto no es asi» ni tampoco digo «no es

cierto que esto no es asi».

(...)

«existe el Tathagata después de la muerte?»...
«;no existe el Tathagata después de la muerte?»...

«¢sea que ambas cosas son ciertas: que existe el Tathagata después de la muerte y que no

existe el Tathagata después de la muerte?»...

«¢Sea que ninguno es cierto: que ni existe el Tathagata después de la muerte ni no existe el

Tathagata después de la muerte?» y si yo pensase esto podria declararte «esto es asis» [sic].

86 Ajfiana (devanagari: 3{31T): Palabra que se traduce como “ignorancia” y que refiere a una escuela filoséfica de la

India que afirmaba la imposibilidad del conocimiento. Una figura importante de esta corriente fue Safjaya
Belarshiputta. Para mas informacion, 1éase Jayatilleke, “Chapter III: The Historical Background III- Non-vedic I1-
Sceptiks, Ajivikas, and Jains”, Early Buddhist Theory of Knowledge, 109-168.

87 El titulo presente en las referencias es “Samannaphala Sutta — Discurso sobre los frutos de la vida contemplativa”.

Utilizamos la escritura correcta en el cuerpo del texto.



DE  FILOSOFA Y

LETRAS

@ UNIVERS,

]
z
z
g
£
g
H
R
a
2

105
Pero yo no digo «esto es de esta manera», ni «esto es de tal manera» ni «esto se otra manera»

[sic]. No digo «esto no es asi» ni tampoco digo «no es cierto que esto no es asi».

Se dice también que la generacién del concepto budista tiene influencia (o referente) en el
Jainismo, religion no brahmanica coetanea al budismo (Gunaratne, 233). Aqui entra en juego la
concepcion jaimista de las siete alternativas. Los jainistas consideran las cuatro alternativas de la
Catuskoti junto a otras tres mas (Koller, 405) A partir de esas siete opciones expresan que la
realidad no es sostenible por una sola postura argumentativa (Soni, 371). El concepto jainista es

conocido como Syadvada®®:

En el contexto de los siete predicados, ‘syat’ significa ‘posiblemente’, pero no en el sentido
de que haya cierta incertidumbre sobre si la oracién es verdadera, sino mas bien sobre si
hay algin caso en que la oracioén sea verdadera. El término ‘syat’ califica al resto de la
oracién: indica que, en cierta forma o en un punto de vista particular, la oracién es (sin duda
alguna) verdad. Por ejemplo, el primer predicado indica que “en cierta forma, todo
simplemente es” o “hay algin punto de vista desde el cual todo simplemente existe”

(Pragati, 386; traduccion propia 39)

Pero, es en el budismo donde las cuatro kotis se utilizan en conjunto para funcionar como
una herramienta, por lo que se considera que la Catuskoti es una herramienta de origen budista
(Kreutz, “Contradiction and recursion”, 134). La Catuskoti del budismo temprano fue heredada a
la escuela madhyamaka, donde tuvo una relevancia enorme para el pensamiento de Nagarjuna.

Segun Kreutz, a partir de este punto los intercambios culturales con China (y posteriormente otras

88 En devanagari: ¥Tglq.
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partes de Asia, como Japdn) se llevarian a la Catuskoti del budismo madhyamaka como herencia

(On Buddhist Logic, 68-69)8°. A occidente llega por medio de los diversos estudios realizados sobre
la Catuskoti, a partir del siglo X1X. Toma relevancia dentro del mundo de la filosofia occidental
con las anotaciones que hizo el budélogo e indélogo Louis Etienne Joseph Marie de La Vallée-
Poussin®® (Rigopoulos, 115). En 1933, Schayer acufia el neologismo Tetralemma, que significa
“cuatro premisas” (tétpo [tetra, cuatro] y Aeppa [lema, premisa], respectivamente) dentro del
trabajo “Altindische Antizipationen der Aussagenlogik” (Rigopoulos, 116). Este dato es
importante destacarlo, porque el uso del neologismo dentro del &rea académica indicaria que hay
un origen griego o una conexion con Grecia, cuando no hay ninguna relacion y solo se invento el

neologismo para un fin academico dentro del trabajo de Schayer.

Otro detalle es que se destacé la importancia de las preguntas indeterminadas (avyakata),
siendo este un punto muy importante para los estudiosos del budismo en los afios subsecuentes
(Rigopoulos, 116). Un ejemplo de la importancia de estas preguntas se encuentra en un estudio
posterior de Jayatilleke, en el cual profundizé en esta clase de preguntas (Early Buddhist Theory
of Knowledge, 288-289). Un detalle destacable del inmenso trabajo de Jayatilleke fue demostrar
que la Catuskoti no viola el principio de no contradiccion, en respuesta a los estudios de La Vallée
Poussin que indicaban que la filosofia budista ignoraba este principio, tachandola de irracional

(Rigopoulos, 118, 115). El principio del tercero excluido tampoco es violado (Rigopoulos, 121).

89 Seglin Kreutz, en el budismo Zen, el koan es un pensamiento idéntico a la Catuskoti, y pone como ejemplo el

siguiente koan: Un monje preguntd: “;Acaso un perro tiene naturaleza de Buda?”/A lo que el maestro Zen
contesto:/“Mu” (Wimén Guan, citado por Kreutz. On Buddhist Logic, 69; traduccién propia 40).

9% No se confunda con Charles-Jean Etienne Gustave Nicolas de La Vallée Poussin, quien posee el mismo apellido e

inclusive fue coetaneo a Louis de La Vallée Poussin.
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El mismo Jayatilleke, en 1967, expuso que la Catuskoti ha sido dificil de comprender para todo

aquel que se haya propuesto estudiar el concepto (“The Logic”, 69).

Esta problemaética que destaco Jayatilleke ha acompafiado a los estudios de la Catuskoti en
occidente. Ha resultado muy dificil la interpretacion y formulacién de la Catuskoti a traves de los
simbolos de la I6gica. Hay un corpus largo que ha tratado con este problema, y cada formula que
se ha brindado ha sido criticada. No hay ninguna formula definitiva, puesto que las kotis tres (es A
y no es A) y cuatro (no es A ni no es A) son bastante problematicas en cuanto a su formulacion.
Esta problematica ha llegado hasta nuestros dias, con trabajos como el de Graham Priest (The Fifth
Corner of Four) o el de Adrian Kreutz (On Buddhist Logic). Este problema también es expresado

por Alex Wayman:

(...) nadie entiende las cuatro alternativas, pero tal vez si entienden las cuatro alternativas
en un sistema disyuntivo, o las cuatro alternativas aplicadas a la casualidad, o las cuatro
alternativas aplicadas a la existencia. Las cuatro alternativas, consideradas
disyuntivamente, constituyen una orientacién preliminar. Las alternativas de casualidad,
cada cual negada, son una meditacion que defiende la razon humana con sus inferencias,
definiciones y demas. Las alternativas a la existencia, cada cual negada, se reducen a

reflexiones menguadas de la razén humana (18; traduccion propia 41).

Wayman expone los usos de la Catuskoti, siendo el tercero el que describimos en este
capitulo: 1) las cuatro alternativas en un sistema disyuntivo; 2) las cuatro alternativas aplicadas a
la casualidad, todas negadas; y 3) las cuatro alternativas aplicadas a la existencia, cada una negada.
(6, 10, 13). Gunaratne describe estos tres usos de la siguiente forma: “(1) un sistema disyuntivo,
(2) un instrumento de meditacion sobre la casualidad, y (3) un instrumento de meditacion sobre la

existencia” (213). Si bien el uso de la Catuskoti sigue el mismo orden en todos los casos, su uso
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representa una diferente posicion reflexiva, siendo esta casuistica lo que lleva a complejizar més el

proceso de formulacion. En todos los casos la Catuskoti rechaza las cuatro alternativas debido a

que ninguna logra satisfacer la pregunta realizada..

2.3 Conclusiones generales del capitulo segundo

La Catuskoti es una herramienta de dificil rastreo historico y de dificil formulacion logica.
Obviamente esta herramienta no nacié de la nada (ex nihilo nihil fit) y es posible encontrar partes
de la misma en diversas obras del pensamiento filosofico de la India previo al budismo. A su vez,
parece que hay relacién con otras argumentaciones de religiones coetaneas al budismo (ajfiana y
jaina), pero es sélo en apariencia pues las fuentes consultadas no exponen nexos evidentes mas alla
de una similitud en su praxis y postulados. Por lo tanto, parece seguro afirmar que la Catuskoti, tal
como la conocemos, es una herramienta eminentemente budista, cuando menos en el aspecto de

ser una herramienta para desarmar preguntas mal planteadas.

Hay diversas formas de la Catuskoti, que se esgrimen con base en el tipo de problema que
se estd resolviendo o discutiendo. En cualquier caso, la Catuskoti busca “neutralizar” a las
preguntas “prescindibles”, porque su uso responde a la enunciacion de preguntas imposibles de
responder por su naturaleza ildgica (ej: ¢a donde se va el fuego cuando se apaga?). Si la pregunta
formulada contiene algun error que a simple vista es imperceptible, se rechazan las cuatro posibles
respuestas que contempla. Por esta razon, las preguntas “prescindibles” y las 10-14 preguntas
incontestables (avyakrta) toman relevancia, ya que son el tipo de cuestionamientos que enfrenta la

Catuskoti.

Ciertos discursos donde se utiliza la Catuskoti exponen que Buda rechaza todas las
respuestas, puesto que, si acepta cualquiera como valida, se distrae/aleja del camino medio (tal

como se lo explica a Timbaruka) y del nirvana, atdndolo al mundo material y conceptual por medio
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de la discusion vacua. Por otra parte, demuestra que hay cierta clase de preguntas que no vale la

pena discutir debido a que estdn mal formuladas. Buda en diversos sermones evita brindar respuesta
alguna, pero tampoco acepta las posturas presentadas. Esto no lo hace por alguna razén oculta, sino
porque la pregunta atafie cuestiones que no son resolubles debido a su formulacion. Se considera a
la Catuskoti del budismo temprano como una herramienta soterioldgica y expositiva. Una
dialéctica capaz de dilucidar, mediante las herramientas gnoseoldgicas humanas, un camino que el
razonamiento comun pierde de vista, por concentrarse en cuestiones intrascendentes o
inexplicables. Al final, la exposicion de la Catuskoti en el budismo temprano permite centrarse en
el camino medio del dharma y alejarse de los extremos, lo cual conlleva a desentenderse de los

enredos del mundo para alcanzar el nirvana.
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Capitulo I11: Epoje

3.1 Epojé pirrénica
Un sefiuelo
Hay algo oculto en cada sensacion
(...)
Un dulce palpito
La clave intima
Corazon Delator — Soda Stereo
Lo que expusimos dentro del capitulo primero sobre los testimonios en torno a Pirron, su
presencia en la campafa de Alejandro Magno y su presencia en la India, acercan demasiado a
Pirrén con la India y su pensamiento filosofico, por lo que en este capitulo examinaremos al
concepto de Epojé para poder realizar después la comparacion con la formula de la Catuskoti dentro

del capitulo cuatro.

La Epojé (émoyn en griego) que promulgd Pirrdn y que recogio para la posteridad Sexto
Empirico es el final de un proceso reflexivo sobre el mundo. Es la antesala de la liberacion del
alma de todo aquello gue esta vacio y que no ayuda en nada al bienestar de nuestra tranquilidad: la
ataraxia (atapo&io en griego). En el vocabulario comun de la antigua Grecia, segiin nos indica el
proyecto Logeion de la Universidad de Chicago, la palabra Epojé simplemente significaba
“cesacion”. Podemos cesar los pagos a un tercero®® o cesar nuestra actividad laboral. Esto nos

indica el sentido que tiene la Epojé dentro del pensamiento escéptico. Antes de alcanzar la

91 Uso atestiguado en diversos documentos antiguos. Véase el Berliner Griechische Urkunden (BGU) 599.3 o el
Catalogue of the Greek papyri in the John Rylands Library (PRyl) 214.34.
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imperturbabilidad de animo (ataraxia) se necesita suspender o cesar todo juicio (Epojé) sobre

cualquier cuestion mundana. Sexto Empirico describe este proceso de la siguiente forma:

Pues bien, desde ahora decimos que el fin del escepticismo es la serenidad de espiritu
[ataraxia] en las cosas que dependen de la opinion de uno y el control del sufrimiento en
las que se padecen por necesidad. En efecto, cuando el escéptico, para adquirir la serenidad
de espiritu, comenzd a filosofar sobre lo de enjuiciar las representaciones mentales y lo de
captar cuales son verdaderas y cudles falsas, se vio envuelto en la oposicion de
conocimientos de igual validez y, no pudiendo resolverla, suspendio sus juicios [Epojé] v,
al suspender sus juicios, le llegd como por azar la serenidad de espiritu en las cosas que
dependen de la opinion ... el que no se define sobre lo bueno o malo por naturaleza no evita
ni persigue nada con exasperacion, por lo cual mantiene la serenidad de espiritu (Esbozos

Pirrénicos, 61).

Las palabras de Sexto Empirico exponen en el anterior fragmento todo lo que hay que saber
sobre la Epojé. El es sumamente claro con esta herramienta y nos permite ver que su uso no depende
de intrincadas formulas l6gicas o extenuantes comprobaciones matematicas, sino que sélo depende
de un acto sumamente practico y sencillo: evitar dar primacia a una postura determinada a través
del detenimiento de los enjuiciamientos u opiniones personales. Esta forma de acercarse a la
realidad es una forma propia de los escépticos y esta atestiguada en un documento anterior a Sexto
Empirico recogido por Eusebio de Cesarea. Eusebio resume en su libro Praeparatio Evangelica la
teoria y los fundamentos del escepticismo, basandose en los dichos de Timén el Silografo y
Enesidemo, recogidos por Aristocles de Mesena. La citamos para contrastar las palabras de Sexto

Empirico (quien es la base para la construccién de este capitulo):
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(...) Y fue su discipulo Timén el que dijo que quien quiere ser feliz tiene que procurar

conocer estas tres cosas: en primer lugar como son las cosas por naturaleza, en segundo
cdémo tenemos que estar dispuestos hacia ellas y finalmente qué ventajas hay para los que
tienen esta disposicion. Afirma que las cosas se le muestran a él como indiferenciadas por
igual, inestables e indeterminadas y que por eso ni nuestras sensaciones ni NUestros juicios
son verdaderos o falsos. Por eso no hay que confiar en ellas sino suspender el juicio y no
inclinarnos por ninguna postura y no alterarnos porque alguien diga que algo es de un modo
u otro porque nada es de un modo ni de otro. Dice Timdn que los que tienen esta disposicién
de &nimo conseguiran primero un estado de indecision, luego de imperturbabilidad y, segln
Enesidemo, finalmente de placer. Esto es lo fundamental de su doctrina (Libro X1V, cap.

XVIII).

La cita de Eusebio proviene de los escritos de Aristocles de Mesena, (quien vivio entre los
siglos I a.C y IV d.C) (Chiesara, Aristocle, xvii) siendo el méas largo de todos los pasajes de
Aristocles que podemos encontrar en la obra de Eusebio. Las palabras de Aristocles se subdividen
en diversas secciones (Chiesara, Aristocle, 86), pero para el sentido del presente capitulo s6lo nos
importa esta seccion, que corresponde a la explicacion de los principios de la escuela escéptica.
Como su categorizacion indica, funciona como un brevisimo resumen de la teoria escéptica, en su
expresion mas fundamental, el cual ayud6 a Eusebio para la exposicion de una critica contra el

pensamiento de Pirrdn.

Un detalle altamente relevante del pasaje es que se recoge la famosisima nocion de 00d&v
pdArov (ouden mallon; nada es mas). Esta frase fue pronunciada por Pirrdon y es la base del juicio
escéptico. La frase implica que nada es mas que otra cosa, por lo tanto, a la hora de enjuiciar los

fendomenos, la postura “a” es igual de valida que la postura “b”; “a” no es mas que “b”. Por lo tanto,
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ninguna posicién (o idea o afirmacion, etc.) es mas (o vale mas o posee mayor peso, etc) que

cualquier otra. Dice Sexto Empirico: “El «no es mas esto que esto» deja en claro nuestra forma de
sentir segun la cual, en virtud de la equivalencia de los opuestos, concluimos en la neutralidad;
entendiendo por equivalencia la igualdad en cuanto a lo de parecernos” (Esbozos, 111). La misma
frase Nada es mas, también esta sujeta al mismo juicio del escéptico, pues no es una verdad grabada
en piedra (Sexto Empirico, Esbozos, 112-115). Esto es muy importante, porque es la base del
pensamiento escéptico. Si damos primacia a una postura, caemos en dogmatismo y la investigacién
se acaba. En cambio, si suspendemos el juicio, nos proponemos a realizar una investigacion mas
exhaustiva de las cosas y evitamos perturbarnos como los dogmaticos. Sexto Empirico explica que
este proceder no es una sencilla negacion del criterio de verdad, sino todo lo contrario. Si
suponemos que existe una verdad, lo mejor es ponerla a prueba con afirmaciones del mismo valor.

En eso se sustenta la suspension de juicio y no en otra cosa:

Es preciso, sin embargo, darse cuenta de que no es nuestro proposito —pues eso seria
dogmaético- dar a entender que el criterio de Verdad sea inexistente. Solo que, como los
dogmaticos creen que han establecido de forma convincente que existe algun criterio de
Verdad, nosotros les hemos contrapuesto otras razones que tambien parecen convincentes;
sin asegurar que sean ni verdaderas ni mas probables que las contrarias, sino concluyendo
en la suspension del juicio por la aparente equivalencia de esas razones y las que se dan

entre los dogmaticos (Esbozos, 163; cursivas propias).

Un rasgo importante del analisis del escéptico es la apertura de mente que se refleja en su
actitud “inquisitiva” contra las afirmaciones (Thorsrud, 130), ademas de mostrarnos la habilidad
para argumentar necesaria para llevar una vida escéptica (Vogt, 178). Como no niega la verdad, lo

gue hace es buscarla a través de la contraposicion de afirmaciones de igual validez. Si la negara,
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caeria en un dogmatismo y perderia toda posibilidad de investigar (Thorsrud, 131), Perder la

habilidad de investigar implica perder su habilidad para razonar, debido a que la primera es una
extension de la segunda (Vogt, 177), por lo que el escéptico no puede caer en el dogmatismo, ya

que coartaria su persona, perdiendo asi toda posibilidad de alcanzar la serenidad de espiritu.

Ahora bien, a juicio del presente trabajo, existe una convergencia evidente de apartados, ya
que tanto Eusebio como Sexto Empirico denotan la necesidad de la suspension del juicio ante la
deliberacion entre diversas posturas, sin inclinacion por alguna ni perturbacion de la tranquilidad
propia. Por lo tanto, la prosecucién de la actitud escéptica consiste, segun Eusebio y Sexto Empirico
en: 1) el reconocimiento de la realidad y su naturaleza (su investigacion); 2) la suspension del
juicio; y 3) la imperturbabilidad del animo. La “naturaleza” de las cosas es indiferenciada, inestable
e indeterminada, por lo que nosotros no podemos tener certeza de si nuestras sensaciones y nuestros
juicios son verdaderos o falsos, porque, tal y como afirma Sexto Empirico (Esbozos, 153), ni los

sentidos ni la razon son suficientes para informarnos completamente de los objetos externos.

Resumamos todo lo anterior en una pregunta para el escéptico®®: ¢qué se entiende por
Epojé? Sexto Empirico explica: “La suspension del juicio es ese equilibrio de la mente por el que
ni rechazamos ni ponemos nada” (Esbozos, 55). Por lo tanto, suspender el juicio significa evitar
otorgar una primacia a determinada posicion sobre alguna cuestion especifica (aceptar o rechazar
X). Para poder hacer Epojé se deben considerar todas las posturas concernientes sobre un tema dado

para después contraponerlas en igualdad de condiciones (Esbozos, 63). Un ejemplo de la

92 Seguiremos a Sexto Empirico y llamaremos escéptica a la corriente filoséfica que se cuestiona si las cosas son tal y

como aparentan por medio de la ponderacion de los diferentes argumentos que defiendan un punto de vista determinado
(Esbozos, 53-57). Toda aquella escuela que niegue la posibilidad del conocimiento o que la asegure, aun y cuando
utilicen la duda para su argumentacion, sera considerada como dogmatica y no como escéptica. Por lo tanto, pirrénico
= escéptico y viceversa; académico # escéptico.
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contraposicion de posturas en igualdad de condiciones es el siguiente, cuando Sexto Empirico

intenta dilucidar si el criterio para juzgar lo externo es la capacidad sensorial del ser humano:

Pues bien, dado que unos dicen que tienen impresiones vacias porque nada de lo que
parecen aprehender tiene existencia real; y dado que otros dicen que tiene existencia real
todo aquello por lo que se considera que son afectados; y otros, que una parte si tiene
existencia real y otra parte no: de todo ello resulta que no podemos estar de acuerdo con

ninguno (Esbozos, 153)

En el ejemplo, se proponen y contraponen las posturas de: 1) Heréclito, Parménides y
Demadcrito; 2) Epicuro y Anaxagoras; y 3) Aristotélicos, Estoicos y Académicos. Al contraponerse
todas las posibles respuestas a nuestra duda, el escéptico se da cuenta que todas tienen la misma

validez, ninguna es mas correcta que otra, por lo que Sexto Empirico explica:

Asi pues, ya se diga que todas las percepciones son verdaderas o que unas verdaderas y
otras falsas o incluso que todas falsas, es imposible sentenciarlo porque no tenemos un
criterio aceptado con el que enjuiciar aquello a lo que intentamos dar preferencia, ni
disponemos de una demostracion verdadera y contrastada, al estarse investigando aqui el
criterio de Verdad con el que conviene enjuiciar si una demostracion es verdadera (Esbozos,

153; cursivas propias).

Aqui estd expuesta la “equivalencia de los opuestos”. Debido a que las diversas
afirmaciones tienen el mismo peso a o0jos del esceptico, es imposible seleccionar una que resulte
ser universal y “lo mejor es suspender el juicio para no dogmatizar” (Esbozos, 55). Escoger alguna
de las posturas conllevaria a dogmatizar y eso provocaria una serie de problemas, siendo el méas

grande la pérdida de la tranquilidad del alma. Sexto Empirico nos explica: “nos ocupamos de ese
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estudio [el de la realidad] para poder contraponer a cada proposicion una proposicion de igual

validez y para conseguir la serenidad de espiritu” (Esbozos, 58; cursivas propias).

Otro ejemplo importante para entender a la Epojé es el pasaje de la miel, brindado por Sexto

Empirico:

En efecto, nosotros no echamos abajo las cosas que, segin una imagen sensible y sin mediar
nuestra voluntad, nos inducen al asentimiento; como ya dijimos. Y eso precisamente son
los fendmenos (...) La miel, por ejemplo, nos parece que tiene sabor dulce. Eso lo
aceptamos, porque percibimos el dulzor sensitivamente. Tratamos de saber si, ademas,
literalmente es dulce. Lo cual no es el fendmeno, sino lo que se piensa del fendmeno

(Esbozos, 59).

Por lo tanto, el escéptico: 1) acepta la percepcidn sensorial; 2) busca conocer el noumeno
del objeto o cuestion tratada (“Tratamos de saber si, ademads, literalmente es dulce™); 3) Al
encontrarse en su investigacion con afirmaciones de igual validez, decide suspender el juicio (“no
podemos ni negar ni afirmar si la miel es, nouménicamente, dulce”); y 4) al realizar Epojé, alcanza

la ataraxia. Pierre Pellegrin coincide con nuestra interpretacién del pasaje:

El pasaje [del ejemplo de la miel] entonces significaria lo siguiente: el escéptico acepta —
esto es, da su asentimiento sobre el hecho- de que la miel se le figura en el aqui y el ahora
con un sabor dulce, pero sobre si él conoce si la miel es dulce, basdndose en (1) el fenébmeno
y (2) el principio donde hay una conformidad entre las cualidades fenoménicas y sus
cualidades reales [0 “nouménicas”] (un principio que, ademas, el rechaza), el escéptico no

asiente (134; traduccion propia 42).
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Un Gltimo ejemplo donde se ve de manera activa a la Epojé es en el tercer tropo, donde

Sexto Empirico habla sobre los sentidos humanos y su diferente constitucion (Esbozos, 82). El
asunto central de este apartado es dilucidar si la manzana es tal y como se nos presenta. Sexto
Empirico expone: “Cada una de las cosas sensibles que nos son manifiestas parece ofrecerse bajo
diversos aspectos” (Esbozos, 83). La manzana esta sujeta a esta misma dinamica de la realidad
sensorial (fenoménica), la cuestion es si la manzana es lisa, fragante, dulce y amarilla o si es de
otra forma que no percibimos (Esbozos, 83). Al analizar la cuestion no queda claro si: 1) lamanzana
es tal y como se presenta a nuestros sentidos; 2) la manzana es diferente a como se presenta a
nuestros sentidos; 3) la manzana es tal y como se nos presenta, pero posee caracteristicas
imperceptibles a nuestros sentidos; o 4) la manzana tiene un noimeno Unico que se presenta de
diferente forma a nuestros sentidos (Esbozos, 83). Si uno pondera las posibles resoluciones a la

incognita “;cudl es el noumeno de la manzana?” encontrard que es imposible responder

tajantemente:

Ahora bien, si es posible que existan en la manzana solo aquellas cualidades que nosotros
creemos percibir, pero también mas que esas, al contrario, ni siquiera las que a nosotros se
nos ofrecen: entonces no esta claro para nosotros de qué forma es la manzana (...) Y el

mismo razonamiento, en las demas cosas sensibles (Esbozos, 84).

El aspecto fenoménico de la realidad es sumamente importante para el pensamiento
esceptico, por lo tanto es parte importante de su analisis, consideracion y reflexion: “El criterio
escéptico es el fendmeno, pawvopevov, el cual da o brinda una impresion o representacion mental,
davtacta, la cual es el resultado del contacto entre el fendmeno nuestra sensibilidad [sic], es decir,
la afeccion, maBoc” (Mora Rodriguez, 64). Eduardo Diaz Martin explica al respecto de esta

cuestién:
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El problema aqui no es la relacion entre los datos de los sentidos y los objetos, sino la

relacion entre el objeto como percibido (fendmeno o fantasia) y el objeto (cosa en si)
independientemente de ser percibido. Pues las condiciones de nuestra percepcion son de tal
naturaleza que introducen necesariamente una relacion entre el objeto y el percibidor
(fendmeno) y éste no debe considerarse valido para creer que traducimos directamente el

objeto y sus propiedades (331).

Se reitera la idea de que el fendmeno existe independientemente del escéptico, pero lo que
no podemos exponer como conocimiento veraz es que la naturaleza de las cosas es tal y como
percibimos por medio de los sentidos. Didgenes Laercio recoge de Enesidemo que Pirrdn se guiaba
por las apariencias, y esto es debido a que a los escépticos consideran que las apariencias, por
aparecérseles de una forma determinada, son tal y como las captan sus sentidos (Vidas y opiniones
de los filésofos ilustres, 505). Asi, se entiende que las apariencias no son negadas, sino que son
aceptadas por los escépticos. El asunto es que la teoria escéptica decide investigar la naturaleza de
las cosas para poder entenderlas de manera objetiva y no subjetiva. En este sentido, se acepta la
presencia fenoménica de la manzana, junto a todas sus cualidades, pero no se acepta que de esa
aprehension estética se capte al noimeno de la manzana. Por lo tanto, no podemos afirmar o negar
gue conocemos su naturaleza después de haberla experimentado o razonado. Lo que si podemos

afirmar es la injerencia del fendmeno sobre nuestros sentidos, tal y como expone Sexto Empirico:

en la exposicion de esas expresiones dice lo que a €l le resulta evidente y expone sin
dogmatismos su sentir, sin asegurar nada sobre la realidad exterior (...) Porque a las cosas
gue nos afectan sensitivamente y nos inducen al asentimiento independientemente de

nuestra voluntad, a esas si asentimos” (Esbozos, 57, 113).
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De lo anterior se desprende la impresion ineludible causada por la realidad exterior en el

escéptico. El no puede dudar de la presencia del fendmeno, inclusive él expresa su disposicion ante
esa realidad exterior que siente. Lo problematico es su noimeno, por lo que el escéptico suspende
el juicio al ver que las diversas afirmaciones sobre la manzana (o sobre la realidad exterior) tienen
igual validez y ninguna estd por encima de la otra. Si intentamos justificarlas para dilucidar la
naturaleza de la manzana, encontraremos argumentos igual de convincentes, por lo que lo Unico
que gqueda es hacer Epojé sobre todas las cosas sensibles. A partir de este razonamiento se extrae
también que ni los sentidos ni la razén son capaces de captar el noimeno de los objetos externos
(Sexto Empirico, Eshozos, 84), ademas de comprenderse que “El escepticismo no cuestiona las
apariencias, sino las opiniones que, sirviendo de nuestro parecer, queremos atribuirlas al sujeto”
(Diaz Martin, 331). Es por medio de este analisis que el escéptico descubre la necesidad de la Epojé

dentro de su investigacion.

La gran pregunta que se desprende de todo lo anterior dicho es ¢Por qué es asi?, 0 mejor
dicho, ¢cual es la razdn para que los escépticos decidan suspender su juicio? La respuesta es por
que ellos encuentran un factor terapéutico en dicha idea. Sexto Empirico nos explica: “El esceptico,
por ser un amante de la Humanidad, quiere curar en lo posible la arrogancia y el atrevimiento de
los dogmaticos, sirviendose de la Razon” (Esbozos, 333). Es importante hacer incapie en la palabra
“curar” (i0oBar). Sexto Empirico pareciera detectar, como si estuviera diagnosticando a un paciente
suyo, una patologia epistémica (Berry, 165) en la filosofia causada por los dogmas a los que se
someten las personas. Se ve a la practica escéptica como una terapia, porque la finalidad de los
escépticos es la tranquilidad mental (Woodruf, 210). Nos ayuda a salir del estrés del dogmatismo
(Woodruf, 210). El hecho de suspender el juicio ayuda al paciente a mantener la calma frente a las

cosas que dependen de la opinion (Contra los dogmaticos, verso 147), y también ayudara disminuir
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la molestia de lo que se padece por necesidad (como el hambre) (Contra los dogmaticos, verso

148), porque el discurso esceptico no puede tratar las aflicciones naturales del ser humano (Contra
los dogmaticos, verso 149) pero si puede ayudarle a hacerlas mas llevaderas porque: “quien no
afiade al dolor la creencia de que es un mal se atiene simplemente a la inevitable emocién del dolor;
pero quien imagina ademas que el dolor es Unicamente algo inconveniente, que es Gnicamente un
mal, duplica con esta creencia la angustia que resulta de la presencia del dolor” (Contra los
dogméticos, versos 158-159). Thorsrud (141) compara al escéptico con un perro que trata sus
heridas, retirando las espinas de sus patas. El cuidado de si que promulga el escepticismo (Fita, 1)

queda muy bien dibujado por dicha imagen.

Por lo tanto, la Epojé es una especie de prescripcion que nos ayuda a sortear los momentos
mas ofuscados en nuestro dia a dia. No es una medicina obligatoria, puesto que no es un dogma,
sino es un suplemento que nos ayuda a rendir mejor en nuestro transito por el mundo. Elimina la
ofuscacion de las opiniones y atenua el dolor de las aflicciones como el hambre. Esta concepcion
convierte a la Epojé como una herramienta sumamente practica y no como una herramienta
exclusivamente analitica ni tedrica. Como hablamos de una cuestion préctica, se entiende al
escepticismo como una actitud practica para la vida y no como una tactica exclusiva para mediar
las discusiones filosoficas (Bett, “Introduction”, 3). No es posible disociar al escepticismo de la
vida cotidiana (Grgic, 88) porque es una actitud eminentemente practica (Williams, 295) que
trasgrede los limites de la teoria filosofica. Los escépticos llevan una vida que no esté limitada por
la filosofia, por lo que no se restringen como los demas filosofos (Gric, 88) debido a que la vida
cotidiana tambien tiene dogmas que acaban con la tranquilidad, por lo que Sexto Empirico nos
dice: “Atendiendo, pues, a los fenomenos, vivimos sin dogmatismos, en la observancia de las

exigencias vitales (...) Pero todo esto lo decimos sin dogmatismos” (Esbozos, 60). A raiz de esto,
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Grgric (89) interpreta que el escéptico elimina sélo las “creencias adicionales” del dia a dia que

nos llevan a las discusiones filosoficas, por lo cual dice que deberia entendese que el escéptico
“vive sin creencias adicionales". La vida sin dogmas del escéptico no implica que contrapongan
argumentos de igual validez sobre si el siguiente afio sera sabatico (Grgic, 88) o si el dia de hoy es
efectivamente un dia (Brennan y Roberts, 112) debido a que dichas convenciones sociales no se
sustentan en/no buscan una teoria Ultima del mundo (Brennan y Roberts, 112) ni tampoco
responden a un criterio ultimo de verdad donde, filos6ficamente, se ha concluido que el dia es dia.
Por lo tanto, no tiene motivos para realizar Epojé sobre esa clase de cuestiones, ya que los
escepticos se apegan a las leyes y costumbres de donde han nacido (Esbozos, 60). Su propésito es
alcanzar la tranquilidad del &nimo en sus propios términos (Lagerlund, 12), por lo cual se decanta
por generar un estado mental que produzca la tranquilidad (Lagerlund, 12), o "ataraxia”, dentro de

todos los aspectos de la vida por medio de la Epojé.

3.2 La ataraxia

La época helenistica del mundo griego fue una época que introdujo en todos los sistemas
filosoficos la ataraxia como preocupacion central de su ética (Revolledo Novoa, 68) y como
objetivo Ultimo. Las tres méas grandes escuelas de la época (epicureismo, estoicismo y
escepticismo) giraron en torno a la obtencion de la ataraxia por medio de las acciones, actitudes y
predisposiciones del ser humano. Previa a esta construccion helenistica generalizada, Demdcrito
habia hablado de la ataraxia (“la felicidad es placer, bienestar, armonia, simetria y ataraxia”),
aunque es hasta después que se profundizd en su origen, sentido y obtencion, con las
especificidades y diferencias que las diversas escuelas helenisticas descubrieron en este estado del
alma (Ferrater Mora, ‘“ataraxia”, 150). Por lo tanto, describiremos la ataraxia en términos

escépticos, para mostrar su importancia dentro de la teoria filosofica escéptica.
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¢Qué entiende un escéptico por ataraxia? Sexto Empirico dice: “la ataraxia es bienestar y

serenidad de espiritu” (Esbozos, 55). Dentro de la concepcidn del escéptico, después de realizada
la Epojé, se sigue la ataraxia: el estado de &nimo donde el alma encuentra un espacio en el cual
nada puede alterarla. Es un estado accidental que prosigue a la suspension del juicio y es parte
importante del proceso filoséfico del escepticismo. Segiin Pierre Hadot “la eleccion de vida de los
escépticos, es el de la paz, de la tranquilidad del alma” (160). La ataraxia es la forma en que el
esceptico demuestra que se ha alejado de todas las discusiones intrascendentes y ha encontrado en
su ser una tranquilidad que lo vuelve inamovible por lo externo, pasionalmente hablando. No se
niega que el escéptico pueda turbarse por las cosas exteriores, pero la cualidad que lo diferencia
del resto es que se mantiene al margen de los juicios, de los debates infructiferos y de las opiniones
(Sexto Empirico, Esbozos, 62), por lo que se mantiene mas dentro de la serenidad de espiritu. Sexto

Empirico explica que el escéptico tiene la esperanza de conservar su ataraxia:

Con razén decimos que el fundamento del escepticismo es la esperanza de conservar la
serenidad de espiritu. En efecto, los hombres mejor nacidos, angustiados por la confusion
existente en las cosas y dudando de con cual hay que estar mas de acuerdo, dieron en
investigar qué es la Verdad en las cosas y qué la Falsedad; jcomo si por la solucion de esas

cuestiones se mantuviera la serenidad de espiritu! (Esbozos, 55).

Un detalle importante es que la ataraxia no sigue a la Epojé, como si fuera la consecucion
I6gica de un proceso, sino que aparece de manera insospechada. Para explicar su aparicion se utiliza
la anécdota del pintor Apeles, a manera de comparacion con la actitud del escéptico. Apeles intent6
imitar la baba del caballo en una de sus pinturas, pero no lograba hacerlo con efectividad. Un dia
arrojo la esponja de los colores y al chocar con el cuadro, azarosamente, plasmé la tan buscada

baba del caballo en su obra (Sexto Empirico, Esbozos, 62). De la misma manera aparece la ataraxia
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en el alma del escéptico. La anécdota no busca ensefiarnos que la tranquilidad del escéptico aparece

como por arte de magia o0 por azar, sino que aparece de una manera que no se esperaba (Thorsrud,
127-128). Lo que se propone no es que nos dispongamos a “lanzar esponjas” hasta llegar a la Epojé
(Thorsrud, 127), sino que, basdndonos en la argumentacion, descubramos que los dogmas
filosoficos son incapaces de brindarnos “la verdad” y la “tranquilidad del animo”. La desilusion
que el escéptico sufre debido a que los dogmas filoséficos lo dirigen a la nada es un paso necesario
para que él descubra la Epojé (Thorsrud, 127). La Epojé aparece debido a la practica argumentativa
del escéptico (Thorsrud, 128), y al suspender el juicio, aparece la tranquilidad del &nimo. Aquellos

que no pueden hacer Epojé se ven incapaces de alcanzar la ataraxia.

Esta actitud y sus conclusiones (sin Epojé es imposible alcanzar la ataraxia) llevaron al
escepticismo a enfrentarse con las demas escuelas helénicas, puesto que su proceso para alcanzar
la ataraxia es sumamente peculiar. Fuera de las discusiones logicas y epistemologicas, el
escepticismo entra en conflicto con el proceder comin de la filosofia, puesto que lograr discernir
lo verdadero de lo falso no le brinda al ser humano la tranquilidad del alma. El escéptico comprende
que la tranquilidad se encuentra alejandose de esa clase de pesquisas. En conjunto y armonia, la
Epojé y la ataraxia son las dos caracteristicas mas importantes del escepticismo que los destacan

de cualquier otra escuela filoséfica de su tiempo..

3.3 El escéptico: zetético, eféctico, aporético y pirronico

La orientacién escéptica fue conocida con diversos nombres: zetética, eféctica y aporética.
Todos estos nombres (incluido el de escepticismo) refieren directamente a la forma de accion de la
escuela. Sexto Empirico los menciona (Esbozos, 53), al igual que Didgenes Laercio (Vidas y
opiniones de los fildsofos ilustres, 490; Lives of Eminent Philosopers, 706-707) como nombres que

recibio la teoria escéptica dentro del mundo filoséfico de la antigliedad. Cada nombre proviene de
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un término griego especifico. Roméan Alcala nos brinda la lista de términos junto con ejemplos de

uso (“Los nombres del escepticismo antiguo: aporétikoi, ephektikoi, pyrrhoneioi, skeptikoi y
zetetikoi”, 436-438). Nosotros usamos las definiciones que brinda el proyecto Logeion de la
universidad de Chicago para exponer el significado de cada nombre: 1) Zetetikoi ({ntntikoi, del
verbo (ntevm) que significa buscar; 2) Ephektikoi (épextikoi, del verbo épextéov, de la raiz énéyw),
que significa suspender (énéyw) y ya después suspender el juicio (épektéov); 3) Aporetikoi
(dmopnrucoi, del sustantivo amopio) que significa perplejidad o falta de recursos; 4) Skeptikoi
(okentikoi, del verbo cxemtedv o okémntopar), que significa examinar (ckentéov) y observar o
considerar (okéntouar); y 4) Pyrrhoneioi (Ilvppwvetol, del nombre de Pirron), que significa
seguidores de Pirron. Todos los nombres, a excepcion del ultimo, se dirigen a su actitud analitica,
reflexiva y suspensiva, a diferencia de otras escuelas que denotan su descendencia teorica
(académicos), su lugar de origen (megaricos) o su fundamento tedrico (atomistas). Los nombres
del escepticismo denotan su caracter procedural y su origen teoérico, cosa Unica en las escuelas de
la antigliedad (Romén Alcald, “Los nombres”, 432), por lo que son un signo importante en el cual
reparar, ya que tienen relacion directa con la epojé y con la ataraxia, ademas de exponer el estatus

“fuera de serie” de su pensamiento.

Los nombres son sumamente especificos, por lo que deben traducirse de manera correcta
al espafiol. Una recomendacidn de traduccion es la siguiente: Aporetikoi (armopntikot)=dubitativos,
Ephektikoi  (épextikoi)=suspensivos, Zététikoi  (Omrikoi)=investigadores,  Pyrrhoneioi
(TTvppdvelol)=Pirronianos y pirronicos, Skeptikoi (oxemtikoi)=escépticos (Roman Alcala, “Los
nombres”, 438). Esto deja mas en claro que los nombres describen la actitud de los escépticos y
fueron utilizados para designarlos durante su época helénica de actividad filosofica, puesto que del

siglo IV al XVI el nombre de escéptico, el mas famoso, dejé de aparecer hasta el resurgimiento del
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manuscrito de Sexto Empirico (Roman Alcala, “Los nombres”, 438). Por lo tanto, el asunto a

destacar es la conexién de sus nombres, de su proceder y de su ldgica con una actitud de
investigacion o cientifica, si se realiza la comparacion de la ciencia con el escrutinio que realiza el

esceptico. Esto es porque su método de accion les exige cuestionar las bases del conocimiento:

En primer lugar, habria que decir que el escéptico pirrénico no duda por dudar, sino que
duda de una atribucion de conocimiento realizada de antemano: hay alguien que afirma
saber algo. El escéptico pirrénico eleva el nivel de escrutinio ante dicha atribucion
simplemente porque es un investigador que, desde su propia experiencia, ha descubierto
que es imposible realizar ese tipo de afirmaciones, al descubrir por su propia experiencia
que nuestras afirmaciones de conocimiento no sélo son fragiles, sino que lo son de un modo

esencial, siendo ademas imposible evitar su fragilidad (Coll Marmol, 288)

Como se vio al principio del capitulo, los escépticos brindan mucha importancia a los
hechos que se pueden conocer de manera empirica y a partir de esos hechos es que comienzan el
cuestionamiento del conocimiento, puesto que hay una duda sobre si de verdad podemos conocer
la naturaleza del objeto por medio de nuestra experiencia (sensorial o racional). A diferencia de los
dogmaticos, los escépticos suspenden el juicio al encontrar que las diversas posturas poseen la

misma validez. Esto no implica que abandonen la investigacidn, puesto que son zetéticos:

Pues no es para los que confiesan desconocer las cosas tal como son objetivamente para
los que seria incongruente investigar mas y mas sobre ellas, sino para los que dan por
supuesto que las conocen con exactitud (...) para estos [los dogmaticos] la investigacion ya
ha llegado a su objetivo, segun piensan ellos; mientras que para los otros alcanza su culmen
aquello por lo que se sostiene cualquier investigacion: saber que no han encontrado lo que

buscan” (Sexto Empirico, Esbozos, 139; cursivas propias).
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La actitud escéptica es, por naturaleza, una que no abandona la busqueda y que puede

regresar a ella cuantas veces necesite porque admite que le falta informacion relevante para
entender la realidad. El hecho de mantenerse siempre en su bldsqueda no es un acto de terquedad,
sino que estd sumamente conectado con el fin Gltimo del escepticismo, alcanzar la ataraxia y
mantenerse en ella hasta el fin de sus dias: “Y al escéptico le recomiendan esto: que de ningun
modo abandone su blsqueda, engafiado por el dogmatico, y que no pierda por precipitarse la para
ellos manifiesta serenidad de espiritu que piensan que acompafia a la total suspension del juicio,
segun hicimos notar antes” (Sexto Empirico, Esbozos, 118; cursivas propias). Se requiere de un
animo eféctico y aporético en el discurrir 16gico del escéptico para no perderse en la ilusion de ya
saber algo. Asi aseguran proteger su ataraxia, por medio de confrontar argumentos de igual validez
y realizar Epojé, siempre manteniéndose vigilante “hasta que deja de encontrar la duda” (Diaz

Martin, 320). La skepsis es un proceso que no termina hasta encontrar la verdad..

3.4 Conclusiones generales del capitulo tercero

El escepticismo exige una actitud analitica para investigar la naturaleza de las cosas, pero
al descubrir que los diversos argumentos de la discusion son igualmente validos, se elige realizar
la Epojé o suspension de juicio. Suspender el juicio aleja al escéptico de las discusiones vanas y le
permite concentrarse en la investigacion de las cuestiones: 1) ¢las cosas son tal y como se nos
presentan? 2) ;podemos adquirir conocimiento? La realidad fenoménica que percibe el escéptico
no es negada, sino aceptada, pero no se admite que nuestra percepcion de un fenémeno sea igual

al conocimiento integro de determinado noumeno.

La Epojé también le ayuda a alcanzar la ataraxia y a mantenerla. La ataraxia se entiende
como un estado donde el alma se encuentra siempre serena. La ataraxia escéptica se distingue de

la de otras escuelas por cOmo se obtiene, cuestion que no encontramos dentro de los estoicos y los
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epicdreos. La Epojé y el estado de la ataraxia son determinantes en el escepticismo y son algunas

de las razones por las que no son solubles dentro de las otras escuelas de la época. Didgenes Laercio
menciona que piezas fundamentales del pensamiento escéptico, relacionadas con la Epojé (no
definir nada y que todo razonamiento se opone a otro de igual validez), fueron criticadas por otros
filésofos por considerarse como una creencia y una afirmacion por parte del escéptico (Vidas y
opiniones de los filosofos ilustres, 503). Por lo tanto la forma escéptica de reflexionar la realidad

es propia de ellos y no es compartida.

Los diversos nombres de la escuela nos brindan mayor conocimiento sobre su actitud ante
la realidad y sobre la relacion entre la busqueda constante de la verdad, la Epojé y la ataraxia. Si
bien la ataraxia es descrita como una forma contraintuitiva para resolver las preocupaciones del
esceptico, la recomendacion hecha al escéptico es mantenerse siempre aporético (dubitativo),
zetético (investigador) y eféctico (suspensivo) para no perder su ataraxia, o para alcanzarla con
mayor facilidad. Si llegase a aceptar un dogma, entonces se veria perdido en discusiones vanas
sobre la verdad o la falsedad y perderia su ataraxia. Por lo tanto su actitud es un factor crucial para
alcanzar la ataraxia y alejarse de ella implica alejarse de la tranquilidad de &nimo. La informacién
presentada es sumamente importante para poder realizar la comparacion de la Epojé con la
Catuskoti del budismo temprano, pues como se ha dicho, las caracteristicas de la Catuskoti pueden
ser la raiz de donde se desprenden muchos de los postulados de la filosofia de Pirrén. Al haberse

descrito las caracteristicas de ambas ideas, procedemos a compararlas en el préximo capitulo.
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Capitulo IV: Comparacion

4.1 Forma
El suelta sus posturas sin tomar otras — él no esta definido por lo que sabe. Tampoco toma lado
alguno en las discusiones— EI no asume posicién alguna (Batchelor, 9; Bodhi, Suttanipata,
1070).
El «no es mas esto que esto» deja en claro nuestra forma de sentir segun la cual, en virtud de la
equivalencia de los opuestos, concluimos en la neutralidad (Sexto Empirico, 111)
Las cuatro posturas que considera la Catuskoti son las siguientes: 1) es A; 2) no es A; 3) es
A ynoesA; 4)nies Aninoes A Esta formula es sumamente parecida a la expuesta en el
fragmento de Aristocles, dentro del libro de Eusebio Praeparatio Evangelica, en su capitulo X1V
dedicado a la filosofia de Pirrdn y donde se condensa la teoria del filésofo de Elis. Presentamos el
fragmento en griego que contiene la férmula parecida a la Catuskoti y resaltamos en negritas el
pasaje que se le asemeja: “(...) S0 ToDTO OVV UNSE MoTEVEW OOTOAG SETV, AAMASOEAGTOVS Kai
QAVETC kad dpodavToug etval, mepi vOg £kdoTov Aéyovtag 6Tt 0v pddiov E6Twv ij 0VK 0TIV i
Kol 6Tl Kol oK £oTwv i oVTe €0tV 0UTE OVK £oTIV’ Ahora, tomamos en cuenta diversas
traducciones para entender este pasaje. En espafiol tomamos estas dos traducciones: 1) “Por eso no
hay que confiar en ellas sino suspender el juicio y no inclinarnos por ninguna postura y no
alterarnos porque alguien diga que algo es de un modo u otro porque nada es de un modo ni
de otro” (trad. Roman Alcald, resaltado propio); 2) “Por esto mismo no se debe confiar en ellas,
antes bien no deberiamos tener opinion (sobre ellas), ni inclinarnos hacia algun lado, y ser
inconmovibles, diciendo sobre cada una de aquellas que no es mas de lo que no es, 0 que es 0
gue no es, 0 ni que es ni que no es” (trad. Bocardo Crespo, 34; resaltado propio). En inglés,

consideramos las siguientes traducciones: 1) “For this reason then we must not trust them, but be
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without opinions, and without bias, and without wavering, saying of every single thing that it no

more [sic] is than is not, or both is and is not, or neither is nor is not” (trad. Glifford, E.H.,
resaltado propio). 2) “Therefore for this reason we should not trust them but be unopinionated,
uncommited and unwavering, saying about every single thing that it no more is than is not, or

that it both is and is not, or that it neither is nor is not” (Decleva Caizzi, 143; resaltado propio).

Entre las cuatro traducciones hay una diferencia importante. En la primera traduccién al
espafiol no se encuentra la idea del o0 pdAlov, que hace referencia al “nada es mas”, pero, esta
construccion si esta en la segunda traduccion espafiola y las traducciones en inglés cuando se dice:
que no es mas de lo que no es/that it [sic] no more is/that it no more is than is not. Por lo que, en
la comprension y exposicion de este apartado, afiadimos el “no es mas”. Roman Alcald aclara este
aspecto del “nada es mas” fuera de su traduccidn, y extrae tres posibles posturas que se pueden

tomar en cuanto a un tema especifico:

En este sentido, Pirron advierte que no debemos poner nuestra confianza en las cosas, sino
quedar sin opiniones, sin prejuicios, de modo impasible, diciendo acerca de cada una de
ellas, con la declaracion escéptica por excelencia: 1. Que no mas es que no es 2. O bien que
es y no es [al mismo tiempo] 3. O bien ni es ni no es (Ramon Alcala, “1. Introduccion”

Pirrén de Ellis)

En esa interpretacion de Roman Alcala se encuentra la formula del nada es mas y nos

propone que Pirron ensefiaba la necesidad de no caer en las opiniones. Estas tres posturas® son las

3 Hay una discusién bastante larga sobre cdémo debe comprenderse el pasaje. Si se comprende de una forma obtenemos

un trilema, si lo hacemos de otra obtenemos un tetralemma. No realizaremos un anélisis de la discusion, solo la
comentaremos muy someramete. Para conocer mejor el asunto, recomendamos leer el articulo de Toribio Gutiérrez
que citamos en este capitulo. Pero, es debido a esa enorme discusion que existe una diversidad de traducciones. A
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mismas que consideran las traducciones en inglés. La traduccion de Bocardo Crespo considera las

siguientes posturas que alguien puede afirmar sobre un tema determinado: 1) que no es mas de lo
que no es; 2) que es; 3) que no es; 4) ni que es ni que no es. Es importante destacar que dos de las
cuatro® traducciones consideran solo 3 argumentos: 1) no es mas que no es; 2) que es y no es; 3)
ni es ni no es. El primer argumento (el mas evidentemente escéptico) contiene las dos primeras
consideraciones de la Catuskoti (“es A” y “no es A”) pero con la consideracion escéptica de no
tomar ninguna por encima de otra. Eso se ve reflejado en la traduccion presentada por Bocardo
Crespo a costa de separar la segunda postura descrita por Roman Alcala “es y no es [al mismo

tiempo]” en dos (“es” y “no es”).

Esta consideracion escéptica de los argumentos es sumamente llamativa®®, mas cuando se
toma en cuenta que se considera que la I6gica clasica helénica se agota en las primeras dos posturas
(“es” y “no es”): “si estuviéramos en el liceo de Aristoteles ese seria el final del dialogo [de
Vacchagota con Buda, finalizando con la exposicién de los dos primeros kotis] (....) porque, ;es
verdad? no, ;es falso? no. [ergo] Fin del asunto”. (Priest, "6 Buddhism & Science — The Buddhist

Catuskoti - Priest”; traduccion propia 43)%. El asunto extraordinario esta en la consideracion de

los koris tres y cuatro, los cuales quedan totalmente reflejados en el pasaje de Aristocles. Si

acomodamos los argumentos y extraemos la ponderacion escéptica “nada es mas” de la ecuacion,

nosotros nos parece mas acertado considerar que la formula descrita por Aristocles es un tetralemma, por razones que
expondremos més adelante.

%4 Tres, si tomamos en cuenta la reflexién de Roman Alcala que citamos.
% Por ejemplo, véase Flintoff, 94.

% Entendemos, por lo tanto, que con Aristoteles se refiere “sinécdoticamente” a la logica clasica helénica. Por

consiguiente, los kotis tres y cuatro son completamente ajenos a la I6gica clasica helénica.
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obtenemos las cuatro posibles posturas de la Catuskoti®”. EI problema es que fuera de esta

descripcion de Aristocles, no sobrevive ningln texto de Pirron o de Timon donde se haya utilizado
esta exposicion argumental para dudar de alguna afirmacion. Por lo tanto, sélo tenemos este pasaje,
el cual solamente es capaz de brindarnos una semejanza en cuanto a la cantidad de argumentos
existentes sobre una cuestion. Luego, el aspecto pirrdnico del “nada es mas” es afiadido a la
férmula, pues, es una indicacion tedrica para los escépticos de que no se debe tomar por sentada
ninguna de las posibilidades. Ninguna afirmacion vale mas que otra. Esta nocion escéptica del “no
es mas” esta ausente en la Catuskoti del budismo temprano que analizamos en el capitulo dos, por
lo que es una diferencia entre ambas formas. Esta ausencia del “nada es més” también es sefialada

por Toribio Gutiérrez, coincidiendo con nuestra observacion:

Aunque los tetralemas asi entendidos no integran en su estructura la canonica formulacion
del “no més”, la equipolencia de los contrarios parece estar implicita en el “agnosticismo”
del Buda; esa actitud plasmada en las tradiciones orales y escritas del budismo que consiste
en mantener una conciencia plena en torno al caracter infinito, “insoluble” o “inexpresable”
de ciertos asuntos tipicamente asociados a la metafisica (e.g. la union del alma y el cuerpo,

la vida después de la muerte). (El equilibrio del “no”, 49)

Un detalle importante que devela Toribio Gutiérrez, es que esta férmula parece estar
implicita. Si nuestra actitud es de evitar enjuiciar la realidad a través de una afirmacién, lo mas

correcto serd escuchar todas y cada una de las posturas. Asi, se permite la ponderacién correcta de

97 Si bien separamos la consideracion escéptica del “nada es mas” de las posturas para poder tener las cuatro posiciones,

es importante destacar que la discusion de las posturas se realiza con esta consideracion como base del andlisis
escéptico para brindarle el mismo valor a cada una de las afirmaciones, con el objetivo de no dogmatizar. Es sensato
pensar que el escéptico reconoceria los argumentos “es” y “no es” por separado al momento de analizar un fendémeno
dado, porque son posturas sostenidas en cuanto a determinada cuestion. Esto se expone con el ejemplo que extraemos
de Sexto Empirico sobre la naturaleza de la manzana.
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cada afirmacion. De esta forma, hay una especie de “no es mas” budista, pero a su vez no la hay.

Los ejemplos que hemos expuesto no contienen una formulacion gramaética, a la manera del o0
paArov. En ocasiones Buda tiene una vision que considera correcta (o afin a sus enseflanzas) por
lo que tampoco puede aceptar alguna posicion diferente, porque eso implicaria trastocar
profundamente los valores que componen su ensefianza, lo cual desembocaria en el arraigo. A
partir de estas dos cuestiones notamos la ausencia de la formula escéptica de manera “formal” en

la nocion que atraviesa a la Catuskoti.

En Sexto Empirico, cuando se habla sobre la manzana y su naturaleza, encontramos
diversas posturas que podemos acomodar siguiendo el orden de la Catuskoti. Retomemos las
cualidades fenoménicas de la manzana: “la manzana aparece como lisa, fragante, dulce o amarilla”.
A partir de esta breve descripcion de la manzana, Sexto Empirico vislumbra las siguientes
posiciones dogmaticas: 1) “en realidad tiene solo esas cualidades” (es A); 2) “la manzana puede
tener mas cualidades de las que nos aparecen” (no es A); 3) “existe una Unica cualidad que se
manifiesta de diversas formas segun la diferente estructura de los sentidos” (es A y no es A); y 4)
“o0, al contrario, ni siquiera [tiene] las que a nosotros se nos ofrecen” (ni es A ni no es A). Los
argumentos considerados para responder a la pregunta “;cudl es la naturaleza de la manzana?” son
sumamente parecidos a los expuestos en la Catuskoti, siendo totalmente llamativa la consideracién
escéptica de los koris tres y cuatro. Toribio Gutiérrez en su presta revision sobre esta cuestion,
expone que hay dos formas de entender esta argumentacion: 1) como un trilema; 2) como un
tetralema. Si bien, Toribio Gutiérrez no busca afirmar o negar nada, si expresa los siguientes puntos

que estan a favor de un tetralema pirronico:
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[el argumento entendido como tetralemma] en cambio, que resulta de la reconstruccion

fraseoldgica elaborada por Aulo Gelio (T56)%, se vale del 0b pdilov como elemento guia
de la expresion en general, evitando la negacion del PNC [principio de no contradiccion].
La opcion se vuelve todavia més apropiada si pensamos en el papel desempefiado por el
segundo y tercer “f” (0). Al ser afirmacidon y no pregunta, no parece en lo mas minimo
tratarse de una disyuncion exclusiva (...) Si es asi, la opcion (A) [el argumento entendido
como trilema] se vuelve dificil de mantener, pues supondria que decir “nada es mas de lo
que no es” equivale a decir que [eso mismo] “es y no es” y que “no es ni es”. Pero, se

observa de inmediato, no es asi. (El equilibrio del “no”, 44)

Por lo tanto, considerando la importancia del Principio de No Contradiccion®®, parece que
la forma menos problematica es la del tetralema. El analisis escéptico funciona analizando las
diversas posturas con el principio de “no es mas” como base del analisis, por lo tanto, esto implica
que la discusion considere todas las alternativas por separado, pero sin darle mayor valor a alguna
de ellas, tal como lo hace en el ejemplo de la manzana. Debido a esto, consideramos que el
tetralema es la forma correcta, lo que vuelve méas proxima la exposicion que realiz6 Sexto Empirico

sobre la naturaleza de la manzana con la Catuskoti. De la otra forma (esto es, si consideramos que

9% Citamos el fragmento referido: “Pyrronem esse usum tradunt: o0 pdAlov oltwg &xet 10de 1| dkeivag §| o00eTéPG

(...) Pyrrho, the founder of that philosophy, made use of ‘this thing no more is this way than it is that way, or than it
is neither’”. (Decleva Caizzi, 102, 144).

% Es importante recordar que, como se expuso en el capitulo dos, la Catuskoti también se pens6 como una

argumentacion que violaba el Principio de no Contradiccion. Esto fue desmentido por Jayatilleke: “Cuando Poussin
escribid sobre esta logica y observé que los pensadores de la India ‘claramente nunca reconocieron el Principio de No
Contradiccion’, cometio el error de no comprender la estructura de esta logica [la Catuskoti], probablemente porque
estaba convencido de que sdlo puede haber un sistema logico, obviamente, el aristotélico” (“The Logic of Four
Alternatives”, 82-83; traduccion propia 44); “Encontramos que, en obras tan antiguos como la Uddélaka, el
pensamiento de la India reconoce la importancia de la consistencia y del Principio de Contradiccion (...) en el Samyutta
Nikédya se acercan en extremo a una declaracion formal del Principio de No Contradiccion” (Early Buddhist Theory of
Knowledge, 334; traduccién propia 45).
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se habla de un trilema), el analisis escéptico se vuelve sumamente extrafio y ajeno a la exposicion

que hace Sexto Empirico.

4.2 Fondo

La Catuskoti y la Epojé tienen una finalidad muy especifica, tal y como destacamos en los
capitulos que corresponden a cada uno. Ambos dirigen a la persona a un estado de tranquilidad
para conseguir la finalidad de la teoria. Ahora, ;como sabemos que la Catuskoti es un instrumento
para alcanzar un estado de tranquilidad? Esto lo extraemos, y lo ligamos, a la idea del camino
medio. Buda posee como idea importante de su pensamiento la nocion de “camino medio”. Definir
de manera comprensiva lo que significa “camino medio” dentro del budismo queda fuera del
proposito de este trabajo, porque es un tema sumamente extenso y profundo. Aun asi, podemos
reconocer un sentido que ayuda al ejercicio comparativo y que nos indica de manera mas clara

como se desprende la idea de “tranquilidad” del “camino medio”.

Dentro del Anguttara Nikaya se encuentra el sermoén titulado “Sonasutta”. En él, Buda le
explica el camino medio a Sona. El camino medio es el sosiego del animo: “De la misma manera,
Sona, cuando se hace surgir la energia en exceso, se termina con la intranquilidad, mientras que la
energia excesivamente floja lleva a la pereza. Por eso, Sona, debes establecer un término medio de
la energia”. Se deja en claro que un practicante debe ser capaz de controlar sus emociones, asi
como un musico controla la afinacidn de su instrumento para poder tocar de manera armoniosa una
pieza'®. Aqui, el camino medio se presenta como un término medio, equidistante de dos posturas.

Ni A ni B, sino un punto entre ambos extremos que no se deje llevar por ninguno.

100 Es sumamente llamativo el hecho que, para cuestiones éticas (porque consideramos aqui se expone una virtud), se

utilice de ejemplo al sarasuati vina (traducido como ladd en espafiol y arched harp en inglés), de la misma manera que
Aristoteles usa la citara para exponer la manera en que los humanos adquirimos la virtud: “Mas aln: de cuanto se
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Esta idea también la podemos distinguir en el sermon “Discurso de la puesta en movimiento

de la rueda del Dhamma” (pali: Dhamacakkappavattanasutta), que se encuentra en el Samyutta
Nikaya. En él, Buda le explica a cinco ascetas que el practicante no debe caer en los placeres

sensuales, ni tampoco en el ascetismo extremo, sino que debe buscar un camino medio:

Estos dos extremos, oh monjes, no deberian ser seguidos por un renunciante. ¢ Cuales son
éstos dos? Complacencia en los placeres sensuales, esto es bajo, vulgar, ordinario, innoble
y sin beneficio; y adiccion a la mortificacion, esto es doloroso, innoble y sin beneficio°:.
No siguiendo estos dos extremos el Tathagata [sic] ha penetrado el camino medio que
genera la vision, que genera el entendimiento, que conduce a la paz, que conduce a la

sabiduria, que conduce a la iluminacion y que conduce al Nibbana'®?.

La ensefianza de Buda no busca ser una practica hedonista, que sature sensorialmente al
practicante. Tampoco busca ser una practica ascética, que debilite y carcoma al practicante por
medio de durisimos ejercicios. La ensefianza de Buda, segun se extrae de estos dos pasajes, busca
ser una que dirija al practicante por una senda intermedia entre estas dos posturas, y eso requiere
que el practicante se afine de manera apropiada. Ni muy suelto como para que su alma sea incapaz
de producir una melodia, ni muy apretado como para que su alma reviente y sea incapaz de producir

una melodia. Las ideas de la paz, del sosiego y la tranquilidad toman mucha relevancia en esta

origina en nosotros por naturaleza primero recibimos las facultades y después ejercitamos sus actividades. (...) Las
virtudes, en cambio, las recibimos después de haberlas ejercitado primero (...) por ejemplo, los hombres se hacen
constructores construyendo y citaristas tocando la citara (...) toda virtud se origina como consecuencia y a través de
las mismas acciones. Y el arte, igual: de tocar la citara se originan los buenos y los malos citaristas (...) la virtud moral
es una condicion media (...) es una mediedad entre dos vicios, uno por exceso y otro por defecto” (Aristételes, 76, 91).
Parece, al menos en una primera observacion, que hay una correspondencia entre ensefianzas y ejemplos expositivos.
101 Es interesante el nivel de reminiscencia que hay entre esta concepcion del camino medio y la descripcion de la
virtud en Aristoteles dentro de su Etica a Nicomaco.

102 Nirvana en pali.
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vision del camino medio, pues son una base axiomatica que le permite al practicante el desarrollo

de sus actividades espirituales.

Tomando esto como base, se interpreta que, en lineas generales, el camino medio de Buda
dirige al practicante a un estado de sosiego. La Catuskoti, como se expuso en el capitulo segundo,
es una herramienta que ayuda al practicante a centrarse en su camino espiritual alejandolo de
preguntas incontestables. Por lo tanto, la Catuskoti es una herramienta que permite dispersar

preguntas “prescindibles” y mantiene al practicante dentro de su camino espiritual®,

La Epojé, como vimos en el capitulo tercero, es una practica que nace de la contraposicion
de posturas con igual validez. Cuando esto ocurre, se procede a no elegir ninguna postura, ya que
al escoger alguna se cae en discusiones sin valor que perturban la tranquilidad del escéptico
(Garfield, 290). Asi, la Epojé le permite al filosofo distanciarse de discusiones vacuas sobre
diversas cuestiones, lo que conlleva a que alcance la ataraxia o la imperturbabilidad del animo.
Esto no implica que el escéptico deje de investigar las dudas filosoficas o se vuelva un ser inactivo
(Garfield, 286) sino todo lo contrario. La naturaleza zetética del escepticismo lo convierte en un
investigador por antonomasia, pero también su naturaleza eféctica le permite suspender el juicio
cuando los argumentos que analiza no logren satisfacer las dudas surgidas dentro de su
investigacion, lo cual le ayuda a mantener un animo tranquilo, que a su vez le ayuda a que prosiga

su investigacion. El escéptico no puede tomar ninguna respuesta como valida sin antes haberla

103 Volvemos a citar “El sermén sobre el fuego y Vacchagota™: —Vaccha, adoptar alguna de esas diez opiniones [se

vuelven a enumerar] , supone enredarse en la marafia de las opiniones, el yermo de las opiniones, el enredo de las
opiniones, el lio de las opiniones, la traba de las opiniones, lo que conlleva sufrimiento, ansia, tribulacion y excitacién,
no conduce al desengafio, al desapasionamiento, a la cesacion, a la paz, al conocimiento superior, a la iluminacion, al
Nibbana (trad. Solé-Leris y Veléz de Cea, 342).
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examinado a ella y a su contrarial®4. Esta exposicion del funcionamiento de la Epojé genera una

“fantasia”'%® de lo que es la Epojé y la practica escéptica en general, pero no es tan rigida y
filosofica como aparenta esta descripcion. Como se menciond en el apartado sobre la Epojé, el
pensamiento y la practica escéptica estdn muy ligadas a la vida diaria del filosofo, debido a que “El
escepticismo no es una doctrina sino una actitud” (Roman Alcala, “3.1. Fuentes sobre la figura de
Pirron de Elis”, Pirron de Ellis), lo que implica que es algo méas que una simple reflexion

epistemoldgica. Richard Bett comparte esta vision:

Es un lugar comun pensar que el escepticismo temprano difiere del escepticismo discutido
en la filosofia contemporéanea — o de cualquier forma, en la epistemologia contemporanea
— por ser préactico; se supone que el escepticismo es una mirada que se incorpora a la vida
propia, lo que se opone a, sencillamente, discutirlo en clase. Dentro de la tradicion pirrénica
se da un paso més alld: no so6lo se asume que uno vivira de acuerdo al escepticismo, sino
también que la vida del escéptico tendré una serie de caracteristicas especiales y ventajas
Unicas para si [no encontradas en otras formas de vida y en otras consideraciones filosoficas

sobre la vida]. (151; traduccion propia 46).

El escepticismo de Pirrdn se considera como uno practico, a diferencia de la percepcion
que tiene la filosofia contemporanea sobre el escepticismo. Su “practicidad” le brinda una
naturaleza particular, pues ya no se trata simplemente de hablar sobre cuestiones del conocimiento,

sino que se practica también una forma de vida. Tal como se recoge en el pasaje de Aristocles,

104 \/olvemos a citar Esbozos Pirrénicos: “Y al escéptico le recomiendan esto: que de ningtin modo abandone su

busqueda, engafiado por el dogmatico, y que no pierda por precipitarse la para ellos manifiesta serenidad de espiritu
que piensan que acompaifia a la total suspension del juicio, segiin hicimos notar antes” (Sexto Empirico, 118).

105 En el sentido etimolégico y filoséficamente clasico de la palabra: aparicion.
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debemos vivir sin opiniones, sin juicios, impasibles y debemos considerar que las cosas son

inconstantes, indeterminadas e indiferenciables. La Epojé funciona como un puente que nos lleva
a la impasibilidad ante las cosas. Los escépticos encontraron la relacion entre Epojé y la ataraxia,
debido a que todo aquel que no haga Epojé, se vera excluido de la tranquilidad de espiritu. Como
se dijo en el apartado sobre la Epojé del capitulo anterior, realizar la suspension de juicio conlleva
analizar posturas diametralmente opuestas (Garfield, 291) para luego rechazarlas, al descubrirse
que ninguna es capaz de brindar una respuesta a la duda del escéptico. Lo Unico que le queda al

esceptico es suspender el juicio y proseguir su investigacion:

Asi, sera necesario desarrollar modos de argumentar convincentes tanto para apoyar A
como —A, si bien es cierto que las argumentaciones dogmaticas tienden a concentrarse en
un tipo de tesis concreto (la defensa del conocimiento, de un modo u otro), y por tanto las
del escéptico habran de centrarse también especialmente en sus contrarias: la critica de la
posibilidad del conocimiento (...) El equilibrio entre los argumentos que apoyan A y los
que apoyan —A es un instrumento Util para la consecucion de un objetivo mas importante

como es la suspension del juicio. (Pajon Leyra, 212-213)

Ambas herramientas les permiten, a los monjes y a los filésofos, alcanzar un estado de
tranquilidad. Esto los aleja de las discusiones sin sentido y de los dogmas que conlleva sostener
una opinidén. Segun indica Garfield (295), tanto Sexto Empirico (y por ende Pirron) como Buda
entendieron que el escepticismo es una forma de terapia, ya que la meta de esta clase de
pensamiento es “curar’ la confusion que causa el dogmatismo. McEvilley (14) dice que tanto Sexto
Empirico (y por ende Pirrén) como Nagarjuna (y por ende Buda) se descubren como profesores
practicos y no tedricos. Lo que nos ensefian no es un despliegue de habilidades l6gicas, sino mas

bien un ejercicio funcional y experimental. El valor de su ensefianza consiste en lo mismo que el
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valor de una medicina, esto es, valoramos su pensamiento por la capacidad que tiene de lograr un

objetivo (McEvilley, 14). En ambos pensamientos encontramos que, enredarse en el pensamiento
dogmaético implica discutir hasta el final de los tiempos sobre lenguaje, moral, ontologia, etc
(Garfield, 295). Tambien encontramos que ambos pensamientos se alejan de juzgar las cosas como
buenas o malas, por lo que en ambos casos alejan la opinion de las cosas mismas (McEvilley, 18).
De esta forma, si el practicante se aleja de dichos enredos entonces erradica las discusiones
(McEvilley, 12), ademaés de poder alcanzar otros objetivos, mas importantes para el alma: alcanzar
el nirvana/alcanzar la ataraxia. El nirvana y la ataraxia son dos estadios en ambas visiones.
Corresponden al ultimo peldafio que se debe alcanzar como practicante. Esto convierte a cada

estadio en un aspecto importante dentro de la comparacion.

La ataraxia es cominmente aceptada como el fin Ultimo de los escépticos, aunque hay
ciertas anotaciones que pueden hacerse sobre este respecto. El pasaje de Aristocles marca como fin
ultimo a la ataraxia, pero destaca que se alcanza progresivamente. Primero se alcanza la dpaoia
(afasia) y luego la drapacio (ataraxia)'®. Diogenes Laercio expone el fin de los escépticos:
“Algunos dicen que el fin que proclaman los escépticos es la impasibilidad, y otros que la
afabilidad” (506)1%’. En griego, Diogenes Laercio utiliza los términos drdfsiav y mpadtnto que en
espafiol se traducen como impasibilidad, insensibilidad o apatia (Logeion) y gentileza, apacibilidad
o suavidad (Logeion), respectivamente. Por Gltimo, Sexto Empirico dice que el fin Gltimo del

escepticismo es la ataraxia (61).

106 Glosamos el pasaje en griego: £ivou, mepi £vOG T0i¢ LEVTOL Ve Srakeuévolg obte nepiécecbar Tipwy enoi TpdTtov
pév apaciov Enerta 8” atapa&iav ... (Decleva Caizzi, 100; resaltado propio).
107 Glosamos el pasaje en griego Tvég 8¢ kai v dmddeiay dAlot 88 T TpadTnTo TEAOG EIMEV UL TOVG GKETTIKOVG

(Lives of Eminent Philosophers, 727).
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Es posible distinguir que hay una especie de graduacion del fin dltimo y que existen

diversos términos para nombrar al Gltimo estadio del escepticismo. Lo primero es evitar la emision
de opiniones a través de la afasia para después alcanzar o tomar una actitud apética, ecuanime,
apacible y/o imperturbable ante la realidad y su configuracion. Esto se ve posibilitado por la epojé,
debido a que es necesario suspender el juicio para poder posibilitar la aparicion de la ataraxia. El
pasaje de Aristocles sefiala la actitud con la que debemos afrontar las cosas, y utiliza los siguientes
tres términos: 1) ado&aotovg 2) akAveic y 3) dxpaddvtovg, los cuales se traducen al espafiol como:
1) sin opinién, abstencidon de opinar (Logeion); 2) sin balancearse a un lado u otro (LSJ); 3)
inamovible (Logeion). Estos rasgos son consistentes con lo que los escépticos consideran como
ataraxia, pues concentran y complementan la imperturbabilidad del &nimo del escéptico. Un animo
perturbado es prejuicioso, es dogmatico, trémulo ante la realidad, peligrosamente apasionado ante

los sucesos de la vida, y por lo tanto no puede alcanzar la paz que otorga la ataraxia.

Por parte del budismo, el estadio ultimo es el nirvana. De manera sucinta, esto se comprende
como la extincion del deseo propio. Si se ahonda un poco mas, se percibe que el nirvana es la

extincion de “tres venenos” (sanscrito: trivisa, Devanagari: fAfd®): 1) la sensualidad%® (sanscrito:
raga, Devanagari: Y[) o la codicia (sanscrito: lobha, Devanagari: Fﬁ?-r); 2) el odio o la aversion
(sénscrito: dvesa, Devanagari: %‘G[); 3) el engafio o la ignorancia (sanscrito: moha, Devanagari:
IﬁBT) (Buswell y Lopez, 589). Los tres venenos son aflicciones (sanscrito: klesa, Devanagari: H%QT)

que afectan a la persona y su cesacion implica el cese de toda afliccion, de toda consecuencia de

esos “pesares” (sanscrito: karman, Devanagari: &, pali: kamma), lo que conlleva a que el

108 Con toda la carga erética que la palabra invoca en la mente hispanohablante.
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practicante rompa con el ciclo de reencarnaciones al cual se ve sometido por su arraigo a lo

mundano (sanscrito: samsara, Devanagari: IIR) (Buswell y Lopez, 589).

Siguiendo la descripcion de Buswell y Lopez, la forma en que podemos alcanzar el nirvana
es descrita por Buda en el sermén “Discurso de la puesta en movimiento de la rueda del Dhamma”.
Describe las cuatro nobles verdades, siendo la tercera de ellas la que expone la cesacion: “La
cesacion del sufrimiento y sus causas es expuesta como nirvana” (Buswell y Lopez, 589; traduccion
propia 47). Segin se describe al nirvana, es un plano donde “no hay luna ni sol (...) no hay
detenimiento ni movimiento”, el sufrimiento se ha terminado (Buswell y Lopez, 589; traduccion
propia 48). Asi, podemos distinguir que el plano material y mundano donde se desenvuelve la vida
del ser humano se caracteriza por el sufrimiento, experimentado en diversas formas, lo que obliga
a la busqueda de un camino para detectar las causas del sufrimiento y arrancarlas: “Para acabar con
el sufrimiento, uno debe destruir sus causas: acciones (karman) inmorales (4dkusala) y las

aflicciones (klesa) negativas que motivan dichas acciones” (Buswell y Lopez, 589; traduccion

propia 49).

Por medio de esta sucinta exposicion sobre los estadios finales de cada escuela, podemos
distinguir un cimulo de ideas propias a cada una, pero que no son lo suficientemente disonantes,
sino que presentan una afinidad. Es destacable que la ataraxia se entiende como el estadio final del
escepticismo donde nada perturba al ser, hay una ausencia de pasiones, por lo que no hay
sufrimiento o afliccion alguna, siendo esto mismo el rasgo mas importante del nirvana. La ataraxia,
al ser el estado final del escéptico, no puede ser equivalente a la Upeksa, que se traduce al espafiol
como “ecuanimidad” (Bodhi, “Towards a Treshold of Understanding”). En dado caso es mas
cercana a la epojé, porque implica una actitud para afrontar la vida, que ayuda a alcanzar el estadio

final, méas que ser el objetivo de la practica.
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La ataraxia escéptica, como se menciono en el capitulo primero, es sumamente disonante

con la filosofia griega, por lo que es otro detalle mas que vuelve muy especial la consideracion de

la ataraxia por parte de la filosofia escéptica.

4.3 Conclusiones generales del capitulo cuarto

1) El fin Gltimo del escepticismo so6lo es accesible si se tiene una actitud especifica ante la
realidad, la cual requiere el uso de la Epojé para poder accionar el proceder escéptico. Sin esa
actitud y sin el uso de la Epojé es imposible que el filosofo alcance la ataraxia, por lo que siempre
estard movido por las discusiones sobre qué es lo verdadero y qué es lo falso. Es importante
destacar que la palabra axAwveic, en espafiol “sin balancearse a un lado u otro”, dirige a la idea de

un “camino medio” o “justo medio”, porque exige no tener opiniones en algiin extremo.

2) El nirvana es la ausencia de todo sufrimiento, y para eliminar al sufrimiento de la vida
es necesario que el practicante arranque de raiz todas las cosas que le generan aflicciones. Sin esa
disposicion, es imposible deshacerse del sufrimiento. La Catuskoti es una herramienta que le
permite al practicante alejarse de las discusiones vacias que lo atan a lo mundano, al sufrimiento.
Es importante reconocer que la Catuskoti no es la herramienta, sino que es una herramienta de las

tantas que utilizan los budistas para mantenerse en la via media del Buda, a diferencia de la Epojé.

3) La forma de la Epojé es similar a la de la Catuskoti, debido a que considera cuatro
posibles respuestas a una pregunta determinada. De igual manera, las cuatro respuestas quedan
desechadas por no resolver el problema de manera satisfactoria. Si consideramos que la ldgica
helénica se termina al momento de exponer los primeros dos kotis, entonces se vuelve mas
[lamativo el hecho de que la Epojé considere los koris tres y cuatro. Es posible distinguir que es
una formulacion problematica porque tiene el problema de ir en contra del PNC, aparentemente.

Lo mismo ocurrié con la Catuskoti, que se consideraba violaba el PNC. Un aspecto diferencial de
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la Epojé con respecto a la Catuskoti es la formula del “no es mas”, la cual es exclusiva de la teoria

pirronica.
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Discusién

Durante el desarrollo de la presente investigacion, se realizaron diversos descubrimientos
referentes al budismo en el mundo antiguo (ya sea la antigua Grecia, Roma o India). Todos se
alejan de los marcos temporales que limitan la extension del proyecto. Pero, a su vez, brindan una
perspectiva nueva a lo expuesto dentro de los capitulos centrales porque describen hechos
historicos que redefinen la historia del budismo temprano y el mundo antiguo, ademas de tener una
relacion con algunos hechos histéricos del budismo temprano que fueron tratados en el capitulo
primero. Por lo tanto, abrimos este espacio de discusion para exponerlos y ponerlos en contraste
con lo escrito anteriormente. A su vez, hay diversos puntos de reflexion filosofica que
consideramos importante revisar y cuestionar sobre las criticas de la hipotesis de la influencia
budista en Pirrén, a manera de complementar lo expuesto en la secciones “I-1: Estado del
conocimiento” e “I-2: Planteamiento del problema”. Ampliamos en este apartado la discusion de
las secciones anteriormente mencionadas porque consideramos que son un pilar fundamental del
tema (al menos como introduccién al mismo) y en este espacio se busca contrastar las reflexiones

alcanzadas por medio de esta investigacion con las criticas a la hipotesis.

Un detalle sumamente importante que antagoniza todo tipo de investigaciones sobre la India
es que no hubo una tradicion historiadora como si la hubo en Grecia, por lo que parte de esta
historia temprana esté perdida entre capas y capas de arena, debido a que sélo puede accederse por

medio de la arqueologia (0 eso aparenta):

“En el mundo indio no existe la obsesion por la datacion del mundo occidental o del mundo
griego (...) una de las ideologias o mitologias méas comunes cuando se habla de India es

pensar que India es un continente o un subcontinente unificado cultural, ideolégica y
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socialmente desde hace miles y miles de afios” (Castro, “Filosofia india | Pensar con(tra)

alguien (3/12)”).

Por lo tanto, se vuelve muy importante explotar todas las fuentes secundarias que informan
algo sobre la India. El hecho de que la India no fuese un pais o un reino unificado sino hasta mucho
tiempo después también juega en contra, porque la informacidn que encontremos en esas fuentes
secundarias puede estar hablando de civilizaciones poco estudiadas que poseen una relacion
tangencial a la India. Se vuelve una tarea mas compleja la recopilacion de datos por esta razon,
debido a que tiene que identificarse primero de quién se habla para poder relacionarlo con la
investigacion, si es que es posible. Al revisar la historia temprana de la India, es posible distinguir
que existen cortes muy tajantes entre épocas. Lo mas estudiado es la época del rey Ashoka y la
dinastia Maurya, antes de eso hay informacion vaga y difusa. Como se expreso en diversos puntos
de este trabajo, la India estaba dividida en 16 reinos durante esa época, por lo que los registros
historicos no dependen de una civilizacion o una mentalidad como la griega, sino que dependen de
reinos perdidos dentro de las arenas del tiempo y de los cuales no tenemos suficiente informacion,

mas alla de las fuentes secundarias que hacen mencion de ellos.

Los descubrimientos recientes con los que la investigacion tuvo contacto otorgan nuevos
datos sobre esta enorme region geografica y cultural que no se encuentran descritos en las fuentes
consultadas. Son detalles que no pueden afadirse a la investigacion porque estdn completamente
fuera de las lindes del presente trabajo, pero que tienen una conexion importante con varios puntos

destacados, por lo que es importante discutirlos fuera de la investigacion central.

Uno de ellos es la aparicion de una estatuilla de Buda en Egipto, especificamente en la
antigua ciudad costera de Berenike. Se considera que la estatuilla fue tallada en siglo 1 o 11 d.C

(Sidebotham et al., 13) y cerca de donde se encontré también se descubrieron unas inscripciones
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dedicadas a Buda, las cuales se asume fueron grabadas a mediados del siglo 111 d.C (Sidebotham

et al. 13). La figura del Buda de Berenike presenta algunos detalles escultéricos romanos del siglo
I-11d.C, y queda evidenciado en algunos detalles de su cabello (Sidebotham et al., 25). Se considera
que la estatuilla fue esculpida en Egipto por algin escultor de la zona y que, probablemente, estaba
copiando alguna otra representacion de Buda a pedido de algun cliente (Sidebotham et al., 25). La
repercusion del descubrimiento ha sido grande, y ha sefialado la presencia de comerciantes de la
India en regiones controladas por griegos y romanos. Joseph Wilson, en una entrevista, destacd
que la fecha de la estatuilla de Buda es muy cercana al periodo de institucionalizacién del
cristianismo, ademas de sefialar ciertos parecidos entre ambas religiones que podrian indicar cierta
influencia del budismo, mediada por el Maniqueismo!®, sobre el cristianismo (MythVision
Podcast). Sin importar el aspecto de la influencia, lo llamativo es que el hallazgo acerca mas a las
diversas civilizaciones del mundo antiguo.

El segundo descubrimiento es el hallazgo de una estupa en Saifu, conocida como “la estupa
de Butkara”. Estd datada aproximadamente al siglo II a.C (Behrendt, 49), aunque su datacion es
dificil. La estupa fue encontrada en 1956, aunque se han realizado trabajos de restauracion mas
recientemente (Olivieri, 9-10). Los descubrimientos realizados en la region donde se encuentra el
sitio arqueoldgico han causado replanteamientos de la informacion disponible del periodo. Un
ejemplo de ello es demostrado por el trabajo “A new revised chronology and cultural sequence of
the Swat valley, Khyber Pakhtunkhwa (Pakistan) in the light of current excavations at Barikot
(Birkot-ghwandai)” de Olivieri et al. donde indican que la informacion obtenida les ha permitido

reconstruir una nueva cronologia del sitio, ademas de confirmar que esa region era la ciudad de

109 Destacamos graficamente de manera enfética este detalle, para evitar malas interpretaciones o deformaciones

ideoldgicas del supuesto histdrico aqui citado. En términos de Symploke, la conexion de dos elementos no implica
superioridad, inferioridad o similares, sino simplemente conexion.
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Bazira, descrita en la Anébasis de Arriano y en otras fuentes clésicas grecorromanas (146-147).

Segun indican, una de las zonas que analizaron expone técnicas de ceramica greco-bactrianas, lo
que permite unirla a las demas ciudades greco-bactrianas (en términos de influencias culturales) y
también permite fechar cuando se dio esa influencia en la ciudad (mediados del siglo Il a.C)
(Olivieri et al., 154). Esto Gltimo es remarcado en las conclusiones de su investigacion:
La nueva informacion tendra un efecto positivo en el analisis de la historia temprana de la
region (...) Durante la época aqueménida de la region, el analisis secuencial de Barikot
revela una fase temprana de urbanizacion (...) Dentro de ese periodo, por primera vez,
técnicas de cerdmica del valle gangético alcanzaron a la region de Gandhara y el Swat. En
los siguientes periodos, la ciudad de Barikot pertenecio a la red comercial y politica que
unid, en principio, al imperio Maurya con los reinos Greco-Bactrianos (Olivieri et al., 156;

traduccion propia 50)

Esto no es un detalle minusculo, sino que conforma aln més la idea de una ruta de
intercambios entre las zonas que fueron parte del imperio Aqueménida y que después serian
alcanzadas por Alejandro Magno. Por lo que se sabe hasta el momento, esta teoria continua fuerte,
inclusive hablandose de que la “segunda urbanizacion” que experimentd esa region a mediados del
primer milenio a.C demuestran un intercambio entre el valle gangético e Iran no sélo de técnicas

de cerdmica, sino también de bronce, hierro y vidrio (Olivieri, 35).

Acercando esta informacion a lo que se pudo encontrar para la investigacion, es muy
Ilamativo el hecho de que esa zona tuviese una interconexion tan fuerte, ademas de haber sido un
lugar que albergd a los Sakas, dato que conocemos porque se encontraron vestigios materiales de
ellos en Barikot, los cuales estan fechados en el periodo que se conoce como “Saca” o “Saca-

Partiano”, siendo durante ese imperio cuando circularon bastante los relicarios para las estupas
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(Olivieri, 35). Este periodo fue “iniciado” por el rey Arsaces I a mediados del siglo 11T a.C y tiene

una relacion con la estupa de Barikot debido a los estudios numisticos realizados en el espacio
sagrado (Olivieri, 31). Ademas, dentro de la misma, se descubrieron grabados Unicos, destacAndose
uno donde le cortan el cabello a Buda y la leyenda del rey del Swat que lleva reliquias budistas a
Oddiyana, ciudad del Swat (Olivieri, 18). Se supone, con mucho rigor, que Utarasena es el rey que
protagoniza la leyenda (Olivieri, 18-19). El es quien da origen a la familia Odi, muy importante en
la region del Swat y, segun registros chinos, es contemporaneo de Buda y descendiente de los
Sakya (Olivieri, 19). Aparentemente, Utarasena viajo a Kushinagar por las reliquias (Olivieri, 19).
El linaje de Odi reind a partir de la mitad del primer milenio a.C hasta la segunda mitad del siglo
primero d.C, probablemente en la region de Oddiyana. La leyenda cuenta que la madre de
Utarasena se reunié con Buda antes de alcanzar el paranirvana. En ese momento es cuando Buda
le comunica una tarea especial a Utarasena: recoger las reliquias sagradas (Olivieri, 20). Con base
en esta descripcion legendaria, se vuelven a ligar las regiones al noroeste de la India (Gandhara,
Sogdia, kai ta loipa) con el budismo de manera directa. Se indica que ambas figuras son coetaneas
y existio un movimiento del budismo fuera de la region donde se desarroll6 durante la vida de

Buda.

Es importante tener en cuenta que se habla de una leyenda, pero también es importante
notar que resulta ser bastante anterior a los testimonios del budismo en Gandhara que destacamos

en el capitulo primero, y cuando menos, nace en el siglo 11l a.C!°. Esto acerca demasiado al

110 Suponiendo que el grabado descrito por Olivieri fue realizado en la primer etapa de la estupa de Barikot: “La

inscripcion esta fechada alrededor del principio de la era Imdravarma, que parece indicar que los soberanos de Avaca
tomaron las reliquias de alguna estupa sin identificar del periodo Maurya y la llevaron en procesion hasta encontrar
un nuevo hogar en su territorio” (Olivieri, 18; traduccion propia 51, cursivas propias). Se menciona, ademas, que la
gran sala que contiene el grabado central de Buda (el cual contiene otros, dispuestos a la manera de un viacrucis
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budismo temprano y a la region cultural de Gandhara. Podria ser que la narracion sea un mito

fundacional para brindarle mayor prestigio a la ciudad y su estupa, pero también podria estar
describiendo hechos historicos que nosotros interpretamos como una leyenda muy fantasiosa. En
este punto, se requiere mas informacién, pero los datos disponibles parecen apuntar a una direccién

mas compleja que un tajante “No”.

Si afiadimos esto a la aparicion de la escultura budista en Egipto, también modifica bastante
las ideas sobre el pasado. Se considera que Ashoka envi6 una comitiva budista a Grecia, segun
indica en su edicto XI1I1. Nunca se ha sabido si fue verdad o no que los envid, porque no hay pruebas
que soporten tal afirmacion. Parece que se interpreta como una “promesa politica” mas que como
una accion real. El detalle esta en que la estatua podria ligarse a la idea de que el grupo terapeuta®'?,
descrito por Filon de Alejandria en su libro De la vida contemplativa fuese descendiente de esa
comitiva budista. Las fechas entre lo descrito por Filén y la estatuilla egipcia de Buda no son tan
lejanast!?, y si a esto le sumamos que la ruta que interconectaba a la Gran Gandhara con Grecia fue
utilizada por el imperio de Ashoka, vuelve mas plausible la idea de que si enviara alguna comitiva
budista y que, por esa razon, el budismo haya tenido una presencia en regiones mas cercanas a

Grecia en el mundo antiguo.

catdlico), esté ligado al estilo arquitecténica de la India temprana (tradicion que se nos indica abarca del 250 a.C al 50
d.C) (Olivieri, 75, 77).
111 Se considera que el nombre de esta secta viene de una adaptacién griega del nombre del budismo Theravada.

112 “Las excavaciones britdnicas dirigidas por Petrie en el asentamiento de Menfis sacaron a la luz dos estatuillas de

rasgos indios. La datacion de las mismas en una fecha inmediatamente posterior a las misiones de A§oka, en torno al
siglo 111 a.C., puede indicar la llegada de creyentes budistas originarios de la region india o el asentamiento de colonos
comerciales. Asi es el caso en el que Dion Criséstomo (40-112 a.C.) dedicd un discurso a los habitantes indios
asentados en Alejandria, lo que podria ratificar su presencia en un periodo anterior en Menfis. Sin embargo, Dion
indica que los mercaderes indios eran despreciados” (Gharehkhani, 71).
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Otro detalle que se refuerza es la introduccion y la transmision del componente artistico

helénico dentro de Asia. La nueva informacidén que surge de las excavaciones permite seguir
estudiando el arte de Gandhara: “La cultura material de la fase “Saka-Partiana” demuestra cierta
occidentalizacion de las costumbres (...) El desarrollo de la escuela escultdrica de Gandhara (...)
eventualmente mostrd un avance abrupto que es importante revisar” (Olivieri, 34; traduccion
propia 52). Este tema es muy tangencial a la investigacion, pero el sumergimiento en Gandhara y
las ciudades aledafias acerca si o si al sincretismo entre el arte helénico, irani, persa con las

consideraciones artisticas de la India.

Ahora, en lo que respecta al apartado filoséfico, de las diversas criticas realizadas a la
hipotesis de la influencia budista en Pirrén, tal como la presenta Christopher Beckwith, hay un
punto que es importante tratarse. Se considera que el pensamiento pirrénico es solo un desarrollo

natural de la l6gica helénica, tal como afirma Bocardo Crespo:

El texto de Didgenes Laercio, sin embargo, nos da alguna indicacién para entender la ldgica
que se encuentra detras de la formulacion, sin tener que acudir a la hipotesis del quadrilema.
Se trata simplemente de enumerar las cuatro posibilidades l6gicas que se derivan de la
aceptacion de la tesis pirrdnica o0dev Opilopev (“nada determinamos™), que se explica
sucesivamente en términos de expresiones como “que nada es mas una cosa que otra,” “que
cada proposicion tiene su opuesta,” con un sentido positivo como lo indica la expresion
“dos cosas son similares,” o con un sentido negativo, “ni x ni y existen.” (...) No se requiere

un conocimiento del quadrilema para indicar las cuatro posibilidades l6gicas que negar que

se pueda conocer algo con determinacion (45-46).

En este mismo punto, Johnson y Shults tienen una mirada similar a Bocardo Crespo,

diferenciandose en que ellos consideran que las negaciones tres y cuatro dependen de la gramatica
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descubierta por una tradicion (o de una cultura, o de una sociedad, kai ta loipa). Esto es, si conocen

lo que es una conjuncion y una disyuncion, pueden alcanzar las negaciones tres y cuatro de la Epojé

y la Catuskoti sin tener que relacionarse con otra cultura:

No pensamos que la existencia de un tetralemma en dos tradiciones diferentes sea un
fendmeno que so6lo pueda explicarse por la nocion de influencia histérica. Si una tradicion
conoce la distincion entre afirmacion y negacion, entonces es capaz de producir las primeras
dos posturas del tetralemma; para poder desarrollar las otras dos, s6lo necesitamos asumir

que la tradicién es capaz de usar disyunciones y conjunciones (9; traduccion propia 53)

Ambas reflexiones son bastante coherentes. Si seguimos el precepto de la navaja de
Ockham, cualquiera de las posturas es mas aceptable que la hipétesis de influencia historica porque
son mas sencillas. El detalle esta en que ambas propuestas dejan de lado condiciones que ponen en
entredicho la naturalidad progresiva de su aparicion. No hay un espacio de “igualdad de
condiciones” para suponer que las dos criticas son mas sencillas o “naturales” que la hipotesis de

la influencia histérica.

El primer detalle que debe tomarse en consideracion es que no es tan natural y progresiva
la evolucion de la légica que plantean Johnson y Shults y, en menor medida, Bocardo Crespo. Si
seguimos la interpretacion que Graham Priest presenta en el video “6 Buddhism & Science - The
Buddhist Catuskoti — Priest”, la logica helénica se termina en la negacion. La existencia de las otras
dos consideraciones (es ay no es a; ni es a ni No es a) no tiene razdn de ser porque No son necesarias
para entender la cuestion. Resulta muy Ilamativo que justo la introduccién de esas dos Ultimas
consideraciones sea suficiente para “desestabilizar” a la logica y considerarlas como una violacion
al Principio de No Contradiccién. La interpretacion que se brinde del pasaje de Aristocles podria

significar violar dicho principio y hablar en términos ilégicos. Si bien no es imposible o
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inalcanzable, es complicado concebir que dos posturas tan légicamente problematicas nacieron

debido a la sencilla razon de que cada proposicion tiene su opuesta.

Ahora, segun se dice que los descubrimientos previos de la tradicion filosofica son
suficientes para explicar la aparicion de estas dos posturas, pero no creemos que sea simplemente
la suma de conocimientos lo que permita su expresion escrita. La cultura piranha, por ejemplo, es
una cultura que no posee sistema de numeracion. Este es un caso peculiar, pero indica que lo que
parece sumamente lgico, como desarrollar nimeros y sistemas de numeracion, no lo es. El pueblo
piranhd no ha desarrollado nada de eso, sino que se sustenta en tres palabras para designar la
cantidad (pequefia, mediana y grande)!!3. Con base en este caso peculiar, no es completamente
l6gico y natural que aparezcan las otras dos posturas sélo por una asociacion de conocimientos.
Podria ser que la logica helénica ni siquiera necesitara de dichas posturas y que su aparicion fuese

algo externo.

Esto es posible notarlo por medio de la rareza del pensamiento de Pirron, como destacamos
en el capitulo primero. Con base en lo investigado, es posible notar que el escepticismo fue una
cuestion muy insoluble en la l6gica de la época helénica. No es posible negar que parte del
pensamiento de Pirron proviene de Grecia, porque hay diversos fildsofos griegos que fungen como
un antecedente del escepticismo, pero, el acercamiento a la India durante la campafia de Alejandro
Magno complica suponer que el escepticismo es exclusivamente griego. Johnson y Shults
mencionan que la influencia no tiene que ser budista, sino que puede provenir del mismo
Demadcrito, asi como ha sido atestiguado por la antigiiedad (32-35). El problema con esta hipotesis

es que no explica completamente el pensamiento de Pirron:

113 Véase la capsula informativa de David Everett, “A Language without Numbers?”.
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Por tanto, si para explicar la tesis pirroniana de la indiferenciacion de las cosas, la

desvalorizacion de las percepciones sensoriales, de las opiniones, de los valores y de las
convenciones humanas, asi como la identificacion entre felicidad e imperturbabilidad, es
suficiente remontarse a Demdcrito, diferente es el discurso por lo que se refiere al
comportamiento de extrema impasibilidad atribuido, por los griegos, sélo a Pirrén (...) La
distincidon [con las otras escuelas filosoficas] se apoya en el hecho de que sélo el pirronismo
no afiade al pesimismo gnoseolégico formas diferentes de dogmatismo en materia de fisica
(Heréclito, Demdcrito, Protagoras, Platon) o de ética (Aristipo, Platon) (Chiesara, Historia

del escepticismo griego, 29, 142)

Hay diferencias entre el pensamiento de Demdcrito y el de Pirrdn, segun se nos indica. Por
lo que no es posible aceptar que el pensamiento escéptico provenga sélo de Demdcrito o del
pensamiento griego. Ademas de que esta hipotesis atomista no explica la actitud ética de Pirrdn,
tampoco explica el distanciamiento al pesimismo gnoseoldgico que forma parte del pensamiento
de Democrito: “Después de todo, Democrito se habria dejado sumergir por esas discusiones
proveedoras de infelicidad y desasosiego, de las que Pirrén, dijimos antes, se separa radicalmente”
(Toribio Gutiérrez, Las palabras no escritas, 72). Por lo tanto hay una separacién parcial entre
Pirrén y Demacrito, lo que impide aceptar que el escepticismo tiene una raiz Gnica en el atomismo.
Segun Johnson y Shults, la antigliedad consideraba que Pirrdn era un descendiente intelectual de
Demacrito (35), pero el detalle que evaden (en cierta medida) es que esa misma antigiiedad
consideraba que Pirron era tambien descendiente intelectual de los gimnosofistas orientales. Es
importante recordar que, segun dicen, Demdcrito viajo a Oriente. Este podria ser el origen de la
influencia oriental en Pirrén, pero las preguntas vuelven a caer en la misma discusion: ¢Qué

filosofia oriental fue la que influyo a Democrito? ¢Podria haber recibido conocimiento budista en



DE  FILOSOFA Y

LETRAS

@ UNIVERS,

]
z
z
g
£
g
H
R
a
2

154
su supuesto viaje a la India? Hay ciertos detalles que no podemos introducir a la discusion por

cuestiones de tiempo, como la herencia griega en el pensamiento de Pirrén, la discusion sobre el
pasaje de Aristocles o una historia mas profunda de la l6gica griega clésica. Pero, no nos parecen
convincentes los argumentos contra la influencia budista por las apreciaciones que presentamos.
Si bien no es posible afirmar tajantemente que si, tampoco se puede hacer lo contrario. Sélo

podemos dudar de ambas posturas y seguir investigando..
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Conclusiones

Una flor,
Una flor
Otra flor,

Un maestro,

(..)
Perfeccion
En remolinos — Soda Stereo

Consideramos necesaria la integracion del aspecto historico y el aspecto filosofico para
hablar sobre Pirrén y su relacion con el budismo temprano, porque ninguno de los dos aspectos
puede brindar una imagen clara por si sola. La Historia de la Filosofia, segun la cuentan algunos,
no tiene preocupacion ni constancia de los intercambios culturales entre Grecia y otros pueblos, lo
cual impide reconocer los puentes entre filosofias debido a que la Filosofia contemporanea los
ignora por completo. La Historia contemporanea es demasiado incrédula como para dar por seguro

algun pasaje sin presentarse un documento legal con la firma de todos los participantes.

Este momento de la historia es lo demasiado oscuro como para lograr que la Historia
contemporanea dude en demasia y que la Filosofia se recluya en un solo continente. Segln se pudo
observar a lo largo de la investigacion, hay un cimulo de informacién que se ha perdido o que esta
oculta en algun sitio bajo tierra. Existen demasiados vacios, tanto en la historia del budismo
temprano, como en la del pirronismo. Aun asi, eso no es razon suficiente como para ignorar la
informacion disponible y permitirnos desarrollar una imagen maés clara del periodo. La falta de
informacion jamas ha detenido a la razdn ni al investigador avido de conocimiento, mucho menos
puede detener a las bien fundamentadas preguntas que nacen despues de entrar en contacto con los

datos. La actitud escéptica no puede permitir que aceptemos una afirmacion de manera dogmatica,
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mucho menos que desistamos de investigar hasta que las posibilidades sean agotadas por el

raciocinio humano.

Los académicos expuestos a lo largo de la introduccidon del presente trabajo oscilan entre la
aceptacion o la negacion de la influencia del budismo en Pirrdn. Otros postulan un origen diferente
a la influencia oriental que permed al pirronismo. Por lo tanto, tenemos una plétora de posturas que
buscan responder a la interrogante ¢ Cudl es la influencia oriental que permeo la teoria de Pirrdn?
Pero, ninguna ha sido lo suficientemente satisfactoria para que sea ampliamente aceptada. A cada

respuesta se le puede poner alguna objecién del mismo valor.

En la presente investigacion encontramos que la informacion concerniente al budismo
temprano es escasa, llena de huecos que impiden el desarrollo de una imagen clara sobre la
evolucion del budismo en sus primeros dos siglos de existencia. Esto no es lo mismo que decir “no
hay informacion sobre el budismo temprano y su evolucion”. Hay una cantidad importante de
informacién que brinda una idea (vaga, si se quiere) de como progreso el budismo durante esos
afios. Lo primero es reconocer que no es posible hacer un seguimiento concreto y detallado de la
evolucion del budismo durante la vida de Buda més alla de lo que se ha descubierto, indicandonos
que durante esta etapa el budismo estuvo circunscrito a la India central. Aun asi, hay una importante
relacién del budismo temprano con (principalmente) Gandhara, Taxila y Bactria, ciudades que
tenian una relacién comercial importante, la cual les permitio intercambiar mercancias entre ellas
y con otras ciudades del imperio persa, debido a que esa region fue conquistada por Dario I. Esta
ruta fue utilizada por el imperio del rey Ashoka. También, en Gandhara se encuentran los
manuscritos budistas mas viejos de los que se tiene conocimiento y son esos manuscritos, segin la

teoria desarrollada con la informacion que se posee, el germen del budismo Mahayana.
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Después de la muerte de Buda se llevaron a cabo diversos concilios. Al tiempo de haberse

concluido el segundo concilio es cuando se encuentra atestiguada la formacién de las 18 escuelas
del budismo (el periodo referido como sectarismo budista). Algunas de estas escuelas tienen
relacion con el budismo Mahayana y con Gandhara. La informacion disponible no permite saber
con certeza el momento en que cada escuela nace, sus movimientos dentro del espacio geografico
de Asia Central y la India, ni tampoco que ocurrio antes de su formacion, por lo que es imposible

hacer un rastreo adecuado de cada escuela.

Misteriosamente, mitoldégicamente o légicamente, esta primera etapa del budismo esta
intimamente ligada a Gandhara y, por extension, a Bactria y las demas zonas que después
alcanzaria Alejandro Magno. La presencia del imperio persa liga estrechamente a la region, aunque
no es posible determinar hasta qué punto se da esa ligazén con la informacién obtenida en el
presente trabajo. Los descubrimientos mas recientes comentados dentro del apartado “Discusion”
muestran que esa region tenia una conexion cultural fuerte, permitiendo con ella la transmisién de
leyendas y técnicas artisticas. Pero no s6lo es una union entre las satrapias, sino que Gandhara era
parte importante del imaginario de los poetas de la India, tanto como para aparecer notablemente
en una de las obras mas importantes del canon literario de la India: EI Mahabharata. Podemos
intuir que toda esa regién (desde Persia hasta la India) estaba ligada de alguna forma u otra. Es
importante destacar que hubo otras ciudades que no pudieron ser analizadas aqui, como el caso de
Sogdia. La regién que abarco el imperio persa, que después ocupd Alejandro y que tenia relacion

con Gandhara es bastante amplia, aunque aparente lejania y desconexion.

Grecia, por medio del imperio persa y las rutas comerciales, tenia conocimiento de diversas
regiones de la India. Antes de la llegada de Alejandro Magno, las primeras noticias son brindadas

por Herddoto. La India era un topico literario que se vio bastante trabajado gracias a diversos
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autores griegos que estuvieron en contacto directo con la India de alguna forma u otra. Alejandro

Magno y la expansién que realiz6 del mundo para los griegos brindaria una imagen més real de la

India que tendria sus repercusiones en la Grecia helénica.

La informacion que existe sobre Pirrdn y su presencia en la campafia de Alejandro Magno
apunta a que estuvo presente en la expedicion. No hay algun autor que afirme lo contrario. La
presencia del maestro de Pirron, Anaxarco, el pasaje donde Alejandro Magno le regala dinero
después de conocer al escéptico y la sefializacion de Sexto Empirico de que Pirron le escribi6 un
poema a Alejandro Magno (el cual no nos sobrevive) parecen indicar que Pirrén acompafio al

magnanimo en su camparfia militar, como parte de sus tareas de alumno.

Dentro de la expedicidn helena, se encontraron con dos gimnosofistas que los acompafiaron
durante una parte de su trayecto en la India. Este es el momento en que Pirron pudo haberse
empapado de los conocimientos de Oriente. Segun Didgenes Laercio, este viaje es el que termina
de darle forma al pensamiento de Pirron, volviéndolo mas severo. La informacion analizada no
indica lo contrario, més alla de dudar de las palabras de Didgenes. Aun asi, es importante destacar
que la actitud de Pirrén, junto con su filosofia, eran vistas como raras en el mundo griego. Su
caracter unico le hizo sostener debates filoséficos con las otras teorias helénicas de la época, por
lo que la descripcion de Didgenes Laercio no hace sino ganar fuerza. Esta idea de que Pirron tiene

una conexion con Oriente fue tratada en la antigtiedad como algo claro.
A partir de estos hallazgos nos es posible decir que:

1) No es posible conocer qué escuela del budismo entr6é en contacto con Pirron debido a
que no es posible determinar de manera clara quienes son los gimnosofistas, debido a la

“homogeneidad” de las religiones no brahmanicas de la India durante la época. Ademas, es muy



159
complicado detectar queé escuelas del budismo existian dentro de Gandhara (suponiendo que habia

budistas en la region) porque no existen suficientes testimonios de las 18 escuelas budistas. Los
manuscritos budistas en Gandhara, si bien son los mas antiguos que existen, no pueden brindarnos

una imagen religiosa de Gandhara durante el siglo IV a.C.;

2) Los testimonios de Flavio Arriano, Estrabon, Plutarco, Sexto Empirico y Didgenes
Laercio son lo que brindan certeza, en mayor o menor medida, sobre la presencia de Pirron en la

India.

El andlisis y comparacién de la Catuskoti y la Epojé brindan diversas notas interesantes que

proponen otra forma de interpretar estos hallazgos. Con respecto a la Catuskoti podemos notar que:
a) La Catuskoti es una herramienta propia del budismo.
b) La Catuskoti considera todas las posibles respuestas a una pregunta determinada.

c) El objetivo de la Catuskoti es “neutralizar” las preguntas “prescindibles” desechandolas,

porque la naturaleza incorrecta de la pregunta convierte a cualquier respuesta en insatisfactoria.

d) La Catuskoti es una herramienta expositiva y soteriologica. Expone exhaustivamente las
posibles respuestas a una pregunta y le permite al practicante continuar en el camino al despertar,

alejandolo de los extremos para situarlo en el camino medio del dharma.
Por su parte, la Epojé posee las siguientes caracteristicas:

1) Nace de las exigencias escépticas y responde a su actitud ante la vida. Es la herramienta

descubierta para responder a argumentos de igual validez.
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2) Suspender el juicio le permite al escéptico alejarse de las discusiones vanas, con la

finalidad de responder la cuestion que le preocupa: ¢las cosas son tal y como se nos presentan? De

esta forma, se distingue la vena epistmoldgica (gnoseoldgica) del concepto.

3) Al alejar al filésofo de las discusiones vacias y ayudarlo a concentrarse en su
investigacion, la Epojé se convierte en la herramienta fundamental para alcanzar el dltimo estadio

del escepticismo: la ataraxia.

Al realizar un ejercicio comparativo con las caracteristicas detectadas en ambas formulas
se puede apreciar una semejanza. La Epojé resembla a la Catuskoti en diversos aspectos.
Tangencialmente, pero sumamente interesante, es que en ambos casos, se considerd existia una
violacion del Principio de no contradiccién (PNC). Esto indica que ambas formulas incordian en

la misma medida a la razon légica.

En cuestion de forma, se encontré que ambas formulas presentan una estructura similar.
Por lo tanto, se consideran cuatro posibles respuestas que agotan todas las soluciones ldgicas a la
problematica. A su vez, su accionar es similar porque en las dos desechamos las posibles respuestas
al no responder satisfactoriamente la problematica enfrentada. Si seguimos la idea de que la légica
helénica se agota en sélo dos respuestas (como afirma Graham Priest), entonces es inaudito que los
escépticos consideren los kotis tres y cuatro de la Catuskoti. En esta linea de pensamiento, la
similitud se vuelve mucho més fuerte. Un detalle que diferencia a ambas formulas es el “nada es
mas” escéptico. Esta consideracion esta engravada dentro del concepto de Epojé y aunque el
pensamiento budista que rodea a la Catuskoti parece considerarlo (lo méas lI6gico y congruente es
otorgar el mismo valor a cada postura para no dogmatizar), no hay una descripcion explicita de
esta consideracion en los ejemplos que revisamos, lo cual descubre una caracteristica Unica en la

Epojé.
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En ambas férmulas encontramos una idea de camino medio. La Epojé requiere de una

actitud “inbalanceable”, porque la Epojé suspende el juicio del filésofo, lo que lo lleva a no aceptar
posiciones dogmaéticamente. La Catuskoti funciona siguiendo la idea del camino medio de Buda,
porque le permite al practicante mantenerse en el camino hacia el despertar apartando de si las
preguntas que solo lo distraen de ese objetivo. Por lo tanto, ambas formulas le permiten a la persona
concentrarse y alcanzar la meta final de su camino. Aqui, la diferencia que se encuentra es que la
Catuskoti es una herramienta de tantas que utiliza el budismo, mientras que la Epojé es la

herramienta por excelencia de los escépticos.

De esta forma, llegamos al estadio final de cada filosofia. El budismo considera que el fin
ultimo es el despertar, el nirvana, mientras que los escépticos consideran que es la ataraxia. En
este aspecto, ambas formulas dirigen a ese estadio final, pues en ambos casos las formulas adecuan
cierta actitud en la persona que les permite llegar a ese punto en su practica. El Gltimo estadio de
ambas filosofias se considera como un espacio sin turbaciones, sin sufrimiento, y que nos aleja de
“el enredo de las opiniones”. Esto no es el asunto central de la tesis, por lo que no se ahondo
demasiado en él, mas alla de algunas generalidades. Pero, por extension, ambas formulas tocan
este tema, por lo que a nivel general encontramos también esa similitud. La comparacion entre

ataraxia y nirvana requiere un estudio propio.

A la luz de estos hallazgos, podemos reconsiderar lo que encontramos en el apartado
historico. El testimonio de Didgenes Laercio, que se sustenta en otras fuentes de la antigliedad,
afirma que Pirrdn regreso a Grecia con un filosofar méas severo, ademas de introducir la formula
de la Epojé y la doctrina de la acatalepsia o incomprensibilidad. Si tomamos en consideracion estas

afirmaciones, las similitudes entre Epojé y Catuskoti toman otro significado. A su vez, si tomamos
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en consideracion las similitudes entre Epojé y Catuskoti, el testimonio de Diogenes Laercio toma

otro significado.

Segun Lorenza Chiesara, la influencia de Oriente en el pensamiento de Pirron ha quedado
confirmada. Si bien con la informacidn disponible, a 0jos de la presente investigacion, es imposible
saber qué escuela del budismo entré en contacto con Pirrdn y el grado de influencia que tuvo en su
filosofia, los testimonios que sobreviven de él junto a las similitudes parecen indicar que hubo una

influencia budista.

Si tomamos en cuenta todo lo anterior, podemos decir que las relaciones historicas entre
pirronismo y budismo temprano son la campafia de Alejandro Magno. Antes de Alejandro, Grecia
tenia relaciones historicas con la India gracias a Persia y su red de intercambios econémicos,
ademas de haber sido visitada por diversos griegos. Estas relaciones previas pudieron haber
configurado parcialmente el pensamiento filosofico de la Grecia helénica, pero Pirron queda
incompleto sin ese contacto que tuvo con el pensamiento oriental gracias a la camparia militar de

Alejandro.

Las relaciones tedricas entre ambos sistemas de pensamiento son la Catuskoti y la Epoje.
Tomando como base la relacion historica, la relacion tedrica se expresa por medio de la Epojé, y a
partir de nuestra sucinta comparacion, otros apartados se van develando como similares (por
ejemplo, el nirvana y la ataraxia). Las similitudes por si solas no indican mucho, méas alla de
similitudes, pero la relacién historica de Pirron con Oriente brinda un nuevo significado a esas
similitudes. EI mimetismo que existe entre la forma de ambas férmulas, procedimientos y
finalidades abre un espacio para considerar seriamente la influencia budista en Pirrén, obviamente

tomando como base la relacion histérica. Sin ella, es complicado hablar de una relacion tedrica.
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Es importante destacar que aqui hemos hablado de influencia oriental e influencia budista,

lo cual otorga cierta incertidumbre en las conclusiones. Esto es debido a que, si bien la presente
investigacion apunta especificamente a una direccion (Pirron acompaii6 a Alejandro-Pirron estuvo
en contacto con gimnosofistas-Pirron presenta influencia budista y es observable en la
configuracién de la Epojé), no encontramos una prueba definitiva que de por confirmada al 100
por ciento esta conclusion. Es importante reconocer que la incertidumbre existente con respecto a
la identidad de los gimnosofistas permite abrir el espacio para considerar otras influencias, como
la de jainistas, escépticos de la India (ajfiana), yoginis o algin otro grupo filoséfico contemporaneo.
El presente trabajo encuentra plausible la influencia budista con base en las similitudes de las
férmulas Epojé y Catuskoti, pero también encuentra dificil descartar otras influencias sin antes
haberlas estudiado y comparado. Podemos decir de manera minima que la consideracion jainista
de las siete vias, por ser formalmente de siete vias, se aleja bastante de la formulacion de la Epojé,
mas no puede hablarse de las otras influencias propuestas. A la luz de los datos expuestos y los
procedimientos aqui realizados, consideramos altamente plausible la relacion histérica y tedrica

entre pirronismo y budismo temprano. La balanza cede mas ante un lado.

omep £0€1 OEICON.
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Citas en su lengua original

En conformidad con el MLA (novena edicién), afiadimos los extractos originales en lengua

extranjera que citamos y tradujimos a lo largo de la tesis.
Estado del conocimiento

1 A small number of articles published over the last century and a half discuss this issue, mostly
comparing the Late Pyrrhonism of Sextus Empiricus with the late Buddhist Madhyamika system,

which is thought to go back to the legendary sage Nagarjuna.

2 Whether and to what degree Pyrrhonism—and, by implication, the sceptical tradition of Western
thought—was influenced by Buddhist ideas has been much debated by scholars but so far there is

no consensus among them.
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Planteamiento del Problema

3 The naked sages he met have become a topos in Western classical literature, so much so that it is

probably impossible to derive much detailed historical information about them from this literature.

4 We know very little and have to depend on indirect evidence for information about the aspects
of this culture that preceded Buddhism and Jainism, and about those that did not find direct

expression in these two religions.

5 Bronkhorst’s most important argument against the pre-Buddhist antiquity of the Upanisads is
based on points regarding the textual history of the important Yajnavalkya-kanda (...) As | have
argued elsewhere, however, the evidence from Katyayana and Patafjali does not suggest that the

Yajnavalkya-kanda was composed in the mid-fourth century BCE.

6 That said, there are sections of this book that read like they have been put together from
previously published works without a serious attempt to make them fit seamlessly into the narrative

(...) Bronkhorst overstates his thesis of the Brahmanical crisis.

7 The region of Gandhara, as we saw, was a centre of Brahmanical culture when Alexander arrived

(...) Buddhism and Jainism do not enter into the picture in the region of Taxila.
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Capitulo Uno

8 We have no means of distinguishing which of these stories and sermons are authentic and which
are invented. The scriptures do not provide us with information that will satisfy the criteria of
modern scientific history. They can only claim to reflect a legend about Gotama that existed some

three generations after his death when the Pali Canon took definitive form.

9 In an area like Indian Buddhist docrrinal hisrory, where there is constant discussion but litde
proof, it might sometimes be useful if we try co draw up lists of what we actually know. If, however,
we begin with the purpose of limiting ourselves ro what we can acrually know in regard to these
problems, then the convenrional evaluation and use of literary sources in discussions of Buddhist

doctrinal history becomes, in fact, our firse problem, and it is here that we must begin.

10 By attempting to show that the canonical texts are not reliably old, and that we must turn to the
epigraphic evidence to gain any idea about the historical reality of ancient Indian Buddhism,
Schopen has actually shown that some collections of texts must indeed be old and contain evidence

for the period before the inscriptions begin to appear.

11 Stories about the Buddha’s life and the formation of the sangha connect his birth, awakening,
teachings, miraculous perfor- mances, and recruitment of followers to specific places and temporal

frameworks.

12 Hagiographic accounts of the Buddha’s religious biography combine legendary narratives with
information about the religious, social, economic, and political climate of his time, as viewed

through later literary lenses.

13 The stupa would become a reference point denoting the Buddha’s presence in the landscape.

Early texts and the archaeological records link stiipa worship with the Buddha’s life and especially
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the key sites in his career. A standard list of eight shrines is recommended for pilgrimage and

veneration.

14 The expansion of Buddhism is often seen as originating in the Ganga Valley, and then expanding
across the subcontinent as also Asia. This model is largely based on later textual references to sites
associated with the life of the Buddha and assumes that Buddhism was a single unified entity (...)
It is not validated by the textual evidence that underscores the development of the Buddha’s life
story (...) Given the presence of several monastic orders and lineages, the expansion process was
clearly far more complex than a simple matter of diffusion of the religion from sites in the Ganga

Valley.

15 Apart from the account of the first two comunal recitations (sangiti) or Councils and a certain
amount of information relating to the reign of the Emperor Asoka, we are largely dependent upon

traditional Buddhist accounts of the origin of the eighteen schools.

16 All the sources are in agreement in placing the council of Rijagha in the year one of the Nirvina,
according to the long chronology in 486 B.C., and according to the short chronology in 368 B.C.
The council of Vaisali is located between the year 100 and 110 of the Nirvina : the Sinhalese
sources which adopt the long chronology therefore place it in the year 386 B.C., corresponding to
the tenth year of the reign of Kalisoka; two Sanskrit sources which follow the short chronology,
the Sarvastivadin Vinaya, the Mulasarvastivadin Vinaya, as well as Hsiian-tsang, situate the

council 258 B.C., that is, ten years after the consecration of Ashoka the Maurya.

17 However, because some monks in the east (Magadha and Vaisali ) joinerd with ones in the west

in oppossing the adoption of the ten points, the dispute should be viewed as one between a
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conservative group, which advocated a strict interpretation of the precepts, and a more liberal

group, which wished to permit certain exceptions to the observance of the precepts.

18 Thus rather than portraying the Buddhist community in its early formative period as a
homogeneous order within which an initial schism resulted in subsequent fragmen- tation, it might
be better to adopt a model of a haphazardly scattered community in which natural variation in
doctrine and in disciplinary codes was interpreted by the later tradition as the foundation of

subsequent sects and schools of thought.

19 both Northern and Southern (Pali) sources are in agreement that a schism that resulted in the
formation of the Mahasnghika and Sthavira schools occurred one century after the Buddha’s death.
Since the vinayas of the Theravada, Sarvastivadin, Mahisasaka, and Dharmaguptaka schools all
record that the controversy over the ten points of vinaya occurred one century after the Buddha’s

death, this dispute be considered to be the cause of the basic schism.

20 Just after the Second Buddhist Council some Vajjian monks did not want to remain in the
Sangha of the Theravadins or Sthaviraviidins and they formed a new Sangha known as the

Mahasangha and they were known as the Mahasanghikas or the ‘monks of the great congregation’

21 It is legitimate to assume, though, that the early Buddhist schools must have been for a long
period fraternities based on minor vinaya differences only, and it may well be the case that at least
some of these schools represent de facto divisions (...) We are not dealing here with schisms in the
tradition, but with doctrinal dissensions; not with disparate denominations, but with informal
intellectual branches that developed spontaneously due to the geographical extension of the
community over the entire Indian subcontinent and subject to the particular problems each Sakgha

confronted.
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22 In discussing the basic schism, the extent of Buddhism’s spread in India and the difficulties in

communication between areas of India must be taken into account. The schism probably did not
occur over a period of days or months. Consequently, scholars cannot determine exactly when it
occurred or at what point it was completed. However, the schism clearly did occur a little more
than a century after the Buddha ‘s death. As the dissension gradually spread and involved many of

the orders in various parts of India, arguments over a number of different points arose.

23 It is undoubtedly true (a matter of fact which has been, however, ignored by modern scholarship)
that the idea expressed by Aristoxenus’ Indian is, indeed, one of the most universal axioms in

Brahmanic thought.

24 Later sources which attribute to Sikyamuni voyages to distant lands — North-West India,

KaSmir, Lake Anavatapta and the island of Ceylon — should be considered as apocryphal.

25 The ADAB testify to the existence of central scribal schools in the empire and to some

administrative personnel working in Central Asia who may have come from the imperial heartland.

26 In modern terms, Gandhara corresponds to the area around Peshawar, capital of the Khyber
Pakhtunkhwa Province (formerly North-West Frontier Province) of Pakistan (...) This territory
includes the Swat Valley to the north, the western Punjab including the ancient metropolis of Taxila
to the east, eastern Afghanistan to the west, and in the north Bactria (modern northern Afghanistan
and southern Uzbekistan), and even parts of the region around the Tarim Basin in Central Asia in

the modern Xinjiang Uyghur Autonomous Region of China.

27 At that time the pre-eminent physician in the world was living at Takkasila. Then, without
asking permission from Prince Abhaya, Jivaka left for Takkasila. When he eventually arrived, he

went to that physician and said, “Teacher, [ wish to learn the profession.” (...) Jivaka learned much,
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and he learned quickly; he remembered well and did not forget. After seven years, Jivaka thought,

“I’'m a good learner, and I’ve been studying for seven years. And yet there’s no end in sight to

learning this profession”.

28 From the discussion so far, it is evident that Gandhara played out in the poetic imagination in
complex and nuanced ways (...) there is a constant portrayal of religious, social and cultural

engagement with the region.

29 Questa caratteristica apparteneva ad Alessandro piu che a ogni altro sovrano. Si e gia parlato
dei suoi rapporti con Aristotele; da piu autori si racconta che egli considerava il musico Anassarco
al primo posto tra gli amici, diede diecimila pezzi d’oro a Pirrone d’Elide quando lo incontro la

prima volta.

30 Em troca de tal auxilio, deixou preceptores magos e caldeus ao, entdo jovem, Demdcrito, além
de passe livre por todas as coldnias do Império Persa, como a india, terra dos gimnosofistas, ou

jainas.

31 I want to suggest that identifying sacrificial discourse as inherently “Vedic” or “Brahmanical”

(or, for that matter, inherently “religious™) obscures as much as it illuminates.

32 Sacrificing one’s body may eventually result in obtaining a dharma body, but the dharma body
itself can be sacrificed and consumed in its stead, through the ritual of recitation. And this
ritual/textual body, like the ostensible fleshly body of the bodhisattva, is food—the immortalizing

nectar of the dharma.

33 The elaboration of sacrificial tropes in these Mahayana siitras certainly has historical
implications for our understanding both of the development of Buddhist thought and practice and

of its relation to Brahmanical tradition.
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Capitulo Dos

34 form of argumentation used in Buddhist philosophy to categorize sets of specific propositions,
i.e., (1) A, (2) B, (3) both A and B, (4) neither A nor B; or (1) A, (2) not A, (3) both A and not A,

4) neither A nor not A.

35 (...) these questions were ‘to be set aside’ (thapaniya) on pragmatic grounds since belief in any
of the possible answers was considered irrelevant and otiose for our purpose. It is possible to argue
that these questions were regarded to be in principle answerable categorically though dismissed for
pragmatic reasons but it is necessary to note that nowhere is it directly stated that these beliefs were
either categorically true or categorically false. They were only pacceka-saccas and a product of
wrong reflection. When we consider all the evidence it is clear that at least some of these questions
were considered to have such a logical nature that no answer or no categorical answer could be

given to them.

36 Despite some important work done during the last decades acomprehensive study of the origin
and development of the catuskoti from its use in the earliest Buddhist literature up to its later
employment in the Buddhist philosophical works of Tibet, China, and Japan remains yet to be

written.

37 Thus it can come about that we aren’t able to rid ourselves of the implications of our symbolism,
which seems to admit of a question like “Where does the flame of a candle go to when it’s blown
out?” “Where does the light go to?”, “Where does the past go to”? We have become obsessed with
our symbolism. —We may say that we are led into puzzlement by an analogy which irresistibly

drags us on.
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38 Here, then, is the rule of substitution: “not—, not—,” for there is nothing be- yond this “not.”

And this is the name—"the real behind the real,” for the real consists of the vital functions, and he
is the real behind the vital functions (...) “About this self (atman), one can only say ‘not—, not—

.” He is ungraspable, for he cannot be grasped.

39 In the context of the seven predications, ‘syat’ comes to mean ‘possibly’, but not in the sense of
there being some uncertainty as to whether or not the sentence is true, but rather in the sense of
there being some way in which the sentence really is true. The term ‘syat’ qualifies the rest of the
sentence: it says that in a certain way, or from some particular standpoint, the sentence is
(undoubtedly) true. So, for example, the first predication states that “in a certain sense, everything

simply is,” or “there is some point of view from which everything simply exists.”.

40 "A Monk asked:/'Does a dog have Buddha-nature?'/The Zen Teacher answered:/'Mu™.

41 (...) no one understands the four alternatives, but perchance one does understand the four
alternatives in a disjunctive system, or the four alternatives applied to causation, or the four
alternatives applied to existence. The four alternatives, disjunctively considered, constitute a
preliminary orientation. The alternatives of causation, each denied, are a meditation with upholding
of human reason with its inferences, definitions, and the like. The alternatives of existence, each

denied, are a meditation with ultimate downgrading of human reason.
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Capitulo Tres

42 The passage would then signify: the sceptic agrees — that is, gives his assent to the fact — that
honey appears to him here and now to have a sweetening action, but as for knowing whether it is
sweet, on the basis of (1) the phenomenon and (2) the principle that there is a conformity between
phenomenal qualities and real qualities (a principle that, besides, he rejects), the sceptic does not

agree.
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Capitulo cuatro

43 “if we’ve been in the Aristotle’s Lyceum, that will be the end of the dialogue (....) because, is

it true? no, is it false? no: [ergo] End of story”

44 “We find as early as Uddélaka an awareness in Indian thought of the importance of consistency
and the principle of Contradiction (...) in one place in the Samyutta Nikdya, we come very close

to a formal statement of the principle of Non-Contradiction”.

45 When Poussin referred to this logic and observed that Indians “never clearly recognised the
principle of contradiction,” what was at fault was his own failure to understand the structure of this
logic, probably because he was convinced that there could be only one system of logic, namely,

the Aristotelian.

46 It is a commonplace that ancient skepticism differs from skepticism as discussed in
contemporary philosophy — or at any rate, in contemporary epistemology — in being practical;
skepticism is supposed be an outlook that one incorporates into one’s life, as opposed to simply
discussing in the seminar room. In the Pyrrhonist tradition this is taken one step further: not only
1s it assumed that one will live in accordance with skepticism, but the skeptic’s life is said to have

special and unique advantages.

47 This state of the cessation of suffering (DUHKHA) and its causes (SAMUDAYA) is glossed as

nirvana.
48 neither the sun nor the moon (...) It is not something fixed, it moves not on.

49 in order to put an end to suffering, one must destroy its causes: unwholesome (AKUSALA)

actions (karman) and the negative afflictions (kle$a) that motivate them.
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Discusion
50 The new data will have a positive effect on the future assessment of the Early Historic phases
of the region (...) In this period, during the Achaemenid acculturation phase, the Barikot sequence
reveals an early urbanization phase (...) In that period, for the first time, ceramic forms from the
Gangetic plain reached the highlands of Gandhara and Swat. In the following periods the city of

Barikot was part of a commercial and political network that linked it first to the Mauryan and

Graeco-Bactrian kingdoms.

51 The inscription dated around the beginning of the era of Imdravarma seems almost to be telling
us that the sovereigns of Avaca took the relics from a stupa of the Maurya period, of uncertain

location, and carried it in procession to find a new home in their territories.

52 The material culture of this ‘Saka-Parthian’ phase3 shows a certain westernisation of customs
(...) The development of the Gandharan sculpture school (...) eventually showed an abrupt advance

that is worth looking into.

53 We do not think the existence of the tetralemma in two different traditions to be a phenomenon
that requires an explanation of historical influence. For if [sic] a tradition contains a distinction
between affirmation and negation, then it is capable of producing the first two propositions of the
tetralemma; in order to get the remaining two we need only assume that the tradition is capable of

disjunction and conjunction.
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