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El Diégenes Moderno. Antes de buscar al hombre, debe haberse encontrado la linterna.
¢No podré ser otra que la linterna del cinico?

Friedrich Nietzsche. EI caminante y su sombra, 18.
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Introduccion

El presente trabajo, representa todo aquello negado por la educacion recibida desde el
comienzo de mi vida, pero también todas esas ausencias que me acompafiaron durante gran
parte de mi trayectoria académica. Negaciones y ausencias, todas indispensables porque sin
ellas jamas hubiera podido tener el coraje de buscar otros modos de ejercer mi educacion y
la pedagogia; es mas, ni siquiera el interés de educarme y mucho menos haber estudiado esta
carrera universitaria. Y con la vitalidad surgida de cuestiones e introspecciones personales,
es que se cultiva esta investigacion en torno al Cinismo, sabiduria de la antigliedad griega
que a pesar de los casi veinticinco siglos que me distancian de ella, al estudiarla sin
trivialidades, me afirm6 con su presencia dentro de mis cavilaciones pedagdgicas que otros
modos de practicar la educacion pueden forjarse, modos verdaderamente distintos a los
convencionales; pero mas importante, provocé en mi el animo por ejercitarla y manifestarla
en mi educacion, en la pedagogia y mi quehacer como pedagogo que, bajo la desvergiienza
de la virtud propuesta por aquellos sabios cinicos, dio verdadero sentido a ese desorientado

coraje. Muestra de ello, la obra que esta por leer.

Propiamente dicho, esta tesis doctoral titulada La escuela cinica: notas, glosas y lecciones
para filosofar la educacion —paideia— bajo el signo del perro, es mas que una disertacion
académica, es un manifiesto pedagdgico de quien escribe. Acto desvergonzadamente
pedagdgico que no promete nuevos valores para nuestra disciplina, ni una novedosa
propuesta para la educacién, simplemente, un examen para la critica de la primera y un
ejemplo ejercitante de la segunda. Asi, con el Cinismo como justificacion se tantea en forma
de notas el primer capitulo donde se expone una particular mirada en torno a lo azaroso de
nuestro presente y lo infausto de la educacion, condiciones a las que la pedagogia sin repulsa
alguna se esta entregando. Motivo por el cual, mas que justificacion se opta por la apuesta
por el Cinismo para afrontar tales vicisitudes. Apuesta pedagdgica por rescatar el pasado a
partir de la pregunta por la paideia griega, pero en clave cinica, que obliga irremediablemente
a la articulacion disciplinar con la historia, la filosofia y la filologia para su examen. En
consecuencia, la junta de éstas se vinculd bajo un modo de obrar para el fortalecimiento del
Cinismo como envite pedagodgico. Por ello, entre las notas finales de este capitulo se

encuentra el tratado metodoldgico general de la investigacion en el que se tejen desde la
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pedagogia métodos historicos, filosoficos y filoldgicos para el desarrollo y la argumentacion
del tema, urdidos todos juntos, en prolegdbmenos metodoldgicos para una necesaria historia

conceptual en torno al Cinismo y su relacion con la educacion.

Con las notas sobre las circunstancias de la educacion y la pedagogia, de la postura filosofico-
pedagogica tomada ante ellas y del marco de accion metodoldgico a la mano, en el capitulo
dos, se pone en practica este ultimo con el objetivo de examinar para su dilucidacion, a
manera de glosas, cinco conceptos cardinales de la tesis: Cinismo/cinico, helenismo, escuela,
sabio y paideia. De su breve historia conceptual, siempre bajo el escrutinio pedagogico, es
como se posibilita el como pensar desde la presencia del pasado, de ese estado de cosas dentro
del universo conceptual y sobre el campo semantico del Cinismo como escuela de sabiduria,
para filosofar la educacion en el presente. Finalmente, de la glosa siguen las lecciones.
Titulado Lecciones: escuela cinica o del filosofar la educacién bajo el signo del perro, en el
capitulo tres y Gltimo, se encuentra todo el trabajo argumental de la tesis que, partiendo desde
los antecedentes del Cinismo antes de su existencia, que bajo el influjo y la sombra de la
sabiduria de personajes como Heracles, Quirdn, Anacarsis el escita, Ciro 11, Sécrates y uno
que otro «mito» fundamental, provocaron la aparicion de las figuras de doce sabios perros
precursores, fundadores, ejercitantes y arquetipos de la sabiduria cinica forjadora de modos
de vida de acuerdo con la naturaleza de la areté, de la desvergiienza de la virtud y de la faena
filoséfico-pedagdgica con la que se maquina la posibilidad de una «educacion cinica» y de
la figura del cinico como pedagogo a través de la ensefianza de su ejemplo, su dskésis, la
parresia, las chreia, el humor serioburlesco y su «carnico ideal» de cinico como técnicas o

estratagemas didacticas.

Y como colofén, un epilogo en el que se manifiesta el perpetuo ejercicio por filosofar la

educacion bajo el signo, el del perro, claro es, en mi.
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Capitulo 1

NOTAS:
MANIFIESTO POR EL CINISMO Y LA APUESTA POR SU ESTUDIO

1.1. El azaroso presente y la infausta educacion

Escribir sobre algin fendmeno al que denominamos de estudio siempre sera un ejercicio
polémico a la vista de nuestros ojos y de los demas, esto debido a la intermitente fugacidad
con la que se presenta, pero también ostensible gracias a la interpretacion con la que se puede
llegar a esbozar, pero nunca capturar. Con fantasmagoérica aparicién y con crédula
aproximacion teorica, asi se presentan brevemente los siguientes argumentos que tratan de
dilucidar, por un lado, el perpetuo y aparente contrasentido con el que se vela el «malestar o
crisis cultural» en nuestros dias, y por el otro flanco, el sintoma de lo anterior que, en la
faccion mas reaccionaria de la cultura, la educacion,® esta siendo revestida con el «signo de
la verglienza». Cuestion a la que, sin dudar, los ladridos y las mordidas del Cinismo antiguo

han de manifestarse en nuestros tiempos con agudeza.

Al parecer, es innegable que casi toda civilizacion o ser humano hayan vivido «tiempos en
crisis» 0 por muy retraidos que estos sean, al menos han percibido o pasado por criterios,
determinaciones o situaciones culturales en las que subitamente la perspectiva del mundo y
la vida cambian; y todo esto en algin momento de la fugaz existencia. Debido a ello, en la
historia de la humanidad es regla sin excepcién tal circunstancia, y, por ende, también en
toda cultura, acontecer educativo o reflexién sobre la educacion, los «tiempos o los estados
de crisis» son el topico comln dentro de los avatares pedag6gicos. Sin embargo, en nuestros
dias la excepcion a esa regla se convirtio en la norma. Ahora, los «momentos criticos o los
estados de crisis» que aguejan cada instante de la vida, al parecer, tienden a afrontarse con

ingenuidad que, con fe y con la vaga idea de que so6lo con vociferar neologismos o

! Para dejar postura al respecto, el viso reaccionario que a mi parecer la educacion posee versa en torno al
siguiente argumento. La educacion, en sentido lato, como esa experiencia sensible, consciente e indiferente al
paso del tiempo y al perpetuo cambio de la vida, opone siempre la faena de cultivar, crear y provocar la
perfectibilidad del hombre bajo cualquier época, circunstancia e inconveniente.
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barbarismos conceptuales o apelar a vulgares sentimientos compartidos en el imaginario
social, como por pueril magia —claro, sin arte— se creen superados sin previa confrontacion,

comprension, critica y transformacion de dichos estados.

El matiz a tal circunstancia o cuestion sobre el contrasentido cultural que se vive hoy
posiblemente puede rastrearse en la multimencionada concepcion de «crisis» que, sin
cuestion ni idea ni actos, se utiliza sin el mas minimo rubor. Si tratamos de apegarnos a la
naturaleza conceptual del término, es innegable escarbar en el significado griego de «crisis»
que se relaciona con krino, juez, y que proviene de Kkrisis —kpioic— del verbo krinein que
significa «separar» 0 «decidir», que dentro del kdsmos heleno, se utiliz6 bajo campos
semanticos como la medicina, en referencia al momento culminante en el que se decide sobre
una enfermedad y por supuesto, en la guerra y la politica en torno a sentidos de contienda,
eleccion o juicio. En otras palabras, en las del historiador Reinhart Koselleck: «En griego, la
palabra [krisis] formaba parte de los conceptos centrales de la politica. Significaba
“separacion” y “lucha”, pero también “decisién”, en el sentido de una inclinacion definitiva
de la balanza».? Hacia un lado o hacia otro la balanza actual esta trucada y sus operadores
turbados. Como separacion, lucha o decision, la crisis como el sempiterno estado de animo
y reflexion en torno a las cuestiones educativas, por costumbre, se encuentra en desbalance
y como concepcion de uso corriente se piensa y significa como una circunstancia dificil,
doliente y desordenada con fugaces tiempos de hostilidad, que en clave moderna, destierran
el sentido originario, en griego, como apelacion, decisién o pugna en momentos agonicos.®
Es decir, desdefian el imperativo en el que todo pensamiento, juicio, critica y accion sobre la
cultura y la educacion han de caracterizarse por la cuestion, el examen, la confrontacion, la

decision y/o la transicion sobre éstas.

En contrasentido, la voz crisis o los estados criticos que se nos presentan hoy, han dejado de
significar y ejercitar lo que en su origen es, aunque la decision sobre éstos, inconsciente y

paradojicamente, estd siendo tomada. Evidencia de ello, es la ausencia de separacion,

2 Reinhart Koselleck. Critica y Crisis. Un estudio sobre la patogénesis del mundo burgués. Ed. Julio A. Pardos,
trad. Jorge Pérez de Tudela Velasco y Rafael de la Vega. Madrid, Trotta, 2007, p. 241.

3 Cfr. Josu Landa. Eticas en crisis: cinismo, epicurismo, estoicismo. Guanajuato, Universidad de
Guanajuato/Pliego filosofia, 2012, p. 19.
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confrontacidn, reflexion y juicio entre los ideales y lo real, la idea y el acto, las palabras y las
cosas que configuran la semantica y la pragmatica cultural. El distanciamiento entre lo
mundano y lo abstracto, el hecho y la representacion, cada vez se vuelven mas borrosos e
ininteligibles donde la algarabia social de nuestros dias, sin juicio, ni examen, ni careo esta
dirigiendo —o «deconstruyendo» para no parecer inactuales— el estado de crisis o la critica
cultural hacia la unificacion, la dulcificacion y la vacilacion de toda construccion cultural o
toda cuestion o practica educativa bajo un anquilosado contrasentido en el que la inteligencia
se percibe ofensiva, la excelencia rebajada a mediocridad, el honor como infamia, el
heroismo condecorado por el victimismo, la justicia como tropelia, el talento sefialado como
perjuicio, el esfuerzo y el trabajo desdefiado como auto-explotacion, la fuerza como sintoma
de debilidad, la belleza vulgarizada, la autonomia como dependencia, la autarquia como
sumisién, la libertad como esclavitud, el conocimiento igualado a la ignorancia, la ética
forjada impadicamente, el cuerpo pensado y usado como objeto de vilipendio, la sexualidad
vacilante, las pasiones y los placeres abulicos, las palabras sin significados ni definicién, las
acciones inertes, etc.; y por supuesto, una educacion sin voluntad ni virtuosismo ni
compromiso ni esfuerzo que le cultive, una educacion que solo se ensefia y existe como idea,
como concepto vacio. Asi, la crisis de la época reside en «la tension entre aquello que
pretende “ejercer critica” y aquello que seria criticable [que] es tan fuerte que nuestro
pensamiento se hace cien veces mas hosco que preciso. Ninguna capacidad de pensamiento
logra mantener el paso con lo problematico; de ahi la autorrenuncia de la critica»* y de la

crisis como ese estado animico histéricamente imperecedero y agénico para aquilatar la vida.

El juicio esta sentenciado, la desercion y la hosquedad del pensamiento dicta la critica y la
decision frente a los problemas culturales, educativos y sociales al versar en torno a la
autorrenuncia a comprender, cavilar, examinar y ejercitar el saber revestidos siempre con la
ya desgastada critica o el deslucido pensamiento critico que mas alla de examinar para la
transmutacion de lo criticado como una teoria ejercitante o encarnada, se sosiega en la
superficialidad cosmética del teorizar. Y para la pedagogia, esta abdicacion para ejercitar la
critica respecto a lo que nos incumbe, la educacion y por ende la cultura, no es nada nueva.

La decision, al parecer, ya habia sido tomada tiempo atras sin querer.

4 Peter Sloterdijk. Critica a la razon cinica. Trad. Miguel A. Vega Cernuda. Madrid, Siruela, 2003, p. 21.
(10]



La historia y la tradicion pedagogica desde el siglo XV 111 nos ha ensefiado que tal fallo frente
a las crisis culturales y educativas son un legado, una herencia recibida sin cuestion sobre el
sempiterno malestar critico o la autorrenuncia a la que siempre debe afrontarse la pedagogia
o las précticas o ejercicios filoséficos en torno a la educacion de manera muy nitida. Bien lo
dijo Kant ensofiado en el «siglo de las luces»: «El hombre puede considerar como los dos
descubrimientos mas dificiles: el arte del gobierno y el de la educacion y, sin embargo, se
discute alin sobre estas ideas». Y justo «[...] la educacion es el problema mas grande y dificil
que puede ser propuesto al hombre».> Y con toda razén —pura, practica o de juicio—, ni la
discusion ni la espinosa tarea de gobernar ni del gobernarse a si mismo cesara. Pero
paraddjicamente, esta faena inmortal no es tan ilustre, dificil o problematica cuando el
pensamiento y el animo estan turbados como en el presente, ya que todo aquello donde
aparece el fendmeno educacion o también, en todo aquello donde rotulamos su nombre, el
concepto o la palabra, al parecer dista mucho de ser una revelacién controvertible, una
pregunta siempre dubitable o una préctica suspicaz que haga de ésta, la educacion, la cuestion
0 «el magno y més arduo problema propuesto al género humano». La trascendencia de aquel
ilustrado suefio kantiano quedd solo en eso, en una cotidiana y benévola ensofiacion
pedagdgica de uso corriente, de la cual no se quiere o no se puede despertar. Con el simple
animo de exhibicion, hasta aqui con la metafora de la llustracion que fue visionaria,
tedricamente, pero que en la practica ofusco con tenue luz al pensamiento y la razén hasta
cegarlos. Para esos irénicos bemoles ilustrados referirse a Critica de la razon cinica del

filésofo aleméan Peter Sloterdijk.

Ahora bien, la sola idea sobre la educacién como una dificil especulacién y un problematico
quehacer, hoy y ahora, sobrevuela bajo en un universo de reflexiones y préacticas poco
centelleantes, que vergonzosamente parten no ya de la cuestion o del como hacer surgir a
ésta —tanto la cuestion como la educacion—, sino del huero sentido comdn, la norma o el
habito sobre lo que se debe creer, decir, preguntar o hacer convencionalmente cuando se le
piensa y peor aln, cuando se ejercita 0 se pone en practica. La educacion ha dejado de ser el
«estado critico» o0 el «més grande y dificil problema» por excelencia en el que culturas o

individuos ponian en juego el discernimiento de su propia existencia, la educacion hoy es la

5 Immanuel Kant. Pedagogia. Trad. Lorenzo Luzuriaga y José Luis Pascal. Madrid, Akal/Basica de bolsillo,
2003, pp. 34-35.
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respuesta a preguntas jamas formuladas, un juicio sumario de cualquier activismo social, una
promesa politica, la propaganda ideoldgica por excelencia, el motivo del resentimiento
social, la moneda en la inversion econdmica, la muletilla del inculto, el pueril deseo
filantropico, la intencién de los bienaventurados y benévolos, el derecho humano sin
responsabilidad, el arma de la revolucion, la ofrenda para la liberacion, la falsa esperanza;
sin més, la anodina idea critica con la que cobijamos nuestros suefios ilustrados o
civilizatorios, nocion con la que ocultamos el yermo campo de nuestra cultura, con la que
colectivizamos los complejos sociales y filiaciones politicas e ideoldgicas transmitidas de

generacion en generacion.

De la crisis original, como ese decisivo juicio agénico no queda nada y de la empresa
ilustrada como eterno examen menos. La educacion es un contrasentido, con ella, cuando es
reflexionada o puesta en practica no existe crisis, no hay decision, ya que todo esta dictado
segun los ideales, métodos y practicas que se estimen convencionalmente; y al mismo tiempo
y tenor, cuando es criticada, tanto las directrices que la conforman como la idea misma de
educacion deja de existir en nombre de la critica, el dictamen y peor ain, de la mera opinion
colectiva o particular. Con embelesada lisonja o envilecida critica, el pensamiento, las
précticas y los ejercicios en torno a la educacion se encuentran homologados bajo un estado
de sopor o turbacion en que los animos intelectivos, sensuales, éticos y estéticos que posee
naturalmente la educacién quedan desvirtuados. Como provocacion, meditese en los
variopintos ejemplos o caracterizaciones escritas con anterioridad sobre lo azaroso e infausto
de nuestros dias y la cuestion sobre la educacion junto con el siguiente argumento: «la
educacién es la solucion a todos los problemas, pero el problema a todas soluciones». He ahi
el contrasentido y el «signo de la verglienza» que, como moneda de cambio, estamos
haciendo circular a la educacién con un desgastado valor y frivolo uso. /Y qué es la
educacién hoy sino aquel fendmeno que manifiesta nuestras fallas y recuerda siempre nuestra

verguenza por no ejercitarla?

La educacion se ha convertido en aquel fendbmeno omnipresente que se convoca, adora,
suplica, solicita y venera, pero que vanamente, también se detesta, deniega, rechaza y
deshonra con profunda devocién que al loarla o criticarla, el pensamiento, la reflexion, el

ejercicio y la representacién en torno a ella hacen rebozarla bajo el «signo de la verglienza».
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Para esclarecer un poco la connotacion de tal signo, es menester cavilar mas alla de la
evidente semantica bienintencionada o critica con la que se captura a la educacion como un
preciado y vulgar valor cultural de moda, lleno con florituras literarias, politicas,
psicoldgicas, socioldgicas, filosoficas o pedagdgicas que abonan mas al sopor que a la vigilia
del pensamiento y, por ende, se distancian cada vez mas de la vida y la existencia del ser
humano. El signo de la verglienza que representa a la educacion, entonces, no es mas que la
aciaga turbacion del pensamiento y del &nimo fustigado por el saberse falto de voluntad,
expresion o actuacion ante la propia honra y dignidad para afrontar las necesidades o las
necedades del efimero presente. Y por el otro lado, esa misma aficion convertida en tozudez
del siempre cavilar la educacion como uno de los méas decorosos e impolutos o de los mas
vilipendiados y enviciados conceptos de la humanidad, irremediablemente atenta en su
propia contra al cuestionarla siempre bajo las mismas preguntas y buscando las mismas
respuestas. Asi, el desanimo como la marca del pensamiento y lo inanimado como ley de su
préctica, es el reconocimiento consciente de la falla, la incapacidad o, mejor dicho, la
verglienza que se vocifera hasta el aturdimiento de nuestros dias cada vez que se homina la
educacion. Sin embargo, es menester mencionar que los tiempos henchidos por la vergiienza
como el signo comun, al menos, solo por hoy, no se han transformado en coyunturas sin-
verglienza, es decir, sin minimo comedimiento para especular, imaginar u ostentar lo que sea

que se comprenda por educacion.

Finalmente, el azaroso presente y la infausta educacion que fantasmagoricamente rondan las
cabezas, los animos y los cuerpos de doctos o legos, sin remedio también han turbado la
vitalidad de la pedagogia como sefiera disciplina encargada del examen, la cavilacion y el
encauce corporal, intelectivo, ético, estético y animico del ser humano, asi como de sus
atisbos y conjeturas sobre dénde, como y para qué del forjar a este Gltimo por medio de la
educacién. Empero, si aciago y con vergiienza se percibe su fendmeno de estudio, por ldgica,
la pedagogia se encuentra en estado critico, y no por el escrutinio, la confronta o el
discernimiento sino por la brusquedad con la que intensifica la felonia hacia si misma y hacia
la educacidon que en el devenir de su historia, poco a poco parece empefiarse en desterrar la
existencia de ambas hasta fenecer. Para invertir la balanza o transmutar la crisis, los juicios
o la critica, «basta con entrar en contacto con la literatura pedagogica de nuestra época: hay

que estar demasiado corrompido para no asustarse —cuando se estudia ese tema— ante la
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suprema pobreza espiritual, ante ese desdichado juego infantil del corro. En nuestro caso, la
filosofia debe partir, no ya de la maravilla, sino del horror. A quien no esté en condiciones
de provocar horror hay que rogarle que deje en paz las cuestiones pedagdgicas».® Y en
nuestro caso, también la pedagogia debe partir del horror ante la maravilla del juego pueril
con el que se norman, bajo elogios o criticas, las palabras, los pensamientos, los cuerpos, los
gestos, las conductas, los modos, las practicas e ideales de la educacion que gravitan en torno
a las cuestiones pedagdgicas. Es momento de horrorizar(nos) en pedagogia y volver a sacar
de los féretros de la historia, aguellos vetustos modelos educativos por los que se encauzaron
las primeras practicas y ejercicios educativos para modelar al ser humano, para revivir o
encarnar los ideales que como letra muerta habitan en las cabezas doctas, para contrariar la
vaguedad y hostilidad que apremian las cabezas ambiguas frente a la riqueza pedagdgica,
para libertar las cavilaciones, los animos y los entrenamientos que entrafia la educacion y
dichos modelos dentro de las cuatro paredes de la universidad y de los polvosos libros

cautivos en los anaqueles de abandonadas bibliotecas.

De aquel juicio con el que Friedrich Nietzsche azuzd en contra el menesteroso porvenir de
las instituciones educativas hace dos siglos, y ante la pobreza animica de la pedagogia para
provocar voluntades y la fuerza vital creadora, intelectual y plastica del hombre y la
educacidn en nuestros dias signados por la verglienza, al parecer, el momento oportuno llega
de nueva cuenta para tiempos cinicos, tiempos para la desverglienza, para examinar, pregonar
y predicar la educacion de acuerdo a su naturaleza y no conforme a los deseos habituales o
esperanzas criticas que la turban. En otras palabras, es tiempo para manifestar y encarnar el
Cinismo, para adulterar el «signo de la verglienza» que aqueja a la educacion en nuestra época
-y por qué no, el de la pedagogiay el pedagogo— con la desfachatez, la insolenciay el descaro
que habitan en las entrafias del originario significado de educacién —y de pedagogia—, con
esas practicas, ejercicios, gestos y cavilaciones primigenias que actdan y versan en el nutrir,
cultivar, conducir y extraer de dentro hacia afuera la fuerza vital por el saber, por la creacion
y hacia el virtuosismo del ser humano; aquello que forjan y caracterizan las acepciones

educare Y educére en nuestro fenomeno de estudio.

® Friedrich Nietzsche. Sobre el porvenir de nuestras escuelas. Trad. Carlos Manzano. Espaiia, Tusquets, 2000,
p. 61.
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Disparatadamente, la urgencia de la desvergiienza, al parecer, debe comenzar como apuesta
pedagogica, en el lugar donde més se repudia su presencia y en el que jamas se ha tolerado
por el disgusto que causa a la instruccion de las buenas, las criticas y las vergonzosas
costumbres en torno a la educacién. Es decir, en las universidades y desde la pedagogia,
espacios y disciplina donde el retraimiento y la turbacion del pensamiento, el animo y las
acciones para ejercitar la educacién han promovido que ésta se especule como simple idea,
sin injerencia en la existencia y la vida, y con relacion a un idealismo ingenuo pero atroz que
evalla la buena creencia sobre la idea de educacion mas que su examen, puesta en practica 'y

por supuesto, su encarnacion en mundanos seres humanos.

Bajo estas circunstancias azarosas e infaustas, es urgencia y obligacion apostar por la
desverglenza, la insolencia y el descaro para invalidar, invertir y transmutar la educacion en
curso desde la pedagogia. Y para ello «hay que estudiar lo bueno y lo malo que acontece en
nuestros hogares»,” como pregond con responsabilidad y procacidad Didgenes de Sinope, el
Ilamado cinico, el sabio perro, el de la desvergonzada escuela de sabiduria llamada Cinismo
que caracterizd la desverguenza del pensamiento, la insolencia de la palabra franca y
encarnada, y el descaro de los gestos y el actuar frente a convencionalismos etéreos inconexos
a la cultura y la educacion manifiesta en la virtud del ser humano. Es momento de romper
intempestivamente con el valor y el curso de la desgastada idea de educacién que en nuestros
dias estd perdiendo toda virtud, es momento de extrafiarnos de lo bueno y lo malo que
acontece en pedagogia, en las universidades. Es momento de conocer, aprender y extrafiarse
del perro que siempre ronda la academia, es momento de quitarle la correa y el bozal histérico
al Cinismo para filosofar la educacion bajo el signo del perro, revitalizar la pedagogia y por

qué no, transmutar la figura del pedagogo desde casa.

" Didgenes Laercio. Vidas y opiniones de los fildsofos ilustres. VI, 103.
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1.2. La apuesta por el Cinismo

Entonces: ¢por qué apostar por el Cinismo para filosofar la educacién y vitalizar la
pedagogia? Primero, por el olvido, el ostracismo y la tropelia en la que se ha puesto a la
«escuela cinica» o la reflexion de la educacion bajo el signo del perro en la ensefianza
universitaria, donde el zdcalo tedrico y conceptual sobre la historia de la pedagogia y la
educacién, asi como en la filosofia de la educacién que enmarca la «tradicion de la Grecia
antigua y helenistica», ha quedado encapsulada en unos pocos pensadores —Sdcrates, Platon
y Aristoteles como los mas trabajados—, que si bien son fundamentales para nuestro saber
historico y filoséfico, s6lo nos muestran una cara de las tantas monedas que existieron y de
las que podriamos dar uso en pedagogia. Las demas monedas, como los «presocraticos»,
cinicos, megaricos, epicureos, estoicos, escépticos, cirenaicos y demas aun sin valor, uso e
inexploradas a profundidad en nuestra disciplina, posibilitarian un repensar la educacién
tanto en los marcos de esta tradicion como en nuestros dias, provocando asi, la creacion de
otras preguntas, nuevas reflexiones y distintas précticas para afrontar el constante vaivén

problematico en la cultura actual. Si esto es asi, jes momento de poner en curso su valor!

El segundo argumento es porque dentro de la academia mayormente en el terreno de la
humanidades existe un cierto gusto por las ideas, por la ensefianza de abstracciones, de meras
palabras que, si bien en muchas ocasiones elogian la préactica —o la intervencion como dicen
algunos—, fundamentan siempre cierto modo de pensar, representar y actuar sobre los
problemas que luce la educacion bajo arquetipos educativos muchas veces ficticios y
emancipados del orden mundano, donde éstos ultimos son siempre inalcanzables e

impracticables en la realidad —huella y rasgo del idealismo platénico de la «Academia»?—.

Es indubitable este tipo de préactica ideologizada dentro de las aulas universitarias y el gremio
académico actualmente, sigue existiendo con insistencia el ensefiar a reflexionar, intervenir
o0 actuar sobre el fendmeno llamado educacidn con cariz idealista, utopico y filantrépico. Esta
norma de pensamiento y comportamiento para quienes intiman con la educacion bajo la idea
inmaculada, benévola y divina per se, tributan consciente o inconscientemente, al canon de
una historia del pensamiento pedagdgico o filoséfico educativo —antigua o contemporanea—
limitada por la constelacion platonica —o socrética o aristotélica que siempre parte de éste—.

Quiza por ello, el filésofo y matematico inglés Alfred Whitehead en su obra Proceso y
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realidad publicada en 1929, apuntd que: «La caracterizacion general mas segura de la
tradicion filosofica europea, es que ésta consiste en una serie de notas marginales a Platon».®
Circunstancia histérica y embarazosa de la que también la pedagogia y su ensefianza

académica han coadyuvado crédulamente. ¢jActo de fe!? ;Pero como?

Aqui el tercer argumento. En efecto, este acto de fe hacia la idea, el concepto o el ideal se
enmarcan gracias al mundo de la Ideas o de las Formas postulado por el «fil6sofo divino»,
donde propone y defiende un dualismo ontoldgico que desmiembra la existencia, la realidad
y el mundo en sensible e inteligible. Tanto en esta teoria como en la ensefianza de ésta, dichas
ideas se caracterizan por ser inextensas e incorporeas, eternas e invariables, justas e
independientes; en otras palabras, sin cuerpo ni espacio, inmutables y perfectas que s6lo por
el pensamiento podemos participar de ellas. En el ideario platonico no importa el caracter
dindmico, contingente y mutable del mundo sensible y mas aun, del ser humano. Carece de
sentido el acto que encara al pensamiento o el pensamiento encarnado en actos mundanos, lo
unico fiable es la reflexion y suscripcion en torno a la idea. Y una de las grandes ideas
inteligibles y puras que hasta el dia de hoy se sigue considerando como tal, es la educacion.
La vision de Platon sobre la educacion® como un proceso transitorio para salir del mundo
sensible al inteligible, de la mera opinidn o sentido comun —doxa— al conocimiento verdadero
o0 a las ideas patente, es la causa o transito en el que éstas ultimas deben interiorizarse en cada
individuo para conocer la Verdad y a si mismo, pero siempre bajo la directriz o dogma de
ellas via métodos y practicas educativas argumentadas desde y en su Academia. Es decir, no

es para todos ser feligrés.

En este punto, no profundizaré en la «teoria pedagdgica» o la «filosofia de la educacién»
fundada por, en o desde Platon —habrd mas espacio y tiempo en las proximas paginas para
polemizar—; lo que intento es develar que las razones y las ensefianzas de la «copiosa» pero
al mismo tiempo escasa tradicion historica, filosofica, educativa y pedagdgica de la

antigliedad, se encuentra henchida, atestada y secuestrada por la idea, que siempre platonica,

8 Alfred N. Whitehead. Proceso y realidad. Trad. J. Rovira Armengol. Buenos Aires, Losada, 1956, pp. 67-68.
% Cfr. Platdn. RepUblica. De la mitad del libro 11 hasta el final del IV a grandes rasgos puede vislumbrarse y
maés alla de la problemaética sobre la esencia de la justicia, la caracterizacion de la idea de educacion «general»
que propone el autor. Por otro lado, en el libro VII habita el mito de la caverna, alegoria respecto del hombre
en relacién con el conocimiento; composicién candnica en los contenidos de historia, filosofia —de la
educacién-y la pedagogia dentro de la universidad.
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desencadena a la reflexion Unica y exclusivamente de conceptos, palabras o nociones
conglomeradas en idearios y designios que en muchas ocasiones no pueden escapar mas alla
de los planes y programas de estudio, de los libros y las catedras académicas, de las cuatro
paredes de las aulas, de la universidad. Dicha practica botin del saber universitario, tutela
hacia una forma de pensar, actuar y vivir la educacion de hombres y mujeres siempre en torno
a la voragine de un idealismo donde «la administracion es platdnica. No s6lo porque ama
tedricamente la tradicion surgida de Platon, sino también porque su practica es la de un
platonico convencido de la existencia de un ideal. Cree que la excelencia de lo real se mide

segun la distancia mas o menos grande que haya con respecto al concepto».°

Esto, lleva a cuestionar(me) y extrafiar(me) sobre la educacion que, al razonarse y
argumentarse siempre bajo el conjuro platonico, el manual socratico —platonizado— o la receta
aristotélica —influida por su maestro—, dictan el canon de la historia de la educacion y la
pedagogia, asi como en filosofia de la educacion que encapsulada en la burbuja de un
idealismo académico —en sentido platénico y moderno del término—, mitifican o estigmatizan
a ésta, la educacién, como una simple y llana idea imperativa hacia la decantaciéon de
benévolos pensamientos y actos siempre inteligibles por la idea misma, por el concepto

siempre supramundano, sobrenatural y extrahumano.

La educacion alienada como idea o concepto pristino dentro del &mbito académico ha
provocado que el decir, pensar, cavilar y representarla en la actualidad quede paralizada y
desvitalizada en «La palabra [que] llega a priori, previamente a cualquier trabajo, sin trabajo
incluso, ni sobre si mismo ni sobre el tema. En nombre de un derecho a la palabra, intangible
e infrangible, no se reconoce un deber de reflexionar antes de hablar, de pensar antes de
expresarse. ¢Para qué? Tengo ideas, luego pienso; y por ende tomo la palabra para poner en
conocimiento del publico mi propio pensamiento [...]».!! Debido a ello, la educacién ya no
sabe y no se reflexiona ni se actla sobre ella. Se tiene la idea que ha quedado en palabra que
se posee, se toma, se consume y se expresa como letra muerta, como muletilla politica,

doxografica, econdmica, ideoldgica y hasta pedagogica de uso corriente que se aferra a la

10 Michel Onfray. La comunidad filosdfica. Manifiesto por una universidad popular. Trad. de Antonia Garcia
Castro. Barcelona, Gedisa, 2008, p. 76.
1 Ibidem, pp. 88-89.
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idea, al concepto confeccionado e industrializado en detrimento de la cuestion, el examen, la

cavilacion, la critica y la representacion hacia ella en consonancia con la vida.

En sintesis, la apuesta por el Cinismo es y sera una busqueda desvergonzada e insolente hacia
los valores dogmatizantes que encierran a la educacion —tanto en el espacio temporal
establecido en la investigacion como en nuestra coyuntura actual— bajo un concepto abstracto
sin saber ni sabor, una idea desvitalizada sin cufio en la vida; es, como Didgenes de Sinope
lo hacia con el concepto «hombre»,*2 un filosofar para adulterar, invalidar y reacufiar la
incongruencia e incoherencia de la idea frente a la vida y mi vida, frente a la educacion y mi

educacion intelectiva, ética, estética y animica.

Sin més, hasta aqui con los argumentos que se ponen en juego al apostar por el Cinismo
antiguo para filosofar la educacién y de paso, vitalizar la pedagogia. Asi, descrita y
manifestada la cuestion que provoca la tesis, es momento de develar el proceder
metodoldgico que permite la produccidn investigativa que, al parecer, dentro la academia,
parece que evocar la historia y transparentar la metodologia a seguir para estudiar el tema
junto con las precisiones que aportan dichos saberes a la pedagogia para examinar los
aconteceres y las reflexiones educativas, ya es un acto cinico, desvergonzado e insolente para

nuestros avatares académicos.

1.3. Tratado metodoldgico de la investigacion

Como predmbulo al estricto ejercicio escriturario sobre el Cinismo antiguo y la educacion
que se plasma en las paginas venideras, es necesario resefiar las pautas metodoldgicas que
sugieren el como del proceder analitico y reflexivo de las «fuentes primarias» que se
trabajaron sobre el pensamiento cinico, sin olvidar también aquellas que podemos llamar
«fuentes secundarias o de analisis» respecto a la temética y sus matices. De estos ultimos, es
menester considerar los de caracter tedrico, es decir, aquellos conceptos y nociones de

raigambre cinica que componen todo el cosmos seméantico que ordena el sui géneris

12 El filésofo perro portando en una mano una lampara encendida y en la otra su baston, se paseaba a pleno
rayo de sol por la ciudad gritando: «Busco un hombre». Diégenes Laercio. Vida y opiniones de los fil6sofos
ilustres, VI, 41.
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movimiento «filosofico educativo» practicado en la antigliedad; necesario de matizar ante
nuestra actualidad. Para ello, la primera parte de este escrito esta destinado a las cuestiones
sobre los tratamientos, usos y operaciones de los métodos de investigacion elegidos,
relacionados siempre con las fuentes y los documentos; los hechos historicos propiamente
dicho. La segunda parte hace referencia a la «historia de los conceptos» de usanza cinica, en
otras palabras, la dilucidacion de las ideas, las interpretaciones y los usos que reacufid el
movimiento cinico en su contexto, asi como las alteradas interpretaciones modernas y las

desatinadas opiniones contemporaneas sobre el tema.

Cardinal es explicar el camino heuristico de esta investigacion. Este trabajo es de corte
tedrico conceptual desde una perspectiva histérica con cauce hacia avatares de la filosofia de
la educacion, y por eso, es imperioso reconocer lo precedente a lo que se pretende decir hoy.
Entonces, obligacion es —y para no caer en sacrilegio— evocar la importancia de la basqueda,
estudio y analisis de la historia para comprender mejor lo que se postulara en los siguientes
capitulos. Pensar en la historia'® como algo general es demasiado ambiguo, por ello, se ha
delimitado la pesquisa histérica en relacion con el fendmeno de estudio. Para este caso, se
diferencia la importancia que tiene la historia como metodologia para la investigacion
pedagdgica en la que nos ubicamos, donde, en consecuencia, a estas condiciones sobre el uso
y distincién de la historia dentro del &mbito pedag6gico, compartimos lo propuesto por la
Dra. Guadalupe Garcia Casanova respecto a los tres campos de saber que la formacion
historica en pedagogia debe pretender abarcar para una mejor comprension de si mismay de

su fendmeno de estudio. En sintesis:

a) La historia del acontecer educativo. es innegable que este especialista [el
pedagogo] debe conocer la historia de su fenémeno de estudio: la educacién
[...] De manera que la historia de la educacion es el estudio de acontecimientos
educativos pasados relativos al ser humano y los modos de vida de las
sociedades humanas, el estudio del proceso de adquisicion y apropiacion de la
cultura transmitida de generacion en generacion, el estudio de la formacion del
hombre en las diferentes culturas y a través del tiempo, es la descripcion
sistematica y cronologica de dichos acontecimientos educativos [...]

b) La historia de la reflexién sobre la educacion, entendida como la cuidadosa
observacion y reflexion sobre el hecho educativo que va a gestar de manera

13 La mirada en la que argumento la investigacion histérica es a partir de los siguientes autores y sus
planteamientos en los textos: Enrique Florescano. «De la memoria del poder a la historia como explicacion»,
pp. 91-127 y Luis Gonzalez. «El oficio de historiar». pp. 47-90. En Carlos Pereyra, Luis Villoro, José Joaquin
Blanco, et. al. Historia, ¢Para qué? 142 ed. México, Siglo XXI, 1993.
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paulatina la esencia y el método de realizarlo, esto es, la esencia de la teoria

[...]

C) La historia de la pedagogia como disciplina. Ningn formador de pedagogos
negara la necesidad de mostrar a los estudiantes el camino que llevo a la
pedagogia, desde su inicio, como la humilde actividad de un esclavo o ayo
manumitido, hasta constituirse como una disciplina autbnoma.*

Partiendo del encuadre de los tres campos del saber historico que el pedagogo necesita
conocer para discernir sobre el fendmeno de estudio —la educacion—, sobre los hechos que
éste gesto y sobre el devenir de la pedagogia como disciplina autbnoma; es preciso anunciar
que en el espacio temporal del Cinismo antiguo que aqui se indaga —inicios del siglo IV a
mediados del III a. C.—, florecen los tres campos antes mencionados por las siguientes
razones. Es innegable que tanto en el crepusculo de la etapa llamada Grecia Clasica —afio
500 al 323 a. C. aproximadamente—, asi como a mediados del fulgor de la época helenistica
—323-30 a. C. — existieron aconteceres, fendmenos y hechos educativos que han marcado la
vena del pensamiento occidental antiguo y moderno. En esta acotaciéon de tiempo no se
olvidan aportaciones como la de los Sofistas y sus encomiables reflexiones en torno al
lenguaje, la educacion y la retdrica; también, infaltables e irremediables son las reflexiones
de la triada ideal de la filosofia occidental y académica, es decir, Sécrates, Platén y
Aristételes con las respectivas escuelas de los dos ultimos —la Academia y el Liceo—. Del
mismo modo, ya entrados en la época helenistica se ha de rememorar a los cinicos, los
estoicos, los epicureos, los cirenaicos, los escépticos, los megaricos y demas escuelas o
movimientos opacados por la abrasadora historia escrita de la antigiiedad griega que tiene
como canon el idealismo, la l6gica, la ética, la metafisica, la fisica y hasta la retérica influida
por la triada de paladines antes mencionados.

De las vastas ideas, cavilaciones, experiencias, posturas y teorias de los movimientos,
escuelas o personajes anteriores, el fendmeno educativo y sus practicas ejercieron un papel
vital para el desarrollo de éstas, y de lo que en mayor o menor medida podemos vislumbrar
y comprender como educacion en nuestro presente. Variopintas y afines entre si, cada una
siembra a su modo la semilla que ha de brotar en los fértiles campos del acontecer educativo

y la reflexién sobre la educacién, y uno que otro movimiento o escuela, lo pudo hacer en el

14 Guadalupe Garcia Casanova. «¢;Para qué la historia de la educacion y la pedagogia?». En Clara Isabel Carpy
(coord.). Miradas histéricas de la educacion y de la pedagogia. México, Diaz de Santos-UNAM, 2011, pp. 22-
24-27.
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terreno historico sobre el quehacer pedagogico, es decir, practicas y reflexiones cardinales
precedentes a la pedagogia concebida como disciplina. Con firmeza ha de declararse que el
movimiento cinico es uno de los pocos que cultivd con sus cavilaciones y ejercicios
filoséficos el germen tedrico y practico para poder pensar en una filosofia de la educacion
=y por qué no en una pedagogia?—, que bajo el «signo del perro» abre la posibilidad de
invalidar y reacufiar el valor de lo que hoy en dia convenimos y nombramos como
«Educacién», «Pedagogia», «Filosofia de la Educacion»; valor que con el andar del tiempo
parece que a cada instante se vuelve mas etéreo y encriptado, que definido por la palabra,

comienza a no significar ni representar nada en la vida moderna.

La «escuela cinica», como se demostrara, forj6 un movimiento filoséfico educativo
apodictico que fue mas alla de la creacion de una corriente de pensamiento, fragud un estilo
0 un modo de vida que a través de ejercicios intelectivos, corporales, éticos y estéticos
argumentados en teorias y practicas subversivas con métodos de ensefianza rigurosos,
austeros y peculiares, logro acufiarse gravemente alrededor de diez siglos en la antigliedad —
IV a. C. al VI d. C—, aferrandose a sobrevivir hasta nuestros dias. Finalmente y en
concordancia con los tres campos de saber historico para investigar en pedagogia y la
educacion, se dice sin mas que la sabiduria cinica se transmitié como acontecer y reflexion
educativa con visos literarios, y también, sentd las bases y primeros trazos —siempre
hipotéticos— para la construccion de la figura del pedagogo, transmutando la entrafiable
imagen del humilde esclavo o ayo manumitido, asi como practicas y virtudes indubitables
que forjan de alguna u otra forma los cimientos tedricos que se ilustran en los mamotretos
historicos de nuestra disciplina. Sobre esta conjetura, en la que el Cinismo antiguo como
escuela y movimiento filoséfico posee fecundidad en sus principios tedricos y sus practicas
educativas para cultivar los tres campos del saber histérico dentro de los terrenos de la
pedagogia, es menester dilucidar la perspectiva metodoldgica y el estudio del tema; claro es,

sin olvidar los argumentos que lineas arriba son parte del envite.

Contemplando la posibilidad de vituperio por parte de historiadores, he de correr el riesgo de
caracterizar una primera distincién entre la historia como disciplina que estudia huestes de
hechos y narrativas acontecidas en el pasado, y a lo que usualmente o coloquialmente se le

Ilama historia como objeto de estudio, es decir, a esos testimonios orales, escritos y/o
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artisticos plasmados en documentos, textos, archivos, pinturas, esculturas, musica, danza,
etcétera, que configuran a esos mismos hechos y narrativas como una hueste de sabiduria
selectiva representada por una memoria colectiva; sin mas rodeos, la historia como sujeto y
objeto de su propia ciencia —jvaya paradoja!—. En este caso, y dejando de lado este breve y
baladi razonamiento paradojal, indiscutiblemente se trazan puntos de convergencia con la
historia como disciplina benefactora del tratamiento historiografico con el que daremos a los

testimonios y fragmentos sobre el Cinismo un uso escrupuloso.

Ahora bien, historia e historiografia figuran en el proceder metodol6gico como concepciones
emparentadas vinculo la historia como disciplina cientifica que indaga, estudia y crea hechos
0 acontecimientos pasados. Por lo dicho, se entiende que lo que se nombra por historia
rigurosamente nos lleva a explorar dentro de un campo semantico materializado en
documentos, «fuentes», archivos y textos donde los «hechos», las narrativas, los testimonios,
las opiniones o creaciones artisticas de cualquier sociedad o cultura quedan plasmadas, la
mayor parte de estos, en escritura. En consecuencia, se conviene con el filésofo y antropélogo
francés Paul Ricoeur, cuando expresa que: «la historia es, de principio a fin, escritura».t®
Entendiéndose aqui «escritura» como ese sistema de representacion grafica de la lengua
donde acontece la manifestacion de hechos y sucesos en estado ficcional, un modo incipiente
inducido por la oralidad; a saber, una separacion incontrovertible de esos hechos y sucesos
del sentido mismo de estos. Aclaremos que la «historia como escritura» no ha de limitarse
solo a materiales como documentos, archivos o textos de cualquier indole, sino que también
han de considerarse aquellas creaciones artisticas que son representaciones y expresiones o

modos de saber del pasado, es decir, la pintura, la escultura, la danza, la masica y demas.

Bajo este orden de ideas, la «historia como escritura» en esta investigacion se limita a esos
documentos, archivos, «fuentes primarias» o textos recolectados y estudiados en torno al
Cinismo antiguo; secundados y ornamentados por algunas representaciones pictoricas y
escultoricas de los sabios méas afamados del movimiento; creaciones plasticas que al igual
que las «fuentes escritas», incitan un modo distinto de reflexion y comprension al
contemplarlas —ejemplos de éstas son las restauradas piezas museograficas en pintura o

sustentos epigraficos de antiguos artistas anonimos, oleos de José de Ribera o el mismo

15 paul Ricoeur. La memoria, la historia, el olvido. Trad. Agustin Neira Madrid. Madrid, Trotta, 2003, p. 311.

(23]



Rafael Sanzio por nombrar algunas—, permitiendo la posibilidad de reconstruir con otro

talante la historia del Cinismo.

Las «fuentes» neurdlgicas tratadas en este escrito seran nombradas unas cuantas lineas mas
adelante, justo en la cuestion sobre la funcidn operativa de la historia, en otras palabras, en
la historiografia y los tres pilares que se proponen para el trato metodologico. Pero primero,
hagamos una breve precision de lo que se entiende por historiografia. Por esta ultima, se ha
de concebir como la rama de la historia que, en diferencia de ésta, es el conjunto de técnicas
utiles para investigar, describir, analizar y producir los hechos y sucesos historicos
registrados. En otras palabras, es el estudio de las fuentes documentales, el relato mismo de
la historia y el arte de escribirla. Finalmente, se puede decir que la historia y la historiografia

son bicéfalas por naturaleza tedrica, no hay manera de separarlas metodoldgicamente.

A consecuencia de los argumentos anteriores, se toman los tres pilares de la historiografia
condensados por Enrique Florescano en su obra La funcion social de la historia —publicada
en 2012-, especificamente en el apartado Tres pilares de la operacion historiografica del
capitulo dos. En este apartado del libro, el historiador mexicano sintetiza de manera magistral
un ctmulo de variopintos argumentos que «pensadores de la historia» han hecho para
comprender el qué, los cdmo y los para qué de esta ultima y su relacion con el ambito de lo
social, es decir, la funcion que tiene la historia como disciplina, documento, relato y escritura
en las sociedades o culturas. Necesario es aclarar que la sintesis propuesta por Florescano
versa bajo las tonalidades del pensamiento histérico-antropologico de Paul Ricoeur, pensador

de la historia al que da mas preeminencia.

Sin mas, con los siguientes tres pilares de operacion historiografica se vuelca el estudio de
los documentos y las fuentes sobre el Cinismo, el analisis explicativo-comprensivo o
hermenéutico de éstas y, por ultimo, la representacion o (re)creacion del pasado en el

ejercicio escriturario, siempre apegado a la historia y con rigurosa prudencia interpretativa.
Las fases o pilares son:

1. Fase documental: va desde la declaracion de los testigos oculares a la constitucion
de archivos, y cuyo fin ultimo es el establecimiento de la prueba documental, la
presentacion propiamente dicha de los hechos.

[24]



2. Fase explicativa-comprensiva: historiador recurre no a un modo privilegiado de
explicacion, sino al “abanico de modos de explicacidn capaces de hacer inteligibles
las acciones humanas [...] La mayoria de los trabajos histéricos —dice Ricoeur— se
despliegan en una region media en la que se alternan y se combinan, a veces de
manera aleatoria, modos heterdclitos de explicacion”.

3. Fase de representacion historiadora o del pasado: “Configuracion literaria o
escrituraria del discurso ofrecido al conocimiento de los lectores de historia™. Pero
no se trata de una representacion de la realidad misma, sino una aproximacion de
ella, de un intento siempre inalcanzable de reproducirla o replicarla. Mediante la
escritura del pasado, la cosa ausente, se vuelve presente, se rescata el hecho
desaparecido cuyas fragiles huellas el historiador persigue [...]*®

La primera, la fase documental esté constituida por los textos y fragmentos recopilados sobre
la vida, obra, el pensamiento y las anécdotas tanto del movimiento cinico como de sus
representantes que, hasta hoy, han pervivido. Al tratarse del Cinismo antiguo, como es bien
conocido por muchos, es casi nula la subsistencia de los escritos que dejaron cada uno de sus
adeptos entre los siglos V-1l a. C, ya sea por pérdida, destruccion, desinterés o agravio hacia
el movimiento filosofico o sus personajes, es verdad histérica que hubo cierta produccion
tedrica pero no se sabe de los motivos del extravio o su inexistencia. Se puede decir, para
dejarlo en un plano literario o mitico, que no contaron con buen augurio por parte de Tique
—diosa que personificaba la fortuna y el destino en la mitologia griega, regia la suerte o la
prosperidad de una comunidad o un individuo— y también, que Clio —la musa de la historia,
hija de Zeus y Mnemdsine— no beneficid con tanta inspiracion a los testigos contemporaneos
de los sabios cinicos para poder establecer, plasmar y representar los dichos y hechos en su
vasta y total riqueza filosofica y educativa con méas pruebas documentales de las que se

tienen.

Por suerte, no todo esta perdido, gracias a Didgenes Laercio, historiador o doxdgrafo griego
del siglo tres —ya en nuestra era—, quien tuvo el afan de recabar ecuanimemente por escrito
biografias, opiniones, vicisitudes, sentencias, anécdotas y teorias de filésofos a los que él
consideraba ilustres. La obra es la multicitada: Vidas y opiniones de los fildsofos ilustres,
fuente primaria de la que los interesados en el «mundo antiguo» no podemos dejar de beber.
En la estructura interna de la magna obra se dividen los apuntes de Didgenes Laercio en diez

16 Cfr. Enrique Florescano. La funcidn social de la historia. México, D.F., Fondo de Cultura Econémica, 2012,
pp. 160-167. Sobre las frases entrecomilladas, son citas de Enrique Florescano de un texto de Paul Ricoeur.
Apud. Paul Ricoeur. La memoria, la historia, el olvido. Buenos Aires, Fondo de Cultura Econdémica, 2012, p.
244,
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libros ordenados en tres secciones. Libro I, Proemio. Los sabios, es la parte inaugural donde
se pueden localizar once personajes ilustres, de los cuales estan los «Siete Sabios»,!’ ademas
de un pequefiisimo exordio en torno al origen o creacion de la filosofia desde distintas
coordenadas. La segunda seccion, que es la primera parte de la obra general, la ha intitulado
nuestro doxografo como «La Tradicién Jonica» que va del libro Il al VI, iniciando con los
pensadores de la fisica o filosofia natural hasta los estoicos. La Gltima seccion o segunda
parte, se caracteriza por el nombre de «La Tradicién Italica», comprendida de libro VIII al

X que remonta a Pitagoras y sus seguidores para llegar a Epicuro y su escuela.

Vidas y opiniones de los filosofos ilustres de Didgenes Laercio, es la fuente primaria de
analisis més antigua sobre el Cinismo ya que en la primera parte, especificamente en el libro
VI, el historiador griego narra biografias, teorias, anécdotas, opiniones, dichos y breves
semblanzas sobre ocho cinicos —Antistenes de Atenas, Didgenes de Sinope, Monimo de
Siracusa, Onesicrito de Astipalea, Crates de Tebas, Métrocles de Maronea, Menipo de
Gédara y Menedemo— y una cinica —Hiparquia de Maronea—.*® Por tal atribucidn, este texto
que ha llegado hasta nuestros dias, es la magnum opus documental, de escrutinio y reflexion
en torno al Cinismo antiguo y las mentes que lo configuraron. Sobre este Gltimo aspecto, es
cardinal hacer mencion con mas teson que la demarcacion temporal de la investigacion versa
entre el 399 —afio en que muere Socrates— hasta aproximadamente el afio 250, es decir, inicios
del siglo 1V a mediados del siglo Il a. C., afios entre los que se da el origen, fundacién,
consolidacién y transmutacion del movimiento. Estos casi ciento cincuenta afios —0 mas— que
delimitan la investigacién, que al parecer son una infinitud en pruebas documentales, en
realidad no lo es ya que son justamente los afios en que los nueve cinicos recuperados por

Laercio existieron dejando nada, y como se menciong lineas arriba, hasta la fecha no se tiene

17 La denominacion de los «Siete Sabios» en la tradicion de la antigua Grecia —alrededor del 620-550 a. C—, fue
asignada a Cledbulo de Lindos, Solon de Atenas, Quildn de Esparta, Bias de Priene, Tales de Mileto, Pitaco de
Mitilene y Periandro de Corinto debido al renombre que tuvieron por su sabiduria practica argumentada en
célebres aforismos, ensefianzas y sentencias que servian de guia para la vida de sus coetaneos. Para una relacion
de estos Siete Sabios y su influjo en la literatura posterior. Cfr. Platon. Protagoras, 343a.

18 Al estudio de estos nueve sabios cinicos, aunaremos otros tres que son centrales para este proyecto dado que
a Didgenes Laercio le falto tinta para incluirlos o simplemente desconocid. Bién de Boristenes —335-246—,
Cércidas de Megaldpolis —M. S. I1I-y Teles —M. S. Il a. C—son los nombres que completan la secta de «sabios
perros» y con los que se ha de culminar el pensamiento filoséfico-educativo de la escuela cinica de la Grecia
helenistica.
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registro veraz sobre alguno de los miticos textos a pufio y letra cinica.'® Por lo tanto, el libro
VI titulado Antistenes y Los Cinicos de Vidas es el archivo, la prueba documental, la
representacion de los hechos histéricos mas fidedigna del Cinismo, como se dijo: la magnum

opus para el escrutinio y cavilacion del tema.?°

Para cerrar con la presentacion documental de nuestra fuente primaria, es necesario hacer
precisiones respecto al material con el que se trabajé. Primero, las versiones de Vidas de
Diogenes Laercio en espafiol son demasiadas, pero en este caso se da prioridad a dos
traducciones —directas del griego— realizadas por espafioles. La primera es del fildlogo,
mitografo y traductor Carlos Garcia Gual —para Editorial Alianza, 2016-y la segunda, por el
filosofo, poeta y traductor Luis-Andrés Bredlow —para Editorial Lucina, 2010—. Ambos
trabajos cuentan con bastante filigrana erudita que permite abrir el horizonte historico,
lingtistico y filosofico hacia coordenadas mas verosimiles para una mejor comprension e
interpretacion de cada uno de los paragrafos que el mismo Laercio dejé sombrios. En ultimo
lugar, la versién en griego con la que se cotejaron algunas dudas de lenguaje, especificamente
de traduccion que podrian modificar el campo semantico de las interpretaciones, es la
transcripcion por parte de Miroslav Marcovich para la Bibliotheca Scriptorvm Greacorvm et

Romanorvm Tevbneriana —Berlin, 2008—. Asimismo, también se les dio tratamiento

19 Sin embargo, es importante comentar que existen dos discursos atribuidos a Antistenes, Ayax o Discurso de
Ayax y Ulises o Discurso de Ulises, también, se han encontrado las llamadas 51 Epistolas Pseudodiogénicas y
las 36 Epistolas Pseudoepigréaficas asociadas, por supuesto, a las lecciones de Didgenes de Sinope y las
segundas a Crates de Tebas; asimismo, se le atribuye al mismo Didgenes un pequefio fragmento de su obra El
Morral y a Onesicrito de Astipalea —discipulo de éste Gltimo y miembro de las expediciones de Alejandro
Magno- el Didlogo de Dandamis y Alejandro. Todos estos textos, cartas 0 pequefios paragrafos se catalogan
controversiales porque han sido rescatados en obras de pensadores o personajes un tanto desconocidos o
francamente an6nimos o en el caso de Onesicrito, es matizado de polémico por la cuestion de la autoria. Por
ello, el uso y estudio a dichas «fuentes primarias» serd escrupuloso para no caer en erratas y asi darle la justa
dimensién que merecen estos materiales —todos ellos compilados en las obras que se han considerado como
«fuentes primarias» en esta investigacion—.

20 Irremisiblemente, al enfrentarse con una obra escrita aproximadamente a mediados del siglo 111 d. C., y que
tras su exposicion sistematica de noticias, recuerdos, datos biogréaficos, citas tedricas y sentencias sobre las
tradiciones de las escuelas filos6fica griegas —de mas o menos siete siglos atrds—, se encuentra el peculiar
problema filoldgico de interpretacidn, traduccion y recepcién de primera, tercera o enésima mano por las que
pasaron las fuentes que al llegar a la pluma de Diogenes Laercio, donde, segun eruditos modernos, se plasmaron
en una descuidada y amontonada prosa tupida de referencias bibli6filas, chismografia y pedanteria. Cuestiones
de exquisita erudicién como las anteriores o de altivez académica que puedan presentarse respecto a la invalidez
de Vidas como fidedigna fuente primaria y riguroso sustento histérico de la investigacién, podran remitirse al
siguiente estudio sobre la obra y el autor para polemizar. Vid. Carlos Garcia Gual. Los discretos encantos de
Didgenes Laercio. Reivindicacién de un erudito tardio. Introduccion a la versién de Vidas y opiniones de los
fildsofos ilustres. Trad. Carlos Garcia Gual. Madrid, Alianza Editorial. 2016, pp. 9-38.
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metodologico a citas bibliograficas y doxografica que abren los cauces que el mismo Laercio

introdujo en Vidas; a saber, todas aquellas fuentes de las que nuestro autor bebid.?

Finalmente, al conocer que hay una exigua bibliografia alrededor del tema, se ha tomado la
decision de incluir como «fuentes primarias»?? tres libros que han sacudido el polvo de la
pretericion en gque se ha cubierto al movimiento cinico. Eminentemente, Historia del cinismo.
Desde Didgenes hasta el S. VI D. C. —publicacion traducida al espafiol en 2017— de Donald
R. Dudley es capital para la afronta historica que brilla por su escasez bibliofila. Este
investigador inglés arroja, con sapiencia y un estilo afable, una glosa historica que se hila
finamente a nuestra magnum opus ya que el tratamiento escrupuloso hacia ésta, como de
exclusivas antologias anglosajonas sobre el pensamiento de la Grecia antigua, hacen que el
tejido de la historia del Cinismo se ensanche. Sobre el terreno del analisis minucioso, la
compilacion caleidoscopica de ensayos que editan R. Bracht Branham y M.-O. Goulet-Cazé
titulada Los Cinicos, publicada y traducida para la lengua espafiola en el afio 2000, merece
dicha consideracion, ya que cada una de las aportaciones de los autores implicados en la obra,
iluminadas bajo el marco del siglo IV a. C. al VI d. C. con proyeccién a posteriores épocas,
se encuentran examenes criticos sobre topicos historicos, filoséficos y conceptuales para la
reivindicacion y actualidad del pensamiento cinico. Por Gltimo y no menos importante, Los
filosofos cinicos y la literatura moral serioburlesca |y Il publicadas y editadas en 2008 por
José A. Martin Garcia, aportan —ademas de una traduccion fresca mas un estudio sobre textos
originales y sus fuentes— una sugestiva exploracion historico conceptual del género literario
cinico: Kynikos tropos y su evolucion a lo que se conoce, desde la antigiiedad a la actualidad,
como serioburlesco o seriocomico. Estilo y método didactico de la empresa filosofica

educativa cinica.

21 |ogicamente, los textos a los que hace referencia Didgenes Laercio son también fuentes antiguas. Autores
como Jenofonte, Platon, Aristoteles, Teofrasto, Plutarco, Favorino, Demetrio, Demonax, Marco Aurelio, Dion
Crisostomo, et, al son algunos. En la mayoria de los casos se rastre6 el paragrafo exacto en los autores utilizados
por Laercio para un mejor analisis y comprension de los pasajes cinicos; la minoria de ellos, no se pudieron
localizar por motivos de inexistencia o en su defecto, por errata erudita del autor de Vidas.

22 Ademas de los tres libros presentados en el parrafo, cabe aclarar lo siguiente. Existen dos obras que en
occidente son bésicas para el estudio critico tanto de la historia, las fuentes y recepcion del cinismo; estas son:
Les Cyniques Grecs de Léonce Paquet y Socratis et Socraticorum reliquiae de G. Giannantoni —particularmente
el tomo Il de IV-. Infortunadamente estos libros son materiales dificiles de conseguir fisica o digitalmente,
hasta estos momentos no ha sido posible. La busqueda y recoleccion sigue, de lograrlo, serd minuciosa y
cauteloso el intento de traduccion de pasajes seleccionados —la primera esté en lengua francesa y la segunda en
lengua italiana—y se les dara el mismo tratamiento metodolégico de las ya trabajadas.
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Hecha la presentacion de los documentos trascendentales para la investigacion y siguiendo a
Florescano bajo la mé&xima: «Distinguir lo cierto de lo falso es la funcion de la critica y la
primera tarea del historiador»;Z a continuacion se describe y examina la segunda fase o pilar

de la operacién historiografica, es decir, la fase explicativa-comprensiva.

Bajo la rdbrica de dicha fase, se eslabona el adagio anterior del historiador mexicano cuando
reza que la labor inicial del investigador es la critica para poder distinguir entre «lo falso o lo
verdadero» de toda presentacién documental como hecho histérico. En este momento del
recorrido  metodologico, evidentemente se manifiestan misceldneas lecturas e
interpretaciones sobre la tematica, claro estd, ademas de los contemplados parrafos arriba
junto con todos aquellos textos o materiales que permiten decantar hacia una explicacién y
comprension menos turbia sobre el Cinismo antiguo. Estos textos «complementarios o
secundarios» en los que se apoya tanto el analisis de las fuentes primarias como la
explicacion-comprension del tema, se trabajan siempre bajo la consideracion de que cada
uno de ellos son modos particulares de explicacion, comprension, interpretacion y creacion
histdrica. Entre los autores de dichos materiales?* se encuentran Alfonso Reyes, Pierre Hadot,
W. K. C. Guthrie, Michel Foucault, Peter Sloterdijk, Michel Onfray, Martha Nussbaum,
Maria Jesus imaz, Salvador Mas, Josu Landa, seguido de un no tan largo etcétera. Dada esta
circunstancia, no reparamos en convenir con Enrique Florescano —apoyado en Paul Ricoeur—
cuando comenta que: «EI segundo paso de la tarea historiadora, la explicacion-comprension,
va precedida por el reconocimiento de que en el andlisis historico “no hay un modo
privilegiado de explicacion”. En realidad, como dice Ricoeur, la interpretacion esta presente
“en los tres niveles del discurso historico, en el documental, en el de la explicacion-

comprension y en el de la interpretacion literaria del pasado”».?®

Con esta cita, se asienta el segundo pilar de la operacion historiografica, donde la labor
orientada a la temaética de esta investigacion primordialmente se dirige a la lectura de los
documentos, actividad de la que no se puede separar del acto interpretativo que, inducido por

cada uno de los modos exclusivos, particulares y reconocidos de explicacion historica —

23 Enrique Florescano. La funcién social de la historia. México, D.F., Fondo de Cultura Econdmica, 2012, p.
262.

24 Para mas informacion de los materiales, dirijase al apartado Obras consultadas.

25 |bidem, 264. Sobre las frases entre comas bajas. Paul Ricoeur. Op. cit., p 244 y p. 448 respectivamente.
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textos, documentos, las fuentes primarias como las secundarias—, provoca la reflexion y
comprensidn hacia una creacion o representacion del pasado configurada por interpretaciones
y argumentos verosimiles de los hechos. Cabe destacar que esta dialéctica entre el pasado y
el presente, entre modos de explicacion y comprension, entre las interpretaciones y
representaciones de la historia, en especifico bajo esta fase de operacion historiografica, no
pretende dar preeminencia a uno de los modos metodoldgicos de la formula explicacion-
comprension, sino que ambas posturas son indisolubles en el quehacer investigativo de la
historia y por ende, de esta pesquisa que gravita en tres planos: historico, filoséfico y
pedagdgico. Por lo tanto, el proceder hasta este momento ha dado inicio con la seleccién de
las fuentes iddneas y el analisis-comprobacién de estas en busca de «veracidad» o, mejor
dicho, de verosimilitud argumentativa en sus contenidos, siempre en constante confrontacion
entre contextos espaciales y temporales tanto de las fuentes como del acto interpretativo del

investigador.

En esto ultimo, sobre la confronta contextual de los documentos y el acto interpretativo que
le sucede, es menester entonces enfatizar y caracterizar el método interpretativo que esta
siempre presente en las tres fases operativas de la historiografia, es decir, la hermenéutica.?®
Concebida como arte de interpretar textos, donde estos van mas alla y no solamente son una
faccion de palabras y enunciados, en otras palabras, heteréclitos e hiperfrasticos; se puede
distinguir que dicho proceder interpretativo ha de componerse por topicos tan sutiles como:

en primer lugar, el deseo de clarificar, de explicitar, de desplegar un conjunto de
significaciones consideradas oscuras para una mejor comprension por parte del
interlocutor; después, el reconocimiento del hecho de que siempre es posible interpretar
de otro modo el mismo complejo y, por lo tanto, la admisién de un minimo inevitable
de controversia, de conflicto entre interpretaciones rivales; despues, la pretension de
dotar a la interpretacion asumida de argumentos plausibles, posiblemente probables,
sometidos a la parte adversa; finalmente, el reconocimiento que detrds de la
interpretacion subsiste siempre un fondo impenetrable, opaco, inagotable, de
motivaciones personales y culturales, que el sujeto nunca ha terminado de explicar.?”’

% Se entiende y comparte la naturaleza de la hermenéutica como método de interpretacion a la usanza de
Mauricio Beuchot: «La hermenéutica es el arte y la ciencia de interpretar textos, entendiendo por textos aquellos
que van mas alla de la palabra y el enunciado. Son, por ello, textos hiperfrasticos, es decir, mayores que la frase.
Es donde mas se requiere el ejercicio de la interpretacion. Ademas, la hermenéutica interviene donde no hay un
solo sentido, es decir, donde hay polisemia. Por eso la hermenéutica estuvo, en la tradicién, asociada a la
sutileza». Mauricio Beuchot. Tratado de hermenéutica analdgica. Hacia un nuevo modelo de interpretacion.
Meéxico, FFyL-UNAM-itaca, 2005, pp. 17-18.

27 paul Ricoeur. Op. cit., pp. 446-447.
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Con trato sutil pero escrupuloso, el acto interpretativo hecho a las fuentes y documentos
pertenecientes a la representacion historica y al analisis tedrico sobre el tema, se pretende
realizar una plausible elucidacion conceptual de todo el cosmos que el Cinismo antiguo logré
abarcar. Cotejando interpretaciones temporales y espaciales especificas del objeto de estudio
en cuestion y del espacio temporal en el que se despliega este andlisis, han de contraponerse
dichos contextos con sus argumentos criticos y ensalzados, asi como vituperios y encomios
que el movimiento cinico provocd y sigue provocando en todo intérprete temporal y
atemporal de su historia, de sus teorias y practicas filoséfico-educativas. Finalmente, se ha
de reconocer que en dicho acto interpretativo existe la renuencia de poseer una explicacion
o comprension total y fiel del pasado, en otras palabras, las disquisiciones vertidas en torno
a la historia y los bastiones filosoficos educativos de la escuela cinica para cavilar la
educacion bajo el signo del perro son una aproximacion de lo acontecido —sumamente

preterido— hacia un porvenir reflexivo en nuestra disciplina.

Para culminar el tratamiento de la operacion historiogréfica, es indiscutible que el estudio,
andlisis e interpretacion metodoldgica del pasado, de la historia del Cinismo como escuela
filoséfica educativa quede representada con las virtudes y ornamentos de las letras. El tercer
pilar, la fase de representacion historiadora o del pasado, sin mas, es la escritura,
configurada siempre por las probidades de la literatura. Escritura y literatura,
representaciones culturales ambas, la primera de la forma grafica de la lengua en la que se
manifiestan y acontecen hechos y sucesos en estado ficcional; la segunda, como la practica
y ejercicio escriturario de género polifacético que yuxtapone sus recursos artisticos a la
literalidad de las grafias que, como finalidad, siempre tenderdn a comunicar estéticamente
las interpretaciones agitadas por las fuentes histéricas y de analisis. Juntas, escritura y
literatura «[...] se manifiesta[n] en el texto o en el relato, que a su vez quieren ser una
representacion de la realidad. Pero no se trata de la realidad misma, sino de una aproximacion

aella, de un intento siempre inalcanzable de reproducirla o replicarla».?®

Por lo tanto, el ejercicio escriturario practicado en esta investigacion se funde bajo la
minuciosidad del saber histérico, urdido a los artificios y ornamentos proveidos por el estilo

cinico y su literatura con la firme intencion de aproximar al lector, a nuestra disciplina 'y a

28 Enrique Florescano. Op. cit., p. 272.

[31]



nuestro tiempo un vivido relato del pasado, que a saber de su caracter ficcional del texto,
provoque un imperioso «[...] volver a los antiguos, [para] volver a darles vida y volverlos
actuales oponiéndolos a los modernos; mas, hacerse uno mismo semejante a los antiguos para
comprenderlos a fondo, revivir sus experiencias y volver a recomendar sus ensefianzas».?®
Proyectar y forjar un cauce intelectivo, ético, estético y pedagogico distinto es la faena, que
a traves de la reconstruccion historica y conceptual del Cinismo antiguo, falsee, invalide y
reacufie el filosofar la educacion del pasado para trasgredir y trasmutar nuestro presente hacia

otro porvenir de la reflexion y practica pedagogica.

Presentado y descrito el camino metodologico por el que marcha la busqueda, el estudio y la
escritura de la presente investigacion, es cardinal y mas para la singularidad del tema,
adentrarse lo mas hondo que se pueda en el cosmos conceptual del Cinismo para poder
elucidar de mejor forma tanto el pensamiento como las practicas filosofico-educativas de este
movimiento. Para ello, bajo la usanza de las tres fases operativas de la historiografia, a
continuacidn, se presenta una breve historia de conceptos en torno al Cinismo antiguo, urdida
finamente sobre la teoria metodoldgica de la «historia conceptual» —rama de los estudios
historicos y culturales en el siglo XX— del historiador aleman Reinhart Koselleck. En esta
breve historia conceptual donde gravitd el Cinismo, la tarea fundamental es dilucidar la
semantica y pragmatica historica de los conceptos utilizados en la época de sus sabios
representantes; tratando siempre de reconstruir la génesis y la I6gica de los significados y
usos particulares para comprender de mejor forma la distincion que tuvieron en su contexto
y la mutacion que han tenido en el tiempo, con el fin de revalidar el sentido primigenio hoy

en dia.

29 salvatore Settis. El futuro de lo clasico. Trad. Andrés Soria Olmedo. Madrid, Abada Editores, 2006, p. 96.
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1.4. Prolegdémenos hacia una Historia Conceptual del Cinismo antiguo

La tematica sobre el movimiento, escuela helenistica, secta 0 lo que sea que se antoje poner
como denominacion al Cinismo antiguo para poder definirlo en términos conceptuales,
actualmente, es de una suerte esquizofrénica contrariada a la historia. Por tanto, el cosmos
conceptual del cinismo o de cinico posee el peculiar estigma de la falta, la tropelia, el
vituperio, la injuria, el ostracismo, el perogrullo y lo peyorativo en la connotacion semantica
y el uso pragmatico que habita en nuestro lenguaje de uso «culto» y «vulgar», en contraste
con su historico origen. Para dar una efimera y bochornosa muestra de ello, se ha de acudir
al Diccionario de la Real Academia Espafiola -DRAE- para vislumbrar las acepciones de
sentido y uso que bosquejan el signo. EI DRAE, en su primera y segunda acepcién define
como cinismo al «acto de desvergiienza en el mentir o en la defensa y practica de acciones o
doctrinas vituperables», e «impudencia, obscenidad descarada»; también, designado bajo la
categoria de «filosofia», encapsula en una tercera extensién de su significado al cinismo
como «doctrina de los cinicos, que expresa desprecio hacia las convenciones sociales y las
normas y los valores morales». Por Gltimo, y ya en «desuso», se corona la definicion como
«afectacion de desaseo y groseria». Respecto a cinico, claro que no puede ser de otra forma,
se define como adjetivo: «Dicho de una persona: que actla con falsedad o desvergiienza
descaradas» —u. t. c. s. —; «propio de una persona cinica», «impudico, procaz». Siguiendo el
tono pero ya en terrufios conceptuales de la filosofia, se precisa el uso del adjetivo —como del
sustantivo— a partir de la cuarta acepcion: «Dicho de una escuela filoséfica: que nacié en
Grecia de la divisién de los discipulos de Sécrates, y de la cual fue fundador Antistenes, y
Didgenes su mas sefialado representante», «partidario o representante de la escuela cinica»,
«perteneciente o relativo a la escuela cinica»; y con la misma coronacidn anterior —y también

en desuso—, «desaseado».

Desvergonzado y defensor de lo vituperable, impuadico y obsceno descarado, falso y grosero,
procaz y desaseado, podrian ser las caracteristicas que el lector imagina y ornamenta del autor
de esta obra, o si se quiere, a la obra misma con todo y su contenido sobre el Cinismo antiguo;
claro es, si el lector es tan «cinico» como para no terminar de leer el escrito que tiene en sus
manos 0 como minimo, ojear de la tercera acepcion en adelante la definicion que nos ofrece

el DRAE. Si se sigue esta Ultima recomendacion, es inevitable no preguntarse, tanto en el
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caso del concepto Cinismo como de cinico: ¢queé relacion tienen estos adjetivos con una
escuela filosofica de la antigua Grecia que expresamente despreciaba las convenciones
sociales, las normas y los valores morales? ;Por qué existe una articulacion entre estos
adjetivos zafios que delinean la silueta y los rasgos sustantivos de la «escuela» del Cinismo
o0 del partidario cinico en la antigiiedad griega? Y un tanto mas agudo: ¢qué es el cinismo y

qué es un cinico?

Antes de encarnar adjetivos y sustantivos en esos vastagos cinicos descendientes del
socratismo y representantes en la época helenistica de la «escuela filosofica» que se conoce
como Cinismo; es menester conocer «el lenguaje del Cinismo antiguo» o como se ha
nombrado en el apartado anterior, el «cosmos conceptual» que conforma todo un sistema de
sabiduria antigua que, comprendiéndolo bajo la constelacion de su historia, naturalmente
provocara reenfocar la mirada, deforme y distorsionada, a nuestra circunstancia actual en

torno a la forma de interpretar dichos conceptos.

Para ello, y en consecuencia con el tratamiento metodologico de las «fuentes», la necesidad
convertida en necedad sobre el dilucidar ciertos conceptos cardinales de la constelacion
cinica, indubitablemente, ha de pasar por el tamiz de la reflexion en torno al lenguaje y su
historia, y a su vez, por el andlisis historico y su lenguaje, claro es, del Cinismo antiguo. En
otras palabras, literalmente en las del historiador aleman Reinhart Koselleck: «En términos
epistemoldgicos, al lenguaje le corresponde una doble tarea: se refiere tanto al contexto
extralinglistico de los acontecimientos como también —en la medida en que hace lo primero—
a si mismo. Por tanto, en un sentido histdrico siempre es autorreflexivo».*® Y es, bajo este
sentido histdrico de la autorreflexion por medio del lenguaje —y viceversa— que se bosqueja
en las proximas paginas, una breve «historia de conceptos en torno al Cinismo antiguo» que
permitird, en primera instancia, la esperada dilucidacion conceptual prometida en esta
segunda parte del capitulo; y segundo, la posibilidad de una distinta comprension que
provoque resemantizar y «repragmatizar» los conceptos, la historia, los sabios, la sabiduria

cinicay lo valioso en esta empresa: la cavilacion y el acto en torno a la educacion.

%0 Reinhart Koselleck. Historias de conceptos. Estudios sobre semantica y pragmatica del lenguaje politico y
social. Trad. Luis Fernadndez Torres. Madrid, Trotta, 2012, pp. 18-19.
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Para afrontar lo anterior, y en concordancia con las metodologias destinadas para el
tratamiento del tema, en este caso, se hard uso de los argumentos que forjan «la historia de
los conceptos» 0 «historia conceptual» —Begriffsgeschichte—, paradigma desarrollado por
Reinhart Koselleck. Este «historiador pensante» —como lo llam6 Hans-Georg Gadamer—
propone la historia conceptual® en contraposicion a la historia de las ideas,* dejando de lado
el tan amplio y abstracto espectro analitico de la historia que propone esta ultima, para
modelar el estudio que oriente no solo a la significacion de los conceptos, sino que se vire la
reflexion a los usos linguisticos que se hicieron y se hacen de las palabras en la vida cotidiana,
social, politica, educativa, etc. Aunado a ello, la perspectiva de la historia conceptual,
irremediablemente —aunque es burdo enfatizar—, tendra como punto esencial al lenguaje en
constante articulacion semaéntica con las fuentes historicas y tension pragmaética con la
«realidad» politico social de éstas, y, por ende, del autor en cuestion. Como justificacion a lo
anterior, el mismo historiador aleman comenta al respecto que: «Se necesitan conceptos para
poder tener o acumular experiencias e incorporarlas vitalmente. Son necesarios para fijar las
experiencias, que se diluyen, para saber qué sucedid y para conservar el pasado en nuestro
lenguaje. Los conceptos son, por tanto, necesarios para integrar las experiencias pasadas tanto
en nuestro lenguaje como en nuestro comportamiento».>® Finalmente, cabe mencionar que
los conceptos elegidos para esta breve historia conceptual son: cinismo/cinico, helenismo,
escuela, sabio y paideia.®* Estos, siguiendo el argumento sobre la necesidad de poseer y
utilizar conceptos para integrar experiencias en nuestro pensamiento y comportamiento, son
los de mas uso corriente —y corriente uso—; es decir, conceptos desgastados en palabras sin

fino troquelado que habitan como moneda de cambio en los mamotretos de las Historias de

31 Vertiente de los estudios historicos y culturales forjada en el siglo XX que se encarga de la semantica histdrica
de los conceptos. Ademaés de estudiar el reconocimiento de los significados de las palabras y conceptos bajo un
determinado, pero a la vez dindmico y cambiante contexto cultural, la historia de conceptos se ocupa de la
reconstruccion de la génesis, el sentido y la Idgica de los conceptos —semantica—, con la finalidad de comprender
el uso de estos Ultimos —pragmatica— en la actualidad siempre ligada a su complejidad historica.

32 Rama de la historiografia que analiza la determinacion y transformacidn de las ideas manifestadas a través
de distintas producciones culturales.

3 Reinhart Koselleck. Op. cit., p. 29.

3 | a decision de solo hacerle un escrutinio histérico-conceptual a estos y no a otros —como las virtudes sobre
las que se construye la cavilacion, ejercitacion y vida de la «escuela» cinica y sus adeptos—, es, ademas de lo
mencionado en el parrafo, por una cuestion estructural de la investigacion y otra argumentativa en cuanto al
tema. En otras palabras, por coherencia y también, por la necesidad de claridad en estas nociones ya que seria
un fastidioso mal hébito estar diferenciandolos del pedestre o insigne uso que le dé tanto el lector como el autor
dentro del texto. Ya en el desarrollo analitico de cada uno de estos genéricos conceptos se haran las debidas
indicaciones en torno a su empleo.
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la Filosofia, de la Educacion o de la Pedagogia que hasta estos momentos, parecen no tener

valor y uso ni para la reflexion pedagdgica ni para las précticas educativas del ayer y hoy.

Entonces, para comprender un poco mas el tentativo examen conceptual, a continuacion, se
presentan los trazos generales sobre la Historia de conceptos como método conductor de
analisis, ligado, por supuesto, a la tematica. Y al final, se ha de retornar a los conceptos
cruciales para someterlos a los matices propuestos por Koselleck y asi, alumbrar hacia la

region historica, teorica, filoséfica y educativa del Cinismo antiguo.

Bajo estos términos, y en ligazén con la concepcion de historia e historiografia formulada
con anterioridad, es decir y parafraseando a Paul Ricoeur: «de principio a fin, la historia es
escritura»; es necesario para la causa invertir el axioma: «la escritura es historia, de principio
a fin». De este pueril juego de palabras cobra sentido la exigencia por vincular la
investigacién hacia los senderos del lenguaje, de los conceptos que delimitan, pero al mismo
tiempo dan forma, significado y cierta percepcion al paisaje Ilamado Cinismo antiguo. Para
esto, es que se converge con el «paradigma koselleckiano», en otras palabras, con la «[...]
«historia conceptual» [porque] remite a un campo de la investigacion historica para el que el
lenguaje no es un epifendmeno de la llamada realidad, sino una irreducible instancia
metodoldgica ultima sin la que no puede tenerse ninguna experiencia ni conocimiento del

mundo o de la sociedad».® Y claro es, del tema en cuestion.

Al considerar al lenguaje no como un epifenémeno en la investigacion histérica sino como
instancia metodologica inexcusable para comprender e interpretar la Ilamada «realidad», la
historia conceptual marca un parteaguas para reflexionar nuestro presente con miras en el
pasado —que es escritura—, es decir, pone bajo examen la irremediable tensién entre el hecho
y lo dicho, lo féctico y la ficcidon, entre la accién y el lenguaje, la experiencia y el concepto;
por tanto, la aportacidén analitica que nos ofrece la historia conceptual, en este sentido,
advierte sobre la antilogia que yace en toda unificacion historica, es decir, en toda escritura,

que sin mas, se caracteriza por ser la «ficcion de lo factico».*

El énfasis en el lenguaje, en las lenguas y especificamente en los conceptos que se propone

por medio de la historia conceptual, y que aparece en todo el ejercicio escriturario de esta

% Reinhart Koselleck. Op. cit., p. 45.
3 Vid. p. 17.
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investigacion, se decanta sobre la logica de la siguiente frase de Koselleck que, en clave
kantiana, reza: «[...] no hay experiencias sin conceptos y no hay conceptos sin
experiencias».®” Este acento en el tratamiento metodolégico de los conceptos pone a recelo
toda historia, toda escritura, fuente primaria, secundaria o de analisis respecto al Cinismo
antiguo en sentido lato, ya que todo lo que se posee en textos tangibles como intangibles
—pertenecientes a la doxa estrictamente oral— sobre sus experiencias y méaximas han sido
captadas por conceptos, donde las primeras s6lo pueden ser conocidas por estos y las
segundas, estando encapsuladas en conceptos se conocen por ir mas alla de su significado.
Sin embargo, esta consideracion se modula especificamente bajo el contexto cefiido de la
época donde se originan y usan los conceptos, en este caso, perteneciente a los siglos IV y
Il a. C. en la Grecia antigua.

La busqueda del significado, uso y sentido de los conceptos generales que se desarrolla mas
adelante, se orquesta a partir de la siguiente cuestion: «[...] ;como se articula la relacion
temporal entre conceptos y estados de cosas? Sin duda, la clave de la historia conceptual
radica en este punto. Ya que lo que puede y lo que debe concebirse se encuentra mas alla de
los conceptos. Toda semantica hace referencia a algo que se encuentra mas alla de si misma,
aungue ningin campo de objetos puede concebirse y experimentarse sin la aportacion
semantica del lenguaje».®® De este punto clave, ademas de solidificar los argumentos
precedentes, se desglosa la necesidad del andlisis conceptual en tanto que en cada uno de
ellos —los conceptos—, habita lo meramente linglistico y de igual forma, lo prelinglistico y
lo extralinglistico. Donde el primero no es mas que todo aquello externo al lenguaje, ese
mundo factico que se manifiesta tal cual, es decir, no linguisticamente; y el segundo, ese
estado de cosas etéreas que conocemos, comprendemos y entendemos por cariz conceptual.
Por tanto, el tratamiento del «cosmos conceptual del Cinismo» estara en constante vigilancia
metodoldgica por dicha dicotomia analitica provocada por el lenguaje que «[...] es tanto
receptivo como productivo, [que] simultdneamente registra y es un factor de la percepcion,
de la comprension y del saber»® de las experiencias y los conceptos que dan significado,

sentido e interpretacion, usos, acciones y comportamientos sobre la «realidad» «[que no]

37 Ibidem, p. 29.
38 |bidem, p. 31.
39 Ibidem, p. 32.
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puede reducirse a su significado y estructuracion linguistica, pero [que] sin esa actividad
lingtiistica no hay —en cualquier caso para nosotros— ninguna realidad».*> Voluntad y
compromiso para ir méas alla de los conceptos es lo que, a manera ironica, la Historia de

conceptos propone para esta investigacion.

A pie juntillas los criterios que caracterizan la cautela al estudio y el examen en torno al tema,
no es menoscabo hacer hincapié que:
Para la historia conceptual, la lengua es, por un lado, un indicador de la «realidad»
previamente dada y, por otro lado, un factor de esa realidad. La historia conceptual no
es «materialista» ni «idealista», se pregunta tanto por las experiencias y estados de cosas
que se plasman en su concepto, como por como se comprenden estas experiencias y
estados de cosas. En este sentido, la historia conceptual vincula la historia del lenguaje
y la historia factual. Una de sus tareas consiste en el andlisis de las convergencias,

desplazamientos y discrepancias en la relacion entre el concepto y el estado de cosas que
surgen en el devenir histérico.*

Ni «materialista» ni «idealista» —a la usanza del Cinismo—, este enfoque de investigacion
historica permite distorsionar la mirada y la manera de vincularse con la historia —textos y
maltiples interpretaciones— y su escritura —representacion conceptual- a través de
conceptos,*? donde estos indefectiblemente registran y crean experiencias, estados de cosas
y comportamientos que influyen, I6gicamente, en el contexto especifico en el que se
originaron y también, en su devenir historico. Por lo cual, la tarea capital de inquirir en los
conceptos es buscar mas alla del concepto, mas all& del trabajo y estudio etimolégico, mas
alla de la doxa verborreica, de «lo literal» de su significado y uso para centrarse en las
concurrencias, deslizamientos y divergencias histéricas que posibilitan la dilucidacion de su

significado y uso en los siglos IV-I11 a. C. de la Grecia antigua; desvelando asi, el campo

40 [dem.

41 Ibidem, p. 45.

42 En torno a esta distorsion de la mirada y su vinculo con la Historia por medio de los conceptos, Reinhart
Koselleck ejemplifica las peculiares caracteristicas que poseen los conceptos en la relacion historia del lenguaje
y la historia factual; es decir, el registro y la generacién de experiencias, asi como la creacién de expectativas
en que se convergen, se desplazan y se discrepan los conceptos con el estado de cosas surgidas del acaecer
histérico. Bajo los tres géneros de conceptos que postula el historiador aleman: Concepto de registro de
experiencias [Erfahrungsregistraturbegriff], Concepto generador de experiencias [Erfahrungsstiftungsbegriff]
y Concepto de expectativas [Erwartungsbegriff]; demuestra, abreviadamente, el vinculo y a la vez el contraste
de la historia factual del Estado territorial aleman y la historia conceptual de Status. Ninguna de las dos
transcurre ni en conformidad con la realidad —«los hechos»— ni de forma paralela con los conceptos. Para una
mejor comprension del modelo. Cfr. pp. 36-37. Nota: la manera de proceder en la también breve historia
conceptual de los conceptos cinicos elegidos esta encauzada por dicho paradigma ejemplar y las caracteristicas
que le ornamentan metodol6gicamente, descritas y narradas lineas arriba y en el desarrollo de este apartado.
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semantico y usufructo del cosmos conceptual del Cinismo original —en sentido de origen—,
de su «lenguaje» para un mejor estudio, entendimiento, comprension e interpretacion del

tema en nuestros dias como en nuestra disciplina.

Finalmente, los conceptos Cinismo/cinico, helenismo, escuela —movimiento o secta—, sabios
—filésofos o0 pedagogos— y paideia, como ya se menciond, seran los sometidos a
interrogatorio guiado por «]...] la historia conceptual [que] se pregunta por cuando, donde,
por quién, para quién y cdmo se conciben determinadas intenciones o estados de cosas. La
historia conceptual siempre se pregunta por los desafios excepcionales en los que se
condensan lingiiisticamente respuestas conceptuales en el uso concreto del lenguaje».*® El
régimen metodoldgico, entonces, plasmara el tiempo, el espacio, los autores, los receptores,
las técnicas, las formas y las finalidades registrados, generados y creados por los susodichos
conceptos que, tanto en su origen como en el devenir histérico presente, habita la

quintaesencia de la sabiduria cinica.

Antes de dar paso a la breve historia de conceptos en torno al Cinismo antiguo, es imperioso
resaltar el siguiente razonamiento que, un tanto paradojal, evoca la responsabilidad y el
compromiso del autor para con su obra, la tematica y la historia; y también, incita al lector a
rememorar la catadura de la pesquisa en torno a la historia y el ejercicio escriturario de ésta
en las paginas por venir. Por lo tanto, manténgase como nota mental que: «Hay una aporia
permanente que obliga a una constante reflexion y reescritura: la historia siempre es mas o
menos de lo que conceptualmente puede decirse de ella. Del mismo modo que la lengua
siempre produce mas o menos de lo que estd contenido en la verdadera historia».** En
consecuencia, ante la aporia entre el lenguaje y la historia siempre serd deber reflexivo e
investigativo, y mucho mas en pedagogia, tener eternamente presente que la educacion es
aquello de lo que mas o menos puede decirse conceptualmente de ella, pero, también que
todo dimes y diretes sobre educacién produciran mas o menos aquello de lo que esta
constituida la educacion, su historia y hasta los maltiples discursos que la configuran. Asi,
las perspectivas, elucubraciones, teorias o practicas educativas, por un lado, son la educacion,

el fendmeno de estudio desde el cual pedagogos o de quienes osen reflexionarlo, sin cuestion

4 |bidem, p. 46.
4 |bidem, pp. 47-48.
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y sin chistar deben asirse para comprender el pasado, el presente y, por ende, para un futuro,
donde gracias a la relacién historia y lenguaje, disminuya la copiosa incomprension de lo que
es educacion y la disciplina que la estudia. Por otra parte, y he aqui lo aporético del asunto,
la propia comprension de la educacién como fendmeno de estudio de la pedagogia y de esta
ultima, sera para quien meta manos en dichos temas un exiguo conocimiento con el que no
podré comprender los hechos o estados de cosas que en realidad fueron, son o seran. En otras
palabras, y de nueva cuenta gracias al lenguaje y su matrimonio con la historia, las
perspectivas, elucubraciones, teorias o practicas educativas son unicamente la reflexion,
comprension y reescritura de caracter conceptual que nunca lograran asir el pasado, el
presente y el futuro de la educacién como fenémeno de estudio y de la pedagogia como

disciplina examinadora.

Y justo en la aporia causada por el lenguaje y la historia, es donde los enunciados expresados
sobre la educacion y la pedagogia en relacién con cualquier hecho, experiencia, estado de
cosas, doctrinas e ideales sin importar en qué tiempo verbal, coordenada geogréfica o
posicionamiento ideolégico se ubique el examen, ha de surgir como responsabilidad
investigativa y metodolégica el poner en vilo todo concepto y narrativa que se estudia para
poder, por més inviable o paraddjico que parezca, retornar al presente y al futuro la sabiduria
del pasado y a la vez, presenciar e inferir en el pasado nuestros dias y el porvenir. Bajo esta
tesitura aporética y con registro «koselleckiano», la responsabilidad de pesquisa o de método,
al parecer, ha de transmutarse como obligacién natural el escrutar en el lenguaje si se quiere
conocer, reconocerse y reflexionar(se) en y como historia, de igual forma, si se pretende
extrafiar y extraiiarse del lenguaje que narra la historia para poder transformarla, reescribirla.
Y maés alld de compromisos metodologicos hacia la investigacion, la educacién o la
pedagogia, revisitar y encararnos con la aporia de nuestro propio lenguaje en ilacion con
nuestra historia para cavilar, interpretar y argumentar, es, incuestionablemente, un deber
ético.

En consecuencia, glosar la escuela cinica ensayando la metodologia con todo y sus
cuestiones aporéticas, es tarea y axioma ético no solamente por emplear la historia de
conceptos como perspectiva metodica para dilucidar el contexto del Cinismo y asi

comprender, interpretar, reflexionar y reescribir su escasa historia o desvirtuada sabiduria en
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nuestros dias; sino porque es obligacion manifestar el caracter cinico que provoca reacufar
y practicar la desverglienza de la sabiduria, de la virtud, de la paideia o de la educacion para
su encarnacion y no, como el exclusivo y vulgar habito, la mera especulacion. En nombre y
bajo el signo del perro, es hora de glosar, aleccionar y ejercitar la educacion cinica, asi como

el Cinismo en pedagogia.
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Capitulo 2

GLOSAS: )
BREVE HISTORIA DE CONCEPTOS O DE UNA DILUCIDACION
CINICA

Lo que esta por leerse, es un ensayo metodoldgico en el sentido noble del término, un
ejercicio escriturario al margen, a manera de glosas, de la tradicional narrativa historica con
la que se ha figurado, definido y también desvirtuado al Cinismo. Entre estados de cosas,
experiencias, personajes, textos primarios o canénicos y analisis de segunda, tercera o décima
mano, aunado al mecenazgo del lenguaje y la historia con sus insorteables aporias, la breve
historia de conceptos sobre kvviopdg-kynismaés-cinismo,  kvvikdg-kynikos-cinico,
éMinviotic-hellenizein-helenismo, oyoAn-scholé-escuela, copdc-sophos-sabio y maideio-
paideia-¢educacion?, es una apostilla mas a la vetusta construccion tedrica sobre la Grecia
antigua, empero, con la responsabilidad y distincién por ir tras las huellas del perro, busqueda
del signo de la desvergiienza para examinar y resemantizar al Cinismo como una escuela de
sabiduria, al cinico como sabio y educador —;pedagogo?— y porque no, teorizar y ejercitar
sobre las practicas educativas y ejercicios modélicos propios del Cinismo para revalorar el

caracter desvergonzado de la pedagogia.

2.1. koviouog, kynismos, cinismo / kovikog, kynikos, cinico.

Paginas atras se ha narrado la definicion sobre las palabras cinismo y cinico bajo el cobijo de
una breve enunciacion histérica enciclopédica del sustantivo, asi como del adjetivo que se
personifica en la jerga corriente de nuestro presente. Atrapadas entre letras y hojas de un
diccionario o de sonidos y dichos de la verborrea de nuestra cotidianeidad, las palabras
cinismo y cinico parece que se han paralizado en su significado y entumecido en su uso. Facil
es saber qué figura nos representan estas palabras cuando las escuchamos o leemos en
denuncias sociales o politicas a través de algiin medio de comunicacion o, cuando se utilizan

para sancionar, insultar o hasta calumniar a otro en ambitos que rozan cuestiones morales
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contrarias a las convencionales. Ejemplos sobran: jEl presidente de la republica es un cinico
y oportunista! jEl perfil del homicida es de un cinico y satrapa! jQué cinismo al presentarte
en clase después de tus faltas! jTu cinismo es atroz al comportarte asi! jCon qué

desverglienza lees este texto, eres un cinico!

La parélisis y el entumecimiento de las multicitadas palabras, ironicamente, han de
caracterizarse por la mentira y la desverglienza al pensarse con una sola definicién, una sola
representacion semantica practicada y repetida hasta el hartazgo, usadas de manera impudica,
procaz y de obscenidad descarada con las que se significan sin pesar y sin cuestion, tanto en
el ayer como en el hoy. Es decir, en nuestros tiempos, sarcasticamente la semantica y la
pragmatica de las palabras cinismo/cinico han caido presas de lo opuesto de aquello que
historicamente les daba sentido: la extrema desverglienza de pensamiento, palabra y acto que
razonada y ejercitada, libre y autarquica, franca y directa, impadica e indiferente buscaba la
falsificacion, reacufiacion y trasmutacion a contrapelo de las tradiciones y valores culturales
como de convenciones sociales en torno a la virtud de los hombres. De aquella peculiar
sabiduria de la desverglienza sélo queda una vergonzosa doxa sobre su significado y uso

literal.

Entonces: ¢por qué las palabras cinismo/cinico en nuestros dias significan lo contrario a su
sentido y talante historico originario, caracterizado irénicamente por las mismas palabras que
las definen? ¢Qué representan y/o a quiénes? ;Por qué la desvergiienza, la indiferencia, la
procacidad, la impudicia, la causticidad, etc., habitan bajo el campo semantico y pragmatico
de las palabras cinismo y cinico? En fin: ;Qué diantres denotan y connotan? Para responder,
es imperioso tratar de ir mas all& de lo que nos dicen los conceptos mismos, en otras palabras,
ir en basqueda de las experiencias, practicas y hechos historicos que generaron el concepto
y los carices tocantes a la sabiduria cinica y sus representantes que mas adelante se

apremiaran.

Antes de esta labor, es pertinente advertir que el rastreo de las palabras esta orientado por los
origenes contextuales en los que se dio el proceder y la forma de estas; es decir,
etimologicamente. Por tal motivo, es exigencia para este analisis —y los venideros— beber de
fuentes antiguas, coetaneas y limitrofes al contexto histérico donde se dan las practicas y

usos que forjan el concepto y sus representaciones —S. V-1l a. C. y mas atras o mas adelante—
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, recordando siempre que en el caso del Cinismo al ser escasa la informacion tanto en la
antigtiedad como en el presente, es forzoso un ir y venir abrupto entre textos antiguos y
modernos, autores y contextos. Sin embargo, por cuestiones de ldgica, se da preeminencia al

orden cronologico de las escasas pero primorosas fuentes.

La etimologia de la palabra Cinismo nos llega del latin cynismus, y esta del griego kuviopog
que transliterado es kynismos que significa, en el terreno historico y de los manuales de la
filosofia: escuela filosofica de antiguos helenos Ilamados cinicos. Bajo esta llana pero
especifica nocion, el trabajo conceptual de la palabra Cinismo no puede significar lo que
matizamos con anterioridad, aunque es bueno recordar la «definicion modernax»:
‘desvergiienza en el mentir o en la defensa y practicas de doctrinas vituperables’, ‘impudicia,
obscenidad descarada’, ‘afectacion de desaseo y groseria’ que es necesaria tenerla en mente
para tratar de comprender, no con 0jos modernos, el horizonte histérico del campo semantico
y pragmatico que habita en la palabra. En este punto es necesario hacer dos precisiones en
torno al horizonte de los campos en cuestion. La primera, yace bajo la filigrana erudita de la
academia de nuestros dias que, al olvidar la importancia de reflexionar sobre el lenguaje y la
lengua original de las fuentes textuales, o al caer presos de la «<moda y novedad» en torno a
los estudios sobre el Cinismo o sobre algin elemento tedrico de esta sabiduria antigua, pecan
de cinicos, a la usanza moderna y peyorativa del término, adornandose con lengua ajena
reflexiones muchas veces incongruentes con el cosmos conceptual de la tematica y de la
lengua en la que reflexionan y escriben, el castellano. Por ello, se coincide con el mitdgrafo

y traductor espafiol Carlos Garcia Gual cuando apunta y advierte que:

En alemén cabe (desde mediados del siglo XIX) la distincion entre Kynismus vy
Zynismus, término este que denomina al cinismo en general, mientras que la primera
palabra indica el «cinismo» histérico, el de la secta helénica que introdujo el nombre en
los manuales de filosofia. Trataremos, pues, aqui el cinismo que en aleman lleva la K,
del kynismds con k de perro, es decir, derivado de kyon, «can». La distincion entre un
cinismo con Z, esa fricativa tan sesgada, escurridiza y elegante, y el otro con K, oclusiva
picuda y un tanto barbara, darian pie a comentarios semidticos finos; pero, como no se
da en castellano, prescindamos de ellos.*

Prescindiendo de dicha distincion germana y del ornamento erudito, una por cuestion

linglistica, la otra por sencillez y respeto al devenir historico del concepto en nuestro

4 Carlos Garcia Gual. Prdlogo en La secta del perro. Didgenes Laercio. Vidas de los fildsofos cinicos. 32 ed.
Trad. Carlos Garcia Gual. Madrid: Alianza, 2014, p 14.
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contexto, queda por sobrentendido que la representacion y uso de Cinismo en este texto sera
asi, en cursivas y con la «C de perro» en mayuscula para hacer referencia tanto al

pensamiento como a la escuela 0 movimiento filosofico que generaron los llamados cinicos.

Teniendo en cuenta esto y para ampliar més la elucidacion de Cinismo, es necesario
profundizar més en la cuestion etimoldgica. Ya Garcia Gual en la cita anterior plantea que
Cinismo, que lleva la «k», no del aleman sino del griego Kynismos, esa «k de perro» derivada
de kyon que significa «can» es la matriz que le da sentido, significado y uso tanto al concepto
en cuestion como al de cinico. Y esta es la segunda precision, es decir, el obligatorio examen
al concepto cinico con todo y sus matices para poder dilucidar de mejor manera al primero
como a este. En otras palabras, a esa unidad minima de nuestro concepto que simboliza en

griego al kynos, kyn: al perro.

Siguiendo la misma linea argumentativa, la palabra cinico también nos llega de un vocablo
latino, de cynicus que acontece del griego xuvvikog que transliterado es kynikos cuyo
significado literal es: «perruno». Propiamente «perteneciente a lo perro» o como en las
lecciones sobre la historia de la filosofia «perteneciente a la escuela cinica» o «adeptos al
Cinismo», en este adjetivo, kynikos, se encapsulan las caracteristicas y carices derivados de
kion-kuon, kyon: can, kynos, kyn: perro, que surgidas mucho antes del revestimiento a los
nombrados «filésofos perros», escasamente visibles en las enciclopedias filoséficas, en la
mayoria de los analisis conceptuales e histéricos sobre las ideas, practicas o sus
representantes dan por hecho que el germen de la palabra nace con el Cinismo como escuela
filosofica del periodo helenistico y no, que el Cinismo y el cinico son creados a partir de
metaforizar, antropormofizando y zoomorfizando, précticas, actitudes y experiencias
surgidas del animal, del can, del perro que para la antigua tradicion griega tiene un lugar muy

peculiar.

Dada esta circunstancia de mansedumbre ante el concepto definido por el canon meramente
académico, se ha provocado desconcierto para tener convenio general sobre la procedencia
del concepto cinico. Como bien apuntan dos estudiosos del tema, R. Bracht Branham y M.-
O. Goulet-Cazé:

Hay dos etimologias en competencia. Segun una de ellas, la palabra proviene del
gimnasio donde Antistenes acostumbraba a ensefiar, gimnasio llamado de Cinosarges, y
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dedicado a Heracles (que habia de convertirse en un legendario protocinico). Lo que
significa exactamente la palabra «Cinosarges» esta lejos de resultar claro. ¢«Perro
blanco [o rapido]» o «Carne de perro»? [...] La segunda etimologia es mucho mas
plausible: remite a una chanza que comparaba a Didgenes (0 a Antistenes) con un perro,
cabe suponer que debido a su modo de vida perruno, o sea «cinico». Asi pues, los cinicos
fueron bautizados no sélo por ser francos y directos (por «ladrar» y «menear el rabo») o
por su habilidad para distinguir entre amigos y enemigos (en este caso, los capaces de
filosofar frente a los incapaces), sino, ante todo, por su manera de vivir en pablico como
los perros, «desvergonzadamente indiferentes» a las normas sociales mas enraizadas.*®

Tanto una como otra, cualquiera de las dos vertientes historico-etimologicas posee algo de
verosimilitud, de ambas se tienen opiniones, comentarios y sentencias antiguas con las que
se pueden justificar la procedencia del concepto. Sin embargo, en este espacio se dara
prioridad a la segunda en acuerdo con Bracht Branham y Goulet-Cazé, debido a la plausible
y congruente relacion que puede llegar a existir entre el significado y usanza del concepto
cinico con las practicas y modos de vida de aquellos personajes que emulaban al perro en la
Grecia antigua. El tema sobre el espacio Ilamado Cinosarges, espacio limitrofe donde
Antistenes impartia catedra, no serd desecho ya que se retoma y examina en el apartado en

torno al concepto de «escuela» en el Cinismo.

Siguiendo la cuestion del término cinico, es menester ahondar en la comparacion que se hace
entre el hombre y el animal, es decir, aquel que se ejercita para «[...] ser un hombre perruno,
es decir, un kynikos.»*" Para ello, es vital rastrear cuando, donde, como, para qué, por quién

y para quién tuvo significado y uso el adjetivo como el sustantivo «perruno.

Uno de los registros mas antiguos donde habita tanto el concepto kynos-kyn —perro—, asi como
la relacion comparativa entre el humano y este animal, data de mediados del siglo VIl a. C.
en la epopeya mas famosa de la historia mundial, la Iliada de Homero.*® A manera de insulto,
el ciego aedo hace uso del concepto como adjetivo calificativo en su magna obra,
aproximadamente una docena de veces justo para vilipendiar, injuriar o denostar al
destinatario del mensaje. Usada la palabra como sustantivo, se pueden calcular més de un

centenar de ocasiones para referirse al animal. Sin embargo, la parte interesante de esta breve

4 R. Bracht Branham y M.-O. Goulet-Cazé (Eds.). Los cinicos. Trad. Vicente Villacampa. Barcelona: Seix
Barral, 2000, p. 15.

47 Carlos Garcia Gual. Op. cit., p. 26.

4 Las lineas dedicadas en torno a la cuestion del uso del adjetivo «perro, perra» en la Iliada, estan influidas y
encauzadas por la también breve reflexion de Garcia Gual sobre el perro; animal franco, impudico y
desvergonzado por excelencia, claro es, en el habitat del contexto de la antigua Grecia. Cfr. El emblema de la
desvergienza en Carlos Garcia Gual. Op. cit., pp. 21-22.
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busqueda por los cantos de la Iliada, ademas de conocer los improperios de Homero, es el
significado tan peculiar con el que se matiz6 el mote de «perro», su representacion que se
viste con los trapos de la desvergiienza extrema y su uso tan divino bajo las grafias del gran

poeta épico, pero al mismo tiempo, pedestre y mundano.

En el canto I de la Iliada se escucha una voz grave, cual cantor con tipo de voz bajo, cuando
el héroe Aquiles tras mirar torvamente a Agamenon le insulta llamandolo: «cara de perro»;
«jEbrio, que tienes mirada de perro y corazon de ciervo!»,* esto por haberle raptado a su
esclava favorita, Briseida. Continuando amenazante Aquiles en un banquete, ya en el canto
IX, vocifera de nuevo contra Agamenodn «]...] pero a mi ni mirarme a la cara osaria, aunque
sea tan desvergonzado como un perro», todo por no colaborar ni tramar planes con el
agraviado. De la groseria no se salva ni Helena, en el canto VI con voz delicada y femenina
la susodicha se dice a si misma en respuesta a Héctor: «jCufiado de esta perra cuyas malas
artimafias espantan!», «[...] por culpa de esta perra de mi».>! Siguiendo con Héctor, hijo del
rey troyano, el mas mancillado por el adjetivo y la trama, podemos encontrar que de él se
dice por parte de Diomedes, en el canto XI: «jPerro, otra vez has escapado ahora de la
muerte!».%2 Por boca de Aquiles, su vencedor en batalla y al unisono con el anterior héroe
aqueo, pero ahora en el canto XX, reza de nuevo: «jPerro, otra vez has escapado ahora de la
muerte!»> Ni en suplicio paran los escarnios para el derrotado Héctor ya que Aquiles, en
canto XXII al no aceptar la oferta de ofrendar el cadaver del vencido, le humilla
sentenciandolo asi: «No implores, perro, invocando mis rodillas y a mis padres».>* Por otra
parte, en estas cuestiones tan mundanas como la guerra y sus dichos, su historia, se sabe que
la escriben los triunfadores, los que no tienen embarazo alguno en deshonrar a los vencidos,
y Homero con su Iliada no falt6 a esto ya que califico a los troyanos, por boca de los griegos

como «viles perras»® o «perras troyanas»°® en distintas ocasiones.

4 Homero. Iliada. I, 159 y 225 respectivamente.
50 |bidem, 1X, 373.

51 Ibidem, VI, 344 y 356.

52 |bidem, XI, 362.

53 Ibidem, XX, 449.

54 Ibidem, XXII, 345.

55 1bidem, XI1I, 623.

% |bidem, XVII, 255y 272; XVIII, 179.

[47]



Finalmente, el sustantivo kynds-kyn —perro— usado como adjetivo en el contexto de la llamada
Grecia Arcaica, donde se cree que Vivio el poeta Homero, no queda cautivo solamente en el
plano terrenal, mundano y humano, sino que trasciende hasta el Olimpo bajo el manto de lo
divino y los dioses. Con un significado y uso semejante que los mortales, Zeus, «el rey de
los dioses y los hombres» no duda en utilizar el multicitado concepto como si fuese uno de
sus poderosos rayos para insultar a Hera, su conyuge, cuando iracundo le reprocha en uno de
sus bastos y sabidos disgustos maritales: «Ni aunque llegues alli errante, pienso cuidarme ni
de ti ni de tus rezongos, pues no hay nada mas perro que ti».>’” A su vez, regida por su
temperamento aprehensivo, violento y vengativo, Hera, en compafiia de Ares no se guardd
nada en cuestion de insultos —bajo la pluma homérica— y se desquita con la hija de su
consorte, Atenas diosa guerrera y de la sabiduria, cuando fuertemente en el canto XXI le
pregunta: «;Por qué otra vez, mosca de perro, enzarzas a los dioses en rifia con descarada
osadia?» e increpando también recita: «La mosca de perro ésa otra vez saca a Ares, estrago
de mortales, fuera del hostil combate en medio del fragor».%® El insulto mas lepero tanto en
el cielo como en la tierra en la antigua Grecia no pudo salir sino de una diosa y de los poemas
de Homero. EI kynamuia —mosca de perro— representa lo peor de los dos animales que
componen la groseria, del perro la impudicia y de la mosca la tozudez, la repugnancia y el
fastidio,* es decir, ser un mamifero céanido y diptero para hombres, mujeres y seres divinos
es mas que un simple y vulgar improperio; es, ser un impudico por excelencia, un
desvergonzado, irrespetuoso, indecente, franco e incivilizado, un «perro o perra» que «(...]
por afan de provecho o en un arrebato pasional, conculcaban las normas del mutuo respeto,
el decoro y la decencia. Al «perro» le caracterizaba la falta de aidds, que es «respeto» y

«verglienza» que simboliza la anaideia bestial, franca y fresca».®

Quitemos las moscas y sigamos con los vestigios conceptuales en busqueda de mas topicos
semanticos y pragmaticos para poder caracterizar ain mas la relacion del animal con el
cinico. Casi cuatro siglos después de la epopeya de Homero, a inicios del siglo IV a. C, Platdn
comenzd a hacer publica su colosal obra compuesta por didlogos y un epistolario en los que,

mas alla del canon de sabiduria idealista que hay sigue permeando el conocimiento filoséfico

57 Ibidem, VIII, 483.

58 |bidem, XXI, 394 y 421 respectivamente.

%9 Vid. El emblema de la desverglienza en Carlos Garcia Gual. Op. cit., p. 22,
8 fdem.
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politico en general —y me atreveria a decir que también el pedagdgico y educativo—, se

encuentra una pequefia banalidad literaria que para esta investigacion es sugestiva.

En la gran mayoria de los dialogos en donde por boca de Sdcrates, Platon se refugia, existe
un juramento con el que desgafita un tipo de reaccion ironica ante las escasas réplicas que
Platon permitio hacerle a su Sdcrates. Cuando este ultimo era increpado, cuestionado o
simplemente tomado en cuenta por sus interlocutores que respondian a sus preguntas,
entrando asi al juego de su método mayéutico, Platon, hace reaccionar a un Sdcrates
replicador con un: «jPor el perro!»®! Juramento que més alla de ser una figura literaria coman
del autor de los Didlogos o muletilla en su eterno protagonista, es un acto irénico sobre el
habito comun de jurar en vano por los dioses del Olimpo por parte de sus contemporaneos, y
al hacer esto Sdcrates, en estricto sentido cae en su propia ironia y también juré en vano al
jurar por el perro o por una deidad extranjera, Anubis «el dios de los egipcios» con cabeza
de perro.5? Con esto, son mas nitidas —mas no justas— las razones con las que el Estado
ateniense elabord la acusacion contra Socrates por despreciar a los dioses de la ciudad,

introducir nuevas deidades y corromper la moral de la juventud.

De estas licencias poéticas, se puede atestiguar que como adjetivo o como sustantivo kynos-
kyn en algunos Dialogos, poseen peculiaridades que mas alla de ser una figura retérica del
«filosofo divino», representa otro distintivo en el bosquejo sobre la caracterologia del cinico
que se pretende dilucidar. La marca que delinea Platon le ofrece un papel interesante, aunque
un poco irénico, ya que el juramento por el perro lleva consigo la consagracion de lo divino,
es decir, se ornamenta el campo semantico del concepto bajo este halo. El perro, el animal,
ademas de ser una criatura sin razén, impudica, desvergonzada y apegada enteramente a los
designios y deseos de la naturaleza, en el contexto platonico o socratico ya no es solamente
el embajador del improperio usado por hombres y dioses para denostar a sus pares —como lo
fue en el siglo VIII a. C. y en clave homérica—, sino que ya a mediados del siglo V e inicios
del IV a. C, el animal como su concepto, se convirtieron en la invocacion divina de promesa

o declaracién de hechos, a tono satirico, que ante su figura el mismo Socrates evocé con las

61 para ver la frecuencia, uso y contextos de este juramento, el lector puede dirigirse a los siguientes paragrafos
donde aparece la figura literaria: Apologia de Socrates, 22a; Lisis, 211e; Carmides, 172e; Hipias Mayor, 287e
y 298b; Gorgias, 461a, 466¢ y 482a; Cratilo, 411b; Feddn, 98e y 228b; Republica, 111, 399; VIII, 567d; IX,
592a; Leyes, X, 907a dos veces més. Otras referencias sobre el perro se trabajan méas adelante.

62 Vid. Republica, 111, 399e en adelante y Gorgias, 482b respectivamente.
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tres palabras que conforman el juramento siempre acompafado de un acto solemne y publico.
iPor el perro!, es la sustancia conceptualizada en palabras que provocé actos investidos de
franqueza, sinceridad, fidelidad, critica y libertad, es decir, un apotegma en el que se

condensa todo un ejercicio reflexivo.

En la Republica, Platon nuevamente usa tanto al perro y a Socrates para exponer y aleccionar
a Glaucon sobre el tema de los guardianes de la republica platonica. En resumen del pequefio
fragmento del extenso dialogo, los personajes debaten en torno a las cualidades o virtudes de
dicha clase social y, encontrandose un poco en aporia debido a que no era permisible ni
factible encontrar a seres que naturalmente conjuntaran dos opuestos, a decir, fogosidad y
mansedumbre indispensables en todo guardian; Socrates, después de un dubitativo silencio,
rememora que el perro, ese ser que por naturaleza armoniza estos dos talantes, es un arquetipo
ejemplar y plausible para la busqueda del verdadero guardian. Ya en mente la comparacion
olvidada, al insaciable «tdbano de Atenas» le parece que aun falta un requisito que, ademas
de la fogosidad, le afiadiria al guardian no sélo brio natural sino también una naturaleza
filoséfica. En analogia con el perro, encuentra entonces el tan admirable rasgo cuando
Glaucdn le pregunta sobre qué cosa es esa, y Sdcrates responde: «Que, al ver un desconocido,
aun cuando no haya sufrido antes nada malo de parte de éste, se enfurece con él; en cambio,
al ver a un conocido, aunque éste jamas le haya hecho bien alguno, lo recibe con alegria ¢No
te has maravillado nunca de eso?» Y por supuesto, el hermano de Platon —Glaucdn- con
cierta ingenuidad y falto de atencion a la analogia socratica, asiente respondiendo que es
licito que obre de tal manera el canino, a lo que Socrates argumenta: «Bien, ese €s un rasgo
exquisito de la naturaleza del perro, el de ser verdaderamente amante del conocimiento, o
sea, filésofo»; pero: «¢;De qué modo?» se preguntara el lector como bien lo hizo Glaucén.
Socrates les responde: «De este modo: no distingue un aspecto amigo de un enemigo por
ningun otro medio que por haber conocido el primero y desconocido al segundo. Y bien,
¢como no habria de ser amante de aprender quien delimita mediante el conocimiento y el
desconocimiento lo propio de lo ajeno?» Finalmente, conviniendo ambos filsofos sobre el

tema y admitiendo confiadamente que ser filésofo y amante de aprender es lo mismo,%

8 Por las dudas que pueden surgir de la similitud de significado de estos conceptos, es necesario que el lector
sepa que se siguio la traduccion de Conrado Eggers Lan para la editorial Gredos; donde, en la nota nueve del
libro Il —pag. 133 aclara el traductor que se transliterd philésophos como «amante de la sabiduria» y se tradujo
philomathés como «amante de aprender» por lo que convenimos con él.
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aterrizan la comparacion y semejanza en el hombre, en el guardian que manso con los
conocidos —como el perro— también debe ser: «Filosofo, fogoso, rapido y fuerte, por
consiguiente, ha de ser, por naturaleza, el que pueda llegar a ser el guardian sefiorial de

nuestro Estado»,% concluye Sdcrates.

Lo atractivo de estas pequefias lineas de didlogo del libro 11 de la RepUblica, mas alla de ser
una acertada introduccion para que los dos filosofos atenienses se sigan en elucubraciones
sobre la educacion de estos guardianes, como podra percibirse, es la analogia entre perro y
hombre que construye Platon en boca de Sécrates. Sea otra licencia poética 0 una especie de
estrategia didactica para dejar clara su argumentacion, el «filésofo de las ideas» al significar
y familiarizar el sustantivo kynds-kyn con las cualidades de sus guardianes sefioriales, rompe
con la contraposicion milenaria naturaleza frente a cultura —physis frente a ndémos—
condensando en éstos, bajo una fusion, segin sus meditaciones en la Republica, el alma
irascible con la racional y la virtud coraje con sabiduria, correspondientes las primeras de
cada par con los guerreros y las segundas con los gobernantes, dos clases sociales
preeminentes para la ciudad ideal de Platon —artesanos con su alma concupiscible y la
templanza como virtud en este ejemplo, salen sobrando—. En consecuencia, el significado y
uso dado a «perro» —kynds-kyn—, gracias a las facultades poéticas y retéricas del lenguaje
—del l6gos—, el campo semantico del concepto perro —tanto sustantivo como adjetivo— amplia
el radio de su horizonte natural para incorporar en un solo terreno cualidades y virtudes que
antropomorfizan al animal y, en consecuencia, zoomorfizan al ser humano. Finalmente,
arriesgado sera decir que el perro deja de serlo para convertirse en hombre, metaféricamente,

en un «<hombre perruno», en un cinico, un kynikds.®

64 Todas las lineas entrecomilladas de la breve sintesis del fragmento del didlogo se encuentran en Platdn.
Republica, 11, 376a-c.

8 Consciente por lo atrevido e imprudente que puede llegar a ser el argumento, y para evitar especulaciones
inoportunas como «un posible origen platénico del término cinico», es necesario precisar que la busqueda
etimoldgica del concepto mismo orilld, como se comenta al inicio del apartado, a indagar en los registros mas
antiguos a los que se pudiera tener acceso con afinidad a la tematica para poder establecer la relacion del perro
con el hombre y asi, comprender el por qué la raiz kyn6s-kyn caracteriza al concepto cinico —kynikds—, sustantivo
significado y usado por mutuo acuerdo por especialistas en la historia y filosofia de la antigua Grecia para
referirse a los miembros de la «escuela helenistica» Ilamada Cinismo. Por afiadidura, es plausible que también
se arroje un poco de luz para entender la nocién moderna que se tiene de este.
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Emanado de la interpretacion humana sobre las practicas naturales del animal,® la palabra
cinico ya en esta época —finales del V e inicios del IV a. C.— comienza a encarnarse en
individuos peculiares y estrafalarios a la norma comin de la ciudad. El concepto
indudablemente se zoomorfizd en su significado y también, su uso se antropomorfizé para
nombrar las experiencias y acciones de los «hombres perros». Habitual era que a todo ser
que actuara de manera impudica, desvergonzada, irrespetuosa, incivilizada o con indiferencia
ante toda convencién cultural, ante toda norma legal o religiosa, ya no seria vituperado

Ilamandole kynds, sino kynikas.

Siguiendo a Carlos Garcia Gual y a Maria Jests Imaz, se refuerza lo anterior en torno al
devenir y trasmutacion del significado y uso del sustantivo kynds —perro— al adjetivo cinico,
kynikds que
[...] en griego significa “perruno”, y que fue aplicado a los miembros de este grupo
filos6fico para destacar su modo de comportarse “a lo perro”, es decir,
desvergonzadamente [...] a la manera de los perros, hacian en publico aquellos actos
que la gente por pudor suele hacerlo en privado, y ellos también, como los perros,
carecian del menor respeto hacia las instituciones y los objetos mas sagrados de la
comunidad. El perro era, en el lenguaje coloquial, el simbolo de la desvergiienza

extrema, asi gque tal sobrenombre se ajustaba a la escandalosa e impldica manera de
comportarse [...].%

Para ejemplificar un poco mas el comportamiento o estilo de vida de estos «hombres perrunos
0 mujeres perrunas», cinicos habitantes de varias ciudades de la Hélade a comienzos del siglo
IV a. C. y emblemadticos de la desvergiienza, es necesario retratar de nueva cuenta al perro,
pero ya no como escarnio o mofa entre guerreros miticos y dioses, ni como falso juramento
divino ni deidad pagana, tampoco como prototipo ideal de dirigentes en ciudades ideales;
mas bien, pintarle bajo una imagen realista y mundana de aquel insustituible e indispensable
animal en el paisaje de las vetustas poleis griegas, retratarle no como figura ornamental, sino

como modelo de existencia.

Para ello, imaginemos por un momento la Atenas después de Socrates, especificamente la

urbe compuesta por los teatros, las plazas publicas, los gimnasios, los templos y las

% para mas informacion sobre la perspectiva bioldgica del perro en el contexto de la antigiiedad griega y la
constante relacion-comparacién del animal con el hombre como seres salvajes y domésticos a la vez. Cfr.
Aristdteles. Investigaciones sobre los animales, |, 488a.

67 Carlos Garcia Gual y Maria Jesus imaz. La filosofia helenistica. Madrid: Sintesis, 2004, p. 40.
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callejuelas empedradas con sin fin de comercios donde se respira la caotica cotidianeidad de
sus habitantes. Entre estos, se traza e irrumpe otra especie de vida, una existencia limitrofe a
la norma, testigo adyacente de las costumbres publicas y privadas de los hombres y
confinante indiferente pero participe de la cultura; en otras palabras, una «existencia de
perro» 0 «una vida perruna» que:
[...] pese a que no es fiera salvaje, sino un compafiero fiel del hombre, doméstico y
domesticado [...] es muy poco gregario, es insolidario con los suyos, y esta dispuesto a
traicionar a la especie canina y pasarse del lado de los humanos, si con ello obtiene
ganancias; es agresivo y fiero, o fiel y carifioso, segun sus relaciones individuales. Vive
junto a los hombres, pero mantiene sus habitos naturales con todo impudor. Es natural
como los animales, aunque convive en un espacio humanizado. Participa de la
civilizacién, pero desde un margen de su propia condicién de bruto. Uno diria que
comparte con el esclavo —segun la version aristotélica— la capacidad de captar algo de la
razén, del 16gos, en el sentido de que sabe obedecer las 6rdenes de su amo, pero no
mucho maés. Es sufrido, paciente, fiero con los extrafios, y se acostumbra a vivir con los
humanos, aceptando lo que le echen para comer. Es familiar y hasta urbano, pero no se
oculta para hacer sus necesidades ni para sus tratos sexuales, roba las carnes de los altares

y se mea en las estatuas de los dioses, sin miramientos. No pretende honores ni tiene
ambiciones. Sencilla vida es la vida de perro.%®

Sencilla vida es la del animal, pero la del cinico, la de un hombre o mujer que emula de fondo
y no de forma el comportamiento del perro requiere esfuerzo para poder vivirla. Cualidades
o0 virtudes como la fidelidad y el afecto, la combatividad y la fiereza, la parsimonia y la
franqueza que, en armonia con la desverglienza y la impudicia, la mordacidad y la
indiferencia, la independencia y la autonomia son dificiles de practicar dentro del espacio
humano Ilamado civilizacion y bajo las normas que sostienen a ésta. Individual y poco
gregario, el «hombre perruno» esta dispuesto a denunciar y ser insolidario con los suyos
cuando estos, desconocidos y extrafios de si mismos, se entregan sin juicio alguno a
reverencias, ambiciones y habitos que, en nombre de «lo respetable» en sociedad, se adhieren
por tradicion mas que por reflexion. Recordemos que tal y como el perro que conoce lo propio
y desconoce lo ajeno, el cinico, también miembro marginado e inadaptado pero participe de
la civilizacidn, antes de conocer aquello que esta fuera de él, eso ajeno y desconocido que
sobrepasa su materialidad, su pensamiento y su existencia, éste —como el perro—, apuesta por

la introspeccion, por el examen y la practica individual para poner a prueba su naturaleza y

88 Carlos Garcia Gual. El emblema de la desvergiienza. Op. cit., pp. 24-25.
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voluntad en aras del conocimiento de si, para después provocar y procurar lo ajeno, al otro,

al projimo.

El kynikos, entonces, es una suerte de metafora del perro encarnada en el ser humano que no
se gqueda en el artificio poético, en el simple uso de la palabra que los adjetiva de manera
literal y superficial como personajes incivilizados o zafios, sino que, como toda buena
metafora, trascienden las palabras con ejercicios, practicas y actos que dan razon de ser tanto
al significado como a la usanza del concepto cinico como una forma de vida, de existir. En
consecuencia, tanto las cualidades, virtudes o caracteristicas como la extrema desvergiienza,
la procacidad, la fogosidad, el conocimiento de lo propio, la franqueza, la fidelidad, la
sencillez, la provocacion, la mundanidad, la divinidad y demas; son las directrices que

orientan el pensamiento, la palabra y el acto del sui generis ser humano «perruno.

El cinico, ya en los pasados dias de la posclasica antigiiedad helena y sus alrededores, ademas
de llevar grabado en la piel las grafias kynikos, representa con el uso de su materialidad, su
carne, su cuerpo y aunado al halito de su palabra el papel del antagonista que como en toda
obra teatral, debe fraguar, ejercitar y esforzar al limite sus aptitudes y actitudes naturales
como culturales para edificarse con una
[...] postura bien ensayada y asumida frente a los demas, una actitud no sélo agresiva,
sino también defensiva, que no es tanto el final como el comienzo de una toma de
posicion critica frente a la sociedad y sus objetivos [...] se escuda en su indecencia y
embrutecimiento para atacar los falsos idolos y propugnar un desenmascaramiento
ideologico [...] se niega a rendir homenaje a «lo respetable», lo que pretende es
denunciar la inautenticidad de esa respetabilidad y sus supuestos, que los demas aceptan
por costumbre y comodidad mas que por razonamiento [...] el cinico busca una
revalorizacion de los habitos, €l quiere «reacufiar la moneda» [...] Contra las vanas
maéscaras, las insignias y los prejuicios, el cinico se monta en una moral minima,

desembarazada de lastre, una ascética que conduce a la libertad y a la «virtud», a
contrapelo de las pautas tradicionales.®

Conocerse a si mismo antes que lo ajeno y saberse neéfito ante lo desconocido, rezaba el
Socrates platonico de la Republica respecto al cariz perruno que debia poseer su filosofo
dirigente ideal. Ahora, su contraparte mundana de carne y hueso se experimenta y se examina
a si mismo frente al otro, la sociedad y sus objetivos sélo con su Cinismo, postura ensayada

y acogida con la que el «cinico denuncia, no con hermosos discursos, sino con zafios y

% Ibidem, p. 27.
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agresivos ademanes, el pacto civico con una comunidad que le parece inauténtica y
perturbada, y prefiere renunciar al progreso y vagabundear por un sendero individual, a costa
de un esfuerzo personal, con tal de escapar a la alienacion».” El cinico no pretende con su
postura, denuncias, discursos o ademanes, los honores o ambiciones de un «filésofo rey» o
de la parafernalia cultural de la sociedad por la que deambula, lo que procura es su propio
camino que ha de labrar individualmente hacia el conocimiento de si, ejercitindose siempre
a contraflujo de los habitos civilizatorios y espurios con los que se instruyen los méas en
nombre de lo respetable, la tradicion y lo sacro. Finalmente, saber sobre si mismo, sobre lo
propio, es la tarea inicial del cinico, trabajo fundamental e irrenunciable para provocar(se) la
critica voraz, la denuncia escandalosa, el discurso feroz y el ademan zafio contra todo

prejuicio en curso que, como moneda sin troquelado, ha perdido todo su valor.

Antagonista histrionico metaforizado con el perro, el cinico participa en la cultura como un
individuo errante revistiendo su genio desfachatado con las pieles de la sencillez animal, con
esos modelos naturales de ascetismo a los que imita con el objetivo de esculpir un exterior
conforme a la semantica del concepto kynikés. Con la finalidad de transmutar los valores o
siguiendo la metafora de la moneda, reacufiarla, el cinico se expone a si mismo a la
transmutacion no solo de su pensamiento, sino también de su imagen externa, su estética que

armonice la palabra y el acto con el porte.

Imaginarse la representacién visual de un cinico en nuestros tiempos no es tarea tan sencilla
para la mayoria de nosotros, en cambio, la imagen de un «cinico moderno» es cuestion de
solo mirar mas alld de nuestra nariz. La apariencia del kynikés claro que no es la que
visualizamos si entendemos de manera literal el adjetivo —«perruno»—, aunque hay que
mantenerse escéptico sobre la existencia de «hombres y mujeres perrunos», recordemos que
hay que reconocer nuestra ignorancia a lo que nos es desconocido. Pero regresemos a
bosquejar una representacién mental del cinico, el del S. IV a. C., ese que se viste con el
sencillo tribonium o tribon, ese retazo de tela con forma rectangular de color obscuro usado
por los pobres de la época que, roido o doblado segun los gustos del cinico, vestia la poca
desnudez que por cuestiones climatoldgicas era necesario proteger. Y hasta aqui, la

vestimenta del cinico. Por otro lado, y contrario a su ligereza de ropa, las pilosidades en su

0 Ibidem, p. 28
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cuerpo eran abundantes y sin limite, los vellos y cabellos, la barba y el bigote en desalifio los
engalanaba segun la naturaleza. De simple a parca la confeccion de su apariencia, el kynikos
la remata con una alforja, un baculo, una linterna, papiros o lo que le sea necesario y (Util
Ilevar dentro de la primera para vagabundear. Estos objetos para el cinico representaban mas
que un simple ornato, eran su armamento, sus blasones con los que afrontaba los infortunios
que le trajo su modo de vida y también, valiosas herramientas con las dict6 inquietantes y
provocadoras lecciones a sus coetaneos. Para terminar de retratar esta imagen del cinico, si
es que la imaginacién falla, podemos valernos de obras plasticas que en el devenir de la
historia se han creado bajo el arte de personajes como Rafael Sanzio con La escuela de Atenas
—-1510-1512- donde aparece Didgenes de Sinope, el mayor y mas conocido representante del
Cinismo; José Ribera, «el espafioleto» que en la serie de filésofos antiguos pintados al dleo
sobre lienzo que datan aproximadamente de 1636, retrata a Diogenes y a Crates, apodado «el
abrepuertas»; el Didgenes —1860— de Jean-Léon Gerdme y las obra homoénimas de 1882 de
John William Waterhouse y Jules Bastien-Lapage en 1877; las pinturas Didgenes buscando
hombres honestos —1780- atribuida a J. H. W. Tischbein y Didgenes buscando a un hombre
—-1645-1655- por el italiano Castiglione, Alejandro Magno visita a Didgenes en Corinto —
1914— de W. Matthews, Diogenes con su linterna —1642— por Jacob Jordaens y un no tan
largo etcétera; aunado a las piezas museograficas como bustos, frescos o bajorrelieves que
perviven en diferentes recintos culturales alrededor de Europa. Basta con echar un vistazo a
los retratos y anécdotas de aquellos personajes investidos como cinicos que, bajo la luz de
estas piezas artisticas, se puede verificar y examinar tanto la caracterologia como la

fisionomia de éstos, asi como de la condicion de nuestra imaginacion.

Con la representacion completa, que va desde la etimologia, el significado y uso de la que
emand el concepto kynikds hasta su encarnacion humana en los personajes y con los que se
forjé la doctrina antigua llamada Cinismo, es indispensable poner en claro un peculiar
distintivo en torno a éstos dos conceptos, emblema opaco a los ojos de los mas que sin
embargo, permite no caer en la comdn y prosaica errata histérica y filosofica de juzgar

estultamente tanto al cinico como al Cinismo de mendigos salvajes, «filosofia menor o de
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2 «infantes dionisiacos»” y

autoayuda», hippies,”* «filosofos del proletariado griego»,
demés. La semejanza con la divinidad es la sefial, sefia vinculada a los dioses y semidioses
de la mitologia griega, esos seres de naturaleza libre y autarquica, esforzada y concupiscible
—Heracles como el paradigma del cinico— que sirvieron como modelo a los representantes
del Cinismo para armonizar su «postura perruna» ante los demas, la sociedad, la cultura. Bien
lo vio el estoico Epicteto en Disertaciones por Arriano cuando, en el libro 111 en la disertacion
XXII intitulada Sobre el cinismo, un conocido le pregunta al célebre historiador Arriano:
¢como habria de ser cinico? A lo que parsimoniosamente responde: «Veamoslo con
tranquilidad. Puedo decirte que el que se aplica a tal asunto sin la divinidad incurre en la

colera divina y no pretende nada mas que faltar la compostura en plblico».™

Importante subrayar tal asunto ya que el cinico y el Cinismo, tanto en la antigliedad griega,
romana y en todo su andar historico hasta nuestros tiempos, ha sido confundido y plagiado
en el fondo y la forma, representados por la literalidad de su significaciéon como por la
pantomima de sus actos con la que algunos autonombrados «cinicos» —a la usanza moderna—,
adulteros y blasfemos, vejaban al auténtico Kynismos. Siguiendo de nueva cuenta a Epicteto
en las Disertaciones, pensemos prudentemente este asunto para no provocar coleras divinas
ni faltar a la compostura de esta investigacion, tal y como Arriano lo hace con su interlocutor
con la siguiente exhortacion:

Y tu piensa el asunto cuidadosamente: no es como te parece. «Ahora llevo un manto

gastado y entonces también lo llevaré; ahora duermo en una cama dura y entonces

también dormiré en ella, afiadiré una alforjilla y un palo y empezaré a dar vueltas por ahi

pidiendo e insultando a los que me encuentre; y si veo a uno depilado se lo echaré en

cara, igual que si le veo el pelito arreglado o vestido de purpura». Si te imaginas asi el

asunto, apartate bien lejos de él. No te acerques, no es para ti. Si imaginandotelo como
es no te consideras digno, mira qué gran asunto emprendes.”™

De nueva cuenta, la vida del perro es sencilla pero la del kynikds no es como parece. Facil es
imitar las cualidades del perro, es decir, el uso literal del que germina el concepto; lo dificil
y arduo es reacufar ese uso pasandolo primero por el tamiz de la razon, de la cavilacion que

permite alegorizar el significado tanto en palabra como en acto, llevandolo hasta el extremo

"L Vid. Xenakis, J. “Hippies and Cynics”, en Inquiry, vol. 16, n° 1, 1973.
72 Cfr. Gomperz. Pensadores griegos. Libro 1V, cap. VII, 3.

73 Cfr. Alfonso Reyes. La filosofia helenistica. México, FCE, 1959, p. 50.
74 Epicteto. Disertaciones por Arriano. 11, XXII, 1-3.

5 Ibidem, 11, XXII, 9-12.
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de encarnarlo y ejercitarlo como un modo de vida. Lo mismo pasa con la cuestion de la
divinidad™ que exhorta Epicteto, donde la semejanza del cinico con los dioses —esos seres
antropomorficos representantes del equilibrio entre la llaneza natural y la nobleza cultural—
funge como el receptaculo en donde el concepto kynikds emerge de la fusion entre el perro 'y
el hombre. Es por esto que el filosofo estoico, a su manera, interpreta que la dignidad que
gira en torno a la decision de vivir conforme al Cinismo y llegar a ser un verdadero cinico,
¢éste ultimo «[...] ha de saber que ha sido enviado como mensajero de Zeus a los hombres,
para hacerles ver que estan engafiados sobre los bienes y los males, pues buscan la esencia
del bien y del mal en otra parte, donde no esta y no se dan cuenta de donde esta [...] han de
saber ser espias [...] el cinico es espia de qué es lo amigo y qué es lo enemigo de los

hombres».””

Heraldos divinos y espias mundanos, con esos decoros Epicteto ya en el siglo | d. C.,
categorizo al adjetivo kynikds bajo el influjo del conocimiento y admiracién por el cinico
mas famoso de la antigiiedad, Di6genes de Sinope.”® Dichas metaforas que denotan la
relacion con lo divino o con los dioses, asi como con lo mundano o con los humanos, se
convierten en tépicos irremplazables e incorruptibles en las experiencias, practicas, ejercicios
y saberes del Kynismos y los kynikds que todo erudito, no importando la época en que los
rememoren, era imperativo distinguirlos con esas cualidades y asi no sorprenderse ni dejarse
ladrar ni morder por «perros» impostores y fraudulentos. Esto, Plutarco lo sabia bien, en su
obra Vidas paralelas, libro V11 en la seccion destinada al politico militar Bruto, el historiador
griego pone en boca de éste ultimo que, al ser interrumpido de manera desvergonzada por
parte de Favorino cuando se encontraba conversando con Casio, comenta que «al oirlo, Casio

se rio, pero Bruto lo echd fuera llamandolo verdadero perro y falso cinico».”® Con esta

76 Sobre la divinidad en el Cinismo, mas adelante se trabaja con detenimiento y brevedad ya que, hasta cierto
punto, matiza un poco el corpus tedrico en el que se sostiene dicha sabiduria antigua.

" Ibidem. 11, XXII, 23-25.

8 Esta interpretacion que abona Epicteto al concepto en cuestion es inspirada por la famosa anécdota que
contaba el también estoico Dionisio entre Filipo Il de Macedonia y Didgenes «el perrox». Se sabe que tras la
batalla de Queronea entre las fuerzas maceddnicas de Filipo Il y la alianza de poleis griegas —formadas por
Atenas y Tebas esencialmente—, el cinico fue prisionero y llevado ante este rey; y al preguntarle sobre su
identidad, Didgenes expresd: «Un observador de tu ambicion insaciable». Lo que provoc6 admiracion en el
padre de Alejandro Magno y lo absolvi6, dejandolo en libertad. Vid. D. L. Vidas y opiniones de los filésofos
ilustres, VI, 43.

7 Plutarco. Vidas paralelas VII. Bruto, 34, 7. Siguiendo a los traductores Juan Pablo Sanchez Hernandez y
Marta Gonzéalez Gonzélez, comentan que dicha reprenda de Bruto se trata de un juego de palabras entre
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reprenda de Bruto, se vislumbra el significado y uso con el que relativamente kynikds se
origind y también, la transmutacién de valor que sufrié con el paso de los siglos, desde el
V11 pasando por el IV-11l a. C. hastael 1 d. C., es decir, de la antromorfizacion de significado
del perro al hombre, del kynds-kyn al kynikos y de la groseria al epiteto. Se puede decir
entonces que, entre ser un «verdadero perro» y un «falso cinico» ha de decantarse, por via
negativa, la quintaesencia del multicitado adjetivo en cuyo concentrado puede percibirse la
significacion y usanza del veraz y auténtico kynikés: la extrema desvergiienza de
pensamiento, palabra y acto emulada del perro junto con la autarquia, el poder total de
dominio sobre uno mismo sin dependencia a otro, adjudicada a lo divino, a los dioses.
Escribid Juliano el Apostata en su discurso titulado Contra el cinico Heraclio que «[...] en
la filosofia hay un solo principio y fin, conocerse a si mismo y hacerse semejante a los dioses:
el principio es conocerse a si mismo vy el fin la semejanza a los seres mejores».2° De nuevo
por via negativa, ahora en el caso de Juliano, se ensalza el principio y el fin en que se funda
el Cinismo y el cariz que debe poseer la sabiduria, el ejercicio y la practica en la que se forjan

los cinicos.

Examinar para conocer y ejercitar para emular la excelencia, Kynismos y kynikos son
reacufiados bajo este principio y esta finalidad como parte de un tipo de sabiduria y un estilo
de vida que «desprecia todas las costumbres y opiniones humanas y se vuelve en primer lugar
hacia si mismo y hacia dios».8! En otras palabras, se pone en circulacion el nuevo valor, el
del Cinismo como sabiduria o forma de vida distinta y antagonica a la del siglo 1\V-I1l a. C.,
época en la que con esta revalorizacion nacen, a la par y al mismo tiempo, los cinicos:

examinadores introspectivos, portavoces de la desverglienza humana y artistas de si.

Para culminar la pesquisa de los conceptos por los derroteros del mundo antiguo, el
emperador romano Juliano del siglo Il d. C., en su discurso Contra los cinicos incultos,
elucida de manera condensada la representacién que compone el campo semantico del
Cinismo, es decir, las nociones que histéricamente se encuentra relacionadas y supeditadas a

éste, por ejemplo: ejercicio, frugalidad, ascetismo, estética, educacion, razén, ética, filosofia,

haplékyna, «completo perro, verdadero perro», y pseudokyna, «falso cinico, falso perro», en la medida en que
«cinico», kynikds, deriva de «perro», kyon. Cfr., la edicion de la editorial Gredos, p. 371.

8 Juliano. Discursos VI-XII. Contra el cinico Heraclio, VII, 19, 225d.

8 Ibidem, VII, 20, 225d.
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sabiduria, libertad, franqueza, naturaleza, entre otros que se han nombrado con antelacion.
Juliano, sin mas, detalla la cuestion cuando exhorta que «[...] cualquiera que desee ejercer el
cinismo, que no se contente con el manto, el saco, el bastén y el pelo largo, caminando sin
afeitar y sin educar como si estuviera en una aldea sin barberias ni escuelas, sino que tome
como signo de reconocimiento de su filosofia cinica la razon en lugar del cetro y un modelo
de vida en lugar del saco. Hay que utilizar la libertad de palabra s6lo cuando se ha demostrado
una naturaleza digna [...]».8? Sin adorno mas que lo surgido de forma natural en su cuerpo,
solo con utensilios necesarios para proteger la existencia, con aleccionamiento, ejercitacion
y sabiduria para modelar la palabra, el pensamiento y los actos; el adjetivo kynikds, también
encapsula y vincula un nuevo modo de significarlo y de usarlo siempre bajo el gravamen de
tomar el control o dominio de si, forjando un caracter volitivo que dignifique la naturaleza
«perruna», siempre elegida. De nueva cuenta, Juliano en el mismo texto termina por esbozar
el talante genuino de un kynikos de la antigliedad: «Asi pues, cualquiera que desee ser un
cinico y un hombre de bien, ocupandose primero de si mismo [...] expulse de su alma todas

las pasiones y, confiando sus asuntos a la recta razon, gobiérnese con la inteligencia».®

Como corolario, los conceptos Cinismo y cinico detentan en el interior de su significado, en
el habito de su uso y en su peculiar e irénico origen etimoldgico una suerte paradojica que,
desde los lejanos afios de la epopeya homérica en el siglo VIII, los didlogos platonicos del
siglo IV a. C. hasta las disertaciones, la doxografia y los discursos grecolatinos de los siglos
I-111 d. C. en donde se pueden rastrear el uso y significado de dichas palabras —no siendo
estas fuentes antiguas las Unicas—. Kynismos y kynikés patentan el emblema de la
desverglienza, el signo de la falta de turbacién del &nimo, de la palabra, del pensamiento y
del actuar ante convenciones culturales regidas por la norma del habito, la tradicién, los
designios de la fortuna, de las instituciones, los gobiernos y de uno que otro autocrata o
fildsofo pretensioso. En fin, de la groseria al insulto divino hasta la esencia de una forma de
gjercitarse ante la vida, en los conceptos Kynismds y kynikds o Cinismo y cinico habita una
exuberante semantica llena de sinonimia asimétrica entre significados y una pragmatica
mayormente simétrica en su uso ordinario que, al clasificarlos como adjetivos —o sustantivos,

segun su uso— sincronizan de manera antilogica la mesura y la desvergiienza de todo valor

82 Juliano. Contra los cinicos incultos. 1X, 18, 201.
8 Ihidem, 1X, 18, 201d.
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que designen o califiquen. Quizé por ello, Ambrose Bierce el «xamargo escritor y satirico
estadounidense» en su Diccionario del Diablo —1911- define al cinico como el «canalla cuya
vision defectuosa le hace ver las cosas como son, no como deberian de ser. De ahi surgié la
costumbre que reind entre los escitas de arrancar los ojos a los cinicos para mejorarles la

vision».8

Sin dejar de lado los conceptos hasta ahora trabajados y con la finalidad de seguir ampliando
0 enriqueciendo su saber y uso, es menester indagar de manera minuciosa el plano contextual
e historico en el que Cinismo y cinico se manifestaron con todo esplendor. En otras palabras,
ahondar cuéles circunstancias provocoé su encarnacion, cuando fue su maximo fulgor, donde
se forjaron y ejercieron, por quién, para qué, como, etcétera. Sin mas, rastrear los vestigios
de su circunstancia histérica para dilucidar un poco mas esos signos que mejoren nuestra
vista para contemplar al Kynismés y al kynikos de manera defectuosa, es decir, como son y

no como deben de ser.

2.2. éMnviomiic hellenizein, helenismo.

Escrito y encriptado, descrito y paralizado en su significado, el concepto Helenismo ha sido
utilizado, muchas de las veces, como ornato en los mamotretos de la historia de la filosofia
antigua para nombrar el ultimo fragmento del mundo griego, segun, el de la transicion
decadente de la Grecia antigua al mundo romano. De igual forma, ya se encuentre como
Helenismo o época helenistica, representa el rotulo caracteristico para designar a las escuelas
filosoficas que resistieron los embates politicos, bélicos, econdmicos, sociales y culturales
que trajo consigo el crepuscular fin del siglo V e inicio del IV a. C.; siempre caracterizado
por la muerte de Sdcrates —399 a. C.— como el punto de inflexion en torno al porvenir de la
filosofia en general. Ya sea que escenifique un periodo de casi tres centenas de afios en la
historia de la antigiiedad griega y/o, como apelativo para encapsular variopintas perspectivas
de pensamiento bajo un mismo contexto como «escuelas o filosofias helenisticas» —Cinicos,

Estoicos, Epicureos, Cirenaicos, Escépticos, Megaricos, etc.,—; es necesario, antes de conocer

8 Ambrose Bierce. El diccionario del diablo. Trad. Eduardo Stilman. Madrid, Valdemar. 2015, p. 65.
8 Cfr. G. W. F. Hegel. Lecciones sobre la filosofia de la historia universal. Trad. José Gaos. Madrid, Tecnos,
2005.
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su fuente etimoldgica, conocer de manera breve las circunstancias precedentes al significado

y uso que circundan a Helenismo.

Siguiendo la convencion, es sabido que la magnificencia y apogeo de la Grecia antigua se
dio especificamente en Atenas, polis que en el siglo V a. C. era el paradigma de la cultura, la
politica, la milicia y el comercio que, tras la victoria contra Persia en las Guerras Médicas,®
consagro la «época de oro» bajo el gobierno del estadista Pericles. Quizad por ello el
historiador escoces W. K. C. Guthrie en su Historia de la filosofia griega, en el volumen IlI,
no vacild en apodar a este lapso histérico como de «llustracion». Pero estos resplandecientes
y apologéticos afios de embelesamiento cultural y politico, no tardaron més de cinco décadas

para comenzar a mitigarse.

La causa de la latente extincion de dicha «llustracién griega» fue, como ha de esperarse en
la mayoria de las narrativas de la historia antigua, otra guerra, de casi una treintena de afios
de conflicto castrense con Esparta. Nombrada la Guerra del Peloponeso —431-404 a.C. —%’
esta batalla trajo con la derrota para la Liga de Delos, comandada por la prodigiosa Atenas,
una serie de experiencias adversas, un estado de crisis®® que, en lo cultural, lo politico, lo
econdémico y, por ende, en lo educativo, caracterizo el alba del siglo IV antes de nuestra era.
El ejemplo cardinal de este declive griego —que muchos historiadores llaman «decadencia
griega»—, es la acusacion, juicio y condena de Socrates® por corrupcion de la juventud y
creencias «sobrenaturales» que acaba con su existencia en el 399; acontecimiento con cariz
popular entre estudiosos del tema, ya que como se menciond lineas arriba, gener6 un punto
de inflexién para el pensamiento filoséfico que sigue vigente en nuestros dias. A grandes
rasgos, este hecho representd la pauperizacion de los regios ideales griegos resguardados por

8 Conflictos entre el Imperio Persa y las ciudades-estado del mundo helénico, lo que llamamos Grecia antigua.
El estallido de dichas guerras comenzd en el afio 490 y se extendieron hasta el 479 a. C. En este lapso, la victoria
siempre fue griega en las dos guerras médicas. La primera sobre la invasion persa en manos de Dario | en el
490y la segunda, derrotando a Jerjes aproximadamente una década después, en el 480 a. C.

87 Vid. Tucidides. Historia de la Guerra del Peloponeso. I, 23.

8 Es necesario matizar este concepto que a nuestros 0jos modernos solo es concebida corrientemente como una
circunstancia dificil o de desorden. En este caso, se tomara el sentido originario, en griego, de apelacion,
decision o pugna ante momentos agonicos. Cfr. Josu Landa. Eticas en crisis: cinismo, epicureismo, estoicismo.
Guanajuato: Universidad de Guanajuato/Pliego filosofia, 2012, p. 19.

8 Para no extenderme sobre la importancia de la acusacidn, juicio y condena a Socrates —la cual, en el desarrollo
del siguiente capitulo seré tratada debido que, al estar presente Antistenes en la muerte de su maestro, marca un
parteaguas para el cultivo del Cinismo y, por ende, de su biografia—. Vid. Apologia de S6crates de Platén o
Apologia de Sécrates al jurado de Jenofonte.
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la justicia —dike—, la libertad —eleutheria—, la libertad de palabra o expresion —isegoria—, la
igualdad ante la ley —isonomia—, el respeto —aidés— y claro esta, la paideia que tanto

vanagloriaban.

Bajo el yugo de Esparta, el nacimiento del siglo IV a. C. para Atenas y demas poleis aliadas
fue conducido ya no més por su exclusiva voluntad politica-democratica, sino por los
vertiginosos cambios de gobierno y dominio a los que los espartanos les sometieron, es decir,
a una forma de gobierno compuesta por elementos monarquicos, oligarquicos y un tanto
democraticos —caracterizados estos ultimos por la gerousia o consejo de ancianos y la
asamblea— que, de manera trémula, comenzaba a gestarse la usurpacion de poder dentro del
mundo griego. De nueva cuenta, y a mas de treinta afios de la Gltima gran guerra, los
recuerdos nostalgicos por aquella Atenas terminaron por sepultarse cuando al fin,
aproximadamente en el 361 a. C., surge la batalla de Mantinea —conflicto sembrado desde
mediados de la Guerra del Peloponeso— que, al perderla Esparta, posibilito la hegemonia de

Tebas en la mayor parte de Grecia.

Con convulso devenir historico en el primer tercio del siglo IV a. C., la fortuna no cambid
en su porvenir. Yaen el segundo tercio de siglo, comienza a aparecer de nuevo, justo al norte
del mapa una conocida potencia amenazadora para Atenas, una que marco por siempre los
destinos de todo el mundo antiguo: Macedonia. Encabezados por el rey Filipo I1, padre del
célebre Alejandro Magno, los macedonios durante el reinado del primero —359-336 a. C. —
revivieron y asumieron una desmesurada notoriedad en la politica de la Hélade tras la batalla
de Queronea en el afio 338 antes de nuestra era. De tal enfrentamiento entre las fuerzas de
Filipo Il y una alianza entre poleis griegas forjada connaturalmente por Tebas y Atenas, trajo
consigo el establecimiento hegemoénico de Macedonia, asi como la caida total de las
ciudades-estado —las poleis—, el mérito mas importante y luminoso heredado de aquella

Atenas de la «época democratica» del siglo V a. C.

Sin brdjula, los destinos de la Hélade se tornaban desorientados. Tras el paso avasallador de
las guerras, aun faltaba la estocada final para, segun la l6gica historiografica que nos ha
Ilegado, se derrumbaran todos los cimientos de aquella lejana y un tanto fugaz Grecia Clasica.
La circunstancia se encarno bajo un hombre y un nombre: Alejandro Magno. Heredero de
Filipo Il y alumno de Aristoteles, Alejandro, alrededor de los afios 336 al 323 a. C que durd
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su reinado, emprendio la travesia mas ambiciosa que cualquier estadista de la antigiiedad
hubiera pensado, conquistar més alla de las fronteras helénicas hasta llegar a la India y
Egipto. Tras las ocupaciones de gran parte de Asia Menor y Asia Central, Egipto y la India,
Persiay el control total del Mar Mediterraneo y las fundaciones de ciudades como Alejandria
—la nueva meca del comercio y la cultura del mundo antiguo—. El imperio alejandrino
inaugurd un nuevo sentido cultural y politico asi como otra dindmica comercial para los
«tiempos criticos» de aquél «mundo palpitante de novedades y sorpresas, deslumbrado ante
los ensanches que las conquistas alejandrinas han dado a la tierra y al espiritu; y, en el orden
de la cultura algo agobiado por el deber de ordenar y conservar la ponderosa herencia de
Atenas».®° Bajo la luz de la conquista y del agobio por refundar la herencia helénica bajo un
orden cultural «alejandrino» en todo el territorio antes mencionado, el mundo antiguo,
especificamente a finales del siglo IV a. C. con la muerte de Alejandro Magno en el 323,
quedo delimitado y escindido bajo una nueva etapa histérica caracterizada por el desasosiego
y la mordacidad de la incertidumbre que abarcé hasta el afio treinta con la muerte de

Cleopatra ya en el siglo | a. C., y se le nombro: Helenismo.

De este breve recorrido historico en torno a las circunstancias generales que provocaron la
Ilamada época helenistica o, mejor dicho, el contexto con el que se justifica y sustenta al
concepto Helenismo, es menester, para tratar de comprender de manera singular las
eventualidades que le conformaron y su relacion con el Cinismo, comenzar por saber qué,

como y para qué se concibe el significado de dicho concepto.

Nada dificil es encontrar que el significado de Helenismo o helenistico es demasiado
convencional, es decir, no peca de tanta vaguedad ni ambigledad, basta con hojear cualquier
glosario filoséfico o alguna de los tantos libros sobre historia de la filosofia para darnos
cuenta de esto. Entre la vasta documentacion existente en nuestros dias, es importante tener
en cuenta que la significacion y el uso transmitido hasta ahora es de origen moderno® y
I6gicamente, desconocido en el mundo antiguo. Por lo tanto, el sustento tedrico de esta breve
indagacion conceptual esta enmarcado desde una semantica y una pragmatica moderna y

ficticia, pero verosimil. En otras palabras, un significado y un uso construidos a destiempo —

% Alfonso Reyes. La filosofia helenistica. México, FCE. 1959, p. 16.
%1 En Geschichte des Hellenismus, 1836-1846, 3 tomos. J. G. Droysen por primera vez introduce el término
para designar el periodo entre Alejandro Magno y Cleopatra —323-30 a. C—.
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con veintitrés siglos de distancia—, creibles y con apariencia de verdad que embonaron
perfecto a los tiempos antiguos como modernos sin importar matices ni peculiaridades

historicas.

Aun aceptando sin conceder la cuestion anterior, el Helenismo mas all4 de ser una «etapa
critica» de la historia antigua de occidente, pertrechada por hechos politicos, bélicos,
econdémicos y culturales a los que lineas arriba se hace referencia de manera general; es, de
manera interesante y notable para esta investigacion, una metafora que recrea en un solo
concepto, en una sola palabra, todas las circunstancias singulares y los protagonistas de la
alterada época, asi como la nostalgia provocada por la Grecia Clésica que, caracterizada
siempre por Atenas, dejo al porvenir, a nuestro presente. Como ejemplo de ello, Alfonso
Reyes, uno de los grandes «helenistas de México», deline6 de forma poética la forma y el
contenido que significan a Helenismo bajo la siguiente figura literaria: «La Antiguedad
clasica habia destilado una quintaesencia del espiritu, encerrandola en una preciosa y
diminuta redoma. Alejandro rompid la capsula, y los concentrados aromas se difundieron. El
Oriente empieza a respirarlos, y luego las legiones romanas los transportan en la rafaga de
sus conquistas».®? Encomiable sintesis poética la de Reyes, sin embargo, inhalar de golpe los
perfumes de la historia del mundo antiguo, del Helenismo como «concepto redoma» de la
esencia del espiritu griego en particular, puede llegar a causar anosmia y asi perder todo
gusto, todo saber. Por tanto, se vuelve necedad la decantacion conceptual que permita saber
si el Cinismo y aquellos personajes perrunos Ilamados cinicos fueron rociados con tal
fragancia en dicha época o, por naturaleza, son parte de otro tipo de aromatica del saber

antiguo.

A continuacion, se presentan algunos de las tantas disquisiciones en torno a Helenismo que,
a la luz de la tematica, son convenientes para indagar lo sustantivo del concepto, asi como
las atribuciones de significado y uso que histéricamente le decoran. Asi pues, la base
etimoldgica de
Los términos “helenismo” y “helenistico” son derivados del verbo hellenizein, que
significa “hablar griego” o “actuar como griego”. Fue la lengua la portadora de las ideas

y los modos civilizadores de Grecia, que se diseminaron por toda la amplia zona
atravesada por las tropas de Alejandro. Fundador de ciudades, el conquistador

%2 Alfonso Reyes. Op. cit., p. 18.
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macedonio fue verdaderamente revolucionario al procurar la fusién de lo griego y lo
barbaro en una unidad civilizadora superior. Trat6 de superar las habituales barreras de
raza y tradiciones locales para hermanar a todas las gentes en una comunidad superior,
con los ideales de la paideia helénica. La lengua comun, koiné dialektos, como especie
de lingua franca, sirvio a la expansion del espiritu griego con su arte, su religion, su
literatura, su filosofia y su ciencia, es decir, como un modo de comprender el mundo.®

Ideas y modos civilizadores griegos es la quintaesencia que contiene el concepto helenismo
que, derivado de un verbo, hace que la expresion y la conduccion de todo aquel usuario de
la lengua helena —del koiné dialektos— quede aromatizado por el idealizado espiritu griego
de la época de las grandes mentes «clasicas» del siglo precedente; en sintesis, de los ideales
de la paideia helénica. Sin duda alguna, bajo este «hablar y actuar como griego» se
revoluciono el mundo antiguo por medio del aleccionamiento promovido por las misiones y
conquistas de Alejandro Magno, donde la ensefianza del espiritu griego parece haber sido
extendida por todo su imperio a través de una didactica hecha a espada y sangre en lugar de

razon.

Con la fusion de lo griego y de lo barbaro en una sola lingua franca, qued6 encapsulado,
entonces, todo el proceso historico precedente a las conquistas de Alejandro, y que, bajo su
yugo, el concepto helenismo que conocemos hoy, comienza a gestarse sin ser nombrado ain
por nadie. Sin embargo, en el siglo 1V a. C. los verbos que dieron sentido y utilidad a nuestro
concepto en cuestion, como hellenikds, hellenizein, hellenismos y hellenistés son la sustancia
resultante de aquellas insolitas circunstancias politicas, de las inéditas experiencias bélicas
y de las nuevas practicas culturales que, al estar en crisis su significado, es decir, al
transmutar el sentido primigenio de ese «hablar o actuar como griego» a todo el imperio
alejandrino, se rompié la exclusividad de los anteriores vocablos con las poleis helenas
clasicas, ensanchandose en su significacion y uso para todos, griegos, metecos o barbaros.
En consecuencia, dichos verbos «[...] no designan ya una raza, sino un género de vida que
se ofrece a todos, griegos y barbaros, pues todos los hombres son capaces de vivirlo, aun
cuando no lleguen todos a él al mismo tiempo ni en un mismo grado, y aun cuando, para
alcanzarlo, les sea precisa una mas o menos larga educacion. Ya no se es griego o barbaro;

se es, 0 no se es, civilizado».*

% Carlos Garcia Gual y Maria Jesus imaz. Op. cit., p. 19.
% lbidem, p. 20.
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Con el koiné dialektos como eje rector del proyecto politico cultural de Alejandro Magno,
comenzd la unificacion del pensamiento y el gobierno de la vida de todo habitante de su
imperio que, bajo el influjo de los ideales civilizatorios de aquella época admirada por el
rey, es decir, de aquella paideia sustancial de la Hélade clasica, era menester emular o
educarse para considerarse civilizado. Esta nueva circunstancia cultural la ilustré bien el
matematico, astronomo y geografo de Cirene, Eratdstenes, cuando a inicios del siglo 1l a.
C., comentd que: «Mientras que algunos aconsejaban a Alejandro tratar a los griegos como
amigos y a los barbaros como enemigos, él hizo algo mejor al dividir a los hombres en
buenos y malos..., es decir, segiin se dejasen o no guiar por las prescripciones de la ley, por
las reglas de la educacion y por las ensefianzas de los filésofos».*® Matiz que sin duda, marco

al concepto Helenismo para su porvenir por siempre.

Con este viso, descrito por un viviente de la época o reconstruido por historiadores
modernos, es que el proyecto cultural alejandrino se caracteriz6 al envainar la espada para
empufar otra arma, menos sangrienta pero igual de letal y eficaz, la educacion. La l6gica 'y
el sentido de ésta ultima bajo el amparo del imperio de Alejandro Magno eran, entonces, la
emulacion racional de los ideales de la Grecia Clasica —la paideia— urdidos con los decretos
de la ley y las directrices morales de sabios y fildsofos sobrevivientes y convenientes al rey
y su proyecto. Hecho que convirtié a ese «hablar y actuar como griego» en norma e

imperativo con los que se debia civilizar.

Sin embargo, el proyecto sélo quedd en eso, en una idea, una memoria que detallé las formas
y el fondo a instaurar ya que en el 323 a. C., a los treinta y tres afios Alejandro muere en el
palacio de Nabucodonosor Il de Babilonia. A partir de este afio, la herencia del méas grande
e inolvidable conquistador macedonio —representada por su estrategia militar, la difusion de
la cultura helénica, los inéditos trazos que delinearon el mapa del mundo antiguo, la
planeacion y fundacién de ciudades o la tentativa de unificacion de occidente con oriente o
su proyecto civilizador—, quedo cautiva con todo y los atavismos de ese ideal de vida de la

Grecia Clasica en la redoma conceptual que se le nombré: Helenismo.

% fdem. Apud. A. J. Festugiére. Libertad y civilizacion entre los griegos. s. trad., Buenos Aires, 1973, p. 87.
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Tras el fallecimiento del gran macedonio, su magno imperio se dispersé y la redoma exploto.
El primero, dividido entre sus diddocos —generales y oficiales de confianza de Alejandro—
después de una larga lucha hasta el 281 a. C., se reconfigurd por estados o reinos helenisticos:
Grecia y Macedonia para Casandro, Siria a Seleuco, Tracia para Lisimaco y Egipto a
Ptolomeo. Estos, los mas afectados y ofuscados por las camparias militares. La segunda, la
redoma, al detonar resond y esparcio la quintaesencia helenizante aprehendida por Alejandro
Magno durante el periodo de los diddocos —323-281 a. C.—, pasando por el efimero equilibrio
politico bajo el gobierno monarquico de los Antigonidas, los Lagidas y los Seléucidas,
epigonos ya en el siglo 111 a. C., traspasando al siglo Il a. C. con el ascenso y auge de Roma
como presagio del fin politico del periodo helenistico hasta llegar al afio 30 a. C., caida de
Marco Antonio y Cleopatra ante el ya portentoso Imperio Romano -S. I a. C. —. Durante este
amplio y critico lapso, el que los historiadores osan comulgar como Helenismo o época
helenistica —323-30 a. C.—, los aromas de la esencia griega clasica junto con el koiné
dialektos con los cuales era menester helenizar, es decir, seducir y aleccionar tanto al griego
como al béarbaro, paraddjicamente, provocaron efectos distintos y desconocidos en el
pensamiento, la reflexién y el actuar de los hombres y mujeres de aquellos siglos que,
refugiandose en si mismos, afrontaron de manera introspectivay reaccionaria la crisis. Sobre
este inusitado sentido y uso de lo que significa «ser helenista» o de la llamada cultura
helenistica, la pugna ante

Las nuevas necesidades solicitan, por otra parte, nuevas aplicaciones. Es grande la crisis.
El hombre, caido de las rodillas del Olimpo y del Estado, se ve entregado a si mismo, y
la filosofia nos lo muestra absorto en la introspeccion moral. La vida nos 1o muestra
arrastrado a buscar la utilizacion del pensamiento. De modo que por un doble proceso,
tedrico y practico a la vez —tedrico en cuanto es examen de conciencia para absorber
metddica y cuidadosamente el pasado, practico en cuanto acude a exigencias sociales
nunca antes conocidas— sobreviene una diferenciacion fecunda: la ciencia, desligada ya
de la filosofia, se desarrolla y derrama sobre la ingenieria y la industria; la matematica
empuja sus dominios, cubre la geografia descriptiva con sus férmulas, asciende a la
astronomia; nace la nueva fisica, insignia de la civilizacién occidental; la medicina logra
descubrimientos anatdmicos e inaugura la diseccion; la historia engendra tipos insélitos;
la poesia se atreve con las emociones que le dicta la imprevista aventura humana; la
critica, aunque enredada de erudicion y gramatica, descubre su autonomia y prepara los
métodos de la exégesis o ciencia de la literatura. A todo ello contribuye el hecho de que
la época, por efecto de la inmensa transformacion historica, considera ya la elaboracion
clasica que la precedi6 desde un punto de vista no clasico, desde otra orilla, con la
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objetividad de la distancia, desprendiendo asi, en la literatura ateniense —tan tramada en
la vida—, las puras especies culturales.®

De rodillas y con introspectiva mirada, el pensamiento antiguo de finales del siglo 1V a. C.
quedo atonito ante las circunstancias bélicas, politicas y culturales, asi como desorientado
por el excesivo halito de aquel aroma helénico que, condensado en «[...] acidos del
racionalismo clasico sobre la fabrica heredada de costumbres y de creencias, [...] los
hombres se encuentran de pronto tan libres como desamparados, mucho mas que en las
generaciones anteriores, y ante una naturaleza mucho mas enérgica y vasta».®” Ante el
asombro y azoramiento, aquellos helenos junto con su pensamiento se vieron forzados a
examinar y practicar constantemente la reflexion sobre si mismos para afrontar los
infortunios de las circunstancias. En libertad y desamparo, la sabiduria antigua, entonces, se
bifurcé y su actuacion se individualizd, ahora cada hombre «[...] es duefio y sefior de escoger
su propia filosofia, donde ahora hay tantas, o de escoger sus propios bienes; cada uno es libre
de vivir a su gusto en los ensanchados limites del orbe, de abrirse su vida segun sus medios
materiales; libre de ser él mismo, y libre hasta sentirse solo ante el vértigo de las realidades
exteriores. Y aqui esté el peligro, en lo mismo que parece un tesoro».*® Situados al perimetro
de la razdn clésica, de aquellos ideales helenos del siglo V a. C., de aquella vanagloriada
paideia —mas adelante se trabaja a fondo esta nocion—; hombres y mujeres interpretaron desde
la distancia, desde la «objetividad» que permite la ausencia de aquel ideal, un «pensar y
actuar como griego» desde la singularidad que, mas que un peligro, es la salvaguarda del

porvenir helénico.

Bajo esta coyuntura historica y en torno a este orden de practicas e ideas, da comienzo, tras
la muerte de Alejandro Magno, lo que se caracteriza y conoce como época helenistica o
helenismo. Y es alli, en aquel lejano 323 a. C. donde el Helenismo nace ante nuestros 0jos
modernos como concepto que logré encapsular casi tres siglos de historia antigua —hasta el
30 a. C., aproximadamente 293 afios— que fue, es y seguira siendo, el marco semantico y
pragmatico desde el que se ha de reflexionar la sabiduria antigua. En otras palabras, el

Helenismo o en su defecto la época helenistica es, simplemente, aquella redoma de la que

% Alfonso Reyes. Op. cit., pp. 16-17.

% Alfonso Reyes. Grecia. Coord. Carlos Fuentes; prél. de Teresa Jiménez Calvente. México, FCE/Céatedra
Alfonso Reyes del Tecnoldgico de Monterrey/f, I, m. 2012, p. 196 —cursivas mias—.

% fdem.
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nos hablo Alfonso Reyes, aquel receptaculo conceptual que contiene todo el significado, uso
y sentido del «hablar, pensar o actuar como griego» ante las vicisitudes de la vida, cuales
quiera que sean. Tesoro de la antigiiedad para los peligros modernos, es por ello su creacion,®

invencion del siglo XIX con el fin de cambiar el pasado y asi, aleccionar el provenir.

Sumado a la historia y andlisis conceptual anterior, para los avatares de esta investigacion es
importante retomar que, dentro de dicho concepto, bajo su campo semantico, habitan aquellas
«escuelas filosoficas» que aleccionaron a esos libres y desamparados hombres y mujeres en
tan caotico periodo historico, donde éstas ultimas, Ilamense cinica, epiclrea, estoica,
megarica, cirenaica, pirronica, etc., tomaron el papel de refugio o morada existencial,
intelectual, ética, estética y animica. Con ideas, objetivos, métodos, ejercicios, practicas y
finalidades distintas y hasta opuestas, cada «escuela filos6fica» brillé por su peculiaridad y

cada una, en particular, se extrafio de forma divergente aquella menguada sabiduria antigua.

Si la perspicacia aun no falla, entonces, retornemos la mirada al Cinismo, pero ahora como
«escuela filosofica» encapsulada ya en el Helenismo del que es imposible emanciparlo. Como
se sabra, el Cinismo pervive dentro de los mamotretos de Historia de la Filosofia —en los de
Historia de la Pedagogia o la Educacion, nunca nacieron— bajo el techo de dicha época y
siempre con el rétulo de «escuela helenistica», donde, el gran canon histdrico considera
La aparicion del cinismo [como] un sintoma historico. La silueta del cinico, con su tosco
manto y su morral, se inscribe en un preciso contexto helenistico. En una época de crisis
ideoldgica y moral se desata el desvergonzado y mordaz Didgenes paseando por agora
con su farol en pleno dia en busca de un hombre. Ya va promediando el siglo IV a. C.,
mientras Alejandro ha sometido un vasto imperio, cuando en la Atenas vocinglera y
desilusionada se extiende la fama de ese Perro cuya independencia rivaliza con la de los
dioses. Como en otros momentos, la aparicion de estos tipos y sus prédicas es un sintoma

manifiesto del malestar en la civilizacion y el rechazo de una cultura que denuncian
como represora y retorica, %

Ante las circunstancias bélicas, politicas y culturales narradas con antelacion, precedentes a
la creacion de esa época a la que, con tinta y ojos modernos la caracterizamos como

Helenismo, el Cinismo antiguo, desde lo que podemos considerar como su germinacion a

% No estd de mas, nuevamente, recordar que En Geschichte des Hellenismus, 1836-1846, 3 tomos. J. G.
Droysen por primera vez introduce el término para designar el periodo entre Alejandro Magno y Cleopatra —
323-30a. C-.

100 Carlos Garcia Gual. La secta del perro. Didgenes Laercio. Vidas de los fildsofos cinicos. 32 ed. Trad. C.
Garcia Gual. Madrid, Alianza Editorial, 2014, pp. 27-28.
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inicios del siglo 1V hasta su florecer a mediados del 111 a. C.,'%! es digerido por la voragine
conceptual acostumbrada en el canon académico, es decir, por los marcos tanto histérico
cronoldgicos concertados como hechos de la historia de la Grecia antigua. Sin embargo,
surge una pequefia pero legitima cuestion respecto a la catalogacion del Cinismo como
«escuela filosofica» dentro de la época helenistica. Interrogacion que versa en torno a que
si este «hablar y actuar como griego» fue la esencia bajo una lengua comin —la koine
dialektos— con la que se alecciond gran parte de occidente —y Asia— debido a la recepcion y
emulacion de aquel espiritu helénico gracias a las misiones conquistadoras de Alejandro

Magno, donde éste Gltimo, gran admirador de Di6genes de Sinope,%?

el «filosofo perro»,
llevo sobre su estandarte el ideal cultural helenistico con todo y el germen del pensamiento
cinico a lugares inhospitos e inimaginables; motivo que lo hizo subsistir m&s o menos nueve
siglos —desde su nacimiento en el siglo 1V a.C. hasta el VI d. C. —.1% Entonces, queda claro
que detrds de toda esta expansion del espiritu helénico o helenistico promovidos por
Alejandro, existe un punto ciego en el pensamiento cinico ya que, debido a que entre el final
del democrético y esplendoroso siglo V a. C. y del comienzo del helenismo, en otras
palabras, desde la muerte del conquistador Magno en 323 a. C. al 30 a. C. con la caida de
Marco Antonio y Cleopatra ante el Imperio Romano —etapa convenida por historiadores—,
queda un vacio histérico de setenta y seis afos, es decir, entre el 399 y el 323 en los que la
«escuela cinica» comienza a forjarse para seguir esculpiéndose mas alla de los «afios

después de la Cruz».

Expuesta la duda anterior —y siguiendo la pasada cita—, es aquiescencia valorar la aparicion

del Cinismo y de los cinicos como un sintoma histérico, muy bien focalizado por la peculiar

101 periodo de tiempo en el que se centra esta investigacion sobre el Cinismo antiguo. Por ello, es menester
aclarar un poco mas los porqués de esta periodizacion: 1) Se trabajaran doce cinicos: Antistenes de Atenas,
Didgenes de Sinope, Crates de Tebas, Hiparquia de Maronea, Ménimo de Siracusa, Onesicrito de Astipalea,
Métrocles de Maronea, Menipo de Gadara, Menedemo de Eretria, Bion de Boristenes, Cércidas de Megal6polis
y Teles. Todos ellos, vivientes entre los afios 399 al 250 a. C. aproximadamente —en el siguiente capitulo se
hace la presentacion de éstos junto con los matices histéricos correspondientes—. 2) Aunque parece irrealizable
estudiar a profundidad casi ciento cincuenta afios de Cinismo, es imperioso recordar que en este escrito s6lo
aparecen aquellos cinicos originarios, esos que dan la razon de ser y del pensarlos como una peculiar sabiduria
de la antigliedad y «escuela helenistica» que, de los cuales, existe escasa informacion. 3) Consecuentemente, la
necesidad de escrutinio bajo estas consideraciones posibilita el estudio, reflexion e interpretacién de lo que se
nombra el signo del perro para filosofar la educacién.

102 Como apunta el historiador Didgenes Laercio: “Dice también [Hecatén] que Alejandro habria dicho que, de
no ser Alejandro, habria querido ser Diogenes.” Didgenes Laercio. Op. cit., VI, 32.

103 Cfr, Carlos Garcia Gual y Maria Jesus imaz. Op. cit., p. 39.
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circunstancia historica encapsulada en el concepto Helenismo. Sin embargo, dicho
consentimiento arroja al ostracismo tanto al germen como al diagndstico precedentes al
sintoma y, por ende, a la enfermedad. En otras palabras, se pretiri6 de su polémico
nacimiento incitado por Antistenes de Atenas —445-365 a. C.—, asi como del estrambdtico
apogeo encarnado en Didgenes de Sinope —412-323 a. C.—; personajes fundamentales para
el Cinismo antiguo que existieron antes del fallecimiento de Alejandro Magno vy sin los
cuales, no se podria pensar al Cinismo ni bosquejarse el caracter ni figura del cinico. En otras
palabras, no existirian los conceptos porque no habria experiencias y practicas que los
sintetizaran linglisticamente y también, se profanarian las pocas fuentes historicas
recopiladas por historiadores como Didgenes Laercio y mas, junto con todo el cumulo de
sentencias y anécdotas en las que se conectan estos tres personajes. Con esta cuestion se
intenta poner en duda las aseveraciones o hipotesis sobre el origen, fomento y auge del

Cinismo'® en tanto «escuela filos6fica» en la ambigua e imprecisa época helenistica.

2.3. ayol, scholé, escuela.

Concepto infaltable para la coherencia y congruencia argumentativa de este trabajo es
escuela. Palabra que, si bien vacila en la 6rbita de la gran mayoria de discursos pedagdgicos
y educativos, ha llegado a ser tanto el blanco féacil de ataque como también el fundamento
esencial para entender el fenémeno llamado educacion a través de las practicas que giran en
torno a ella. Como se ha venido diciendo, al Cinismo antiguo se le ha clasificado como parte
de las «Escuelas Filosoficas» del Helenismo, hecho que lo ha confinado a una serie de
caracteristicas especificas que, sin miramientos, homologa la singularidad de su sabiduria

bajo el significado «literal» o «genérico» que connotan dichas palabras. Por lo tanto, la

104 sintoma de la sospecha y cuestionamiento es, en gran medida, por el gran beneplacito y licencia con las que
estudiosos de la antigliedad griega tediosamente convalidan, especificamente al Cinismo, como un ornato mas
del Helenismo sin el minimo escrupulo investigativo. Basta echar un vistazo a las «Historias de las filosofias
antiguas». Con esto no se piensa que el mote helenistico no le vaya bien tanto al Cinismo como a los nombrados
cinicos, seria una estulticia negarlo, simplemente, es encomienda para esta investigacion dejar claro que el
Cinismo no nace con el Helenismo, sino que alli, transmuta. En el siguiente analisis conceptual de Escuela se
encontrara un poco mas de polémica, debidamente argumentada, para elucidar dicha caracterologia bajo la
periodizacion estipulada en esta investigacion.
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pretension en este apartado es saber qué caracteristicas conceptuales o qué practicas

posibilitan el tildar al Cinismo como escuela o, en su defecto, por qué no.

Bajo esta tdnica, es necesario tantear con 0jos modernos la razon de ser de las experiencias
y los significados procedentes al concepto escuela que, de una u otra forma, han dejado de
gravitar en lo que hoy entendemos por ella. Etimolégicamente, escuela, viene del griego
oyoAn —scholé— que originariamente significaba «descanso», «vacacion», «tiempo libre»,
«ocio», «estudio». En consecuencia, de este sustantivo se compagina el verbo oyoAdlm cuyo
sentido era «estar ocioso», «tener tiempo para», «estar libre de», «dedicarse a y para»,
«consagrar tiempo a». De dichas practicas o acciones, seguramente es que se suscito la
nocion de escuela, l6gicamente, inmiscuida en el contexto de la Grecia Antigua —m&s menos
siglo Vy IV a. C.—. En este tenor, sera facil inferir que, para realizar dichos actos o précticas,
era necesario habilitar un espacio, un lugar donde libre de preocupaciones o de las urgencias
de la vida las personas tuvieran tiempo para formarse y cultivarse, dedicandose a

«ociosear».1®

Espacio fuera de lo habitual y de la cotidianeidad de la vida, la escuela, dentro de la
coyuntura helenistica se caracterizd por ser una especie de morada existencial en la que se
podia estar en estado de ocio, de vacacion, suspendido dentro de un tiempo libre, en descanso
o estudio de la circunstancia historica especifica y ante aquel estado de crisis propio de
aquellos afios. Es decir, de todas esas vicisitudes simbolizadas por la hecatombe

[...] definitiva de la polis como comunidad libre y autarquica. La destruccion de la polis
como marco comunitario independiente y autdbnomo [que] significdé una enorme
conmocidn espiritual. Después de Filipo y de Alejandro Magno, el poder en las ciudades
helénicas quedaba al arbitrio del caudillo militar que, con sus ejércitos mercenarios y la
ayuda de la caprichosa Fortuna, lograra el dominio real. ;Como seguir creyendo en los
venerables lemas de la ideologia democratica? ¢(Cémo ain seguir confiando en la
custodia de los antiguos dioses? (Como confiar en las instituciones mancilladas y
pervertidas de una ciudad sumisa a los tiranos y asediada una y otra vez? La libertad y

105 Como mero ejercicio comparativo para distinguir mejor las particularidades y excentricidades del concepto
escuela en el contexto helenistico, es menester mencionar la semantica con la cual tenemos mas parentesco: la
«tradicion latina». Esta, nos dice que la palabra escuela viene de schola, ludus que en la Roma Antigua se
significd como «escuela», «juego». En la circunstancia romana, la nocion de escuela —por lengua, tradicion y
pensamiento— se distancia de la concepcion griega —ésta ultima de influencia vital para los romanos— porque
en este espacio o lugar llamado escuela se ha de relacionar con el juego, actividad que reconfigura al ocio y al
tiempo libre, pero ahora bajo una de las acepciones del significado de la «tradicién griega»: estudio. Del
sustantivo studium que en latin se define como «aficién» o «empefio» por algo y que, practicado, es decir, en
verbo se corresponde con studeo que designa a «poner empefio» 0 «brindarse a algo con ahinco».
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la autarquia perdidas por la comunidad s6lo podian recuperarse, en el mejor de los casos,

para el individuo, si encontraba un recurso inteligente para escapar a tanta opresion y

falsia. No cabia una salvacion politica, tan sélo un salvavidas personal para el naufragio;

para escapar del azar y la violencia, y reirse de la Tyche.1%
Ya sean precedentes, presentes o posteriores al helenismo o época helenistica, las escuelas
como espacios extraordinarios para ejercitar el pensamiento —fuera o mas alla de lo
consuetudinario del momento—, son sintoma de la violencia que trajo consigo las guerras y
sus consecuencias politicas, pero también, son manifestacion en respuesta al azar sobre los
designios divinos del imprevisto destino y de la subita fortuna en aquellos albores del siglo
IV a. C. Ahora bien, por dicha coyuntura histérica es necesario considerar cuales fueron las
escuelas helenisticas por excelencia, qué caracteristicas poseyeron éstas para nombrarseles
asi, y lo mas importante, qué préacticas o experiencias fueron las causas o razones de ser para
su existencia. Claro es, singularizando la indagacion en torno al significado de escuela desde

la hipotética y peculiar relacion que tuvo o podria entablar con el Cinismo.

Para desenmarafiar las cuestiones anteriores, primero, es importante aceptar sin conceder del
todo los argumentos que han enmarcado la historia y el saber de las susodichas escuelas
helenisticas, es decir, aquellas narraciones que describen y escriben la Historia de la Filosofia
o0 del Saber del mundo griego antiguo. Como se ha nombrado lineas arriba, la existencia de
textos canonicos para la academia, en el mejor de los casos, han fungido como una guia o
esquema de estudio, andlisis, reflexion e interpretacion sobre las sabidurias antiguas —postura
tomada en esta investigacidn—; pero, por otro lado, en el peor de los casos y el general, dichas
categorizaciones o taxonomias historicas en torno de lo que se le nombr6é como escuelas
helenisticas que habitan en los mamotretos de las Historias del Pensamiento, las Ideas, la
Filosofia o la Sabiduria Griega o Antigua, se han convertido en ambiguas sintesis historicas
encriptadas por el concepto o la palabra que no dicen mas que lo que nos permite entender

nuestro significado moderno del concepto o la palabra escuela.

Bajo esta circunstancia dicotomica, entonces: ¢El Cinismo o aquellos cinicos del siglo IV a.
C. forjaron escuela? La respuesta a esta cuestion, por paradojico y obvio que parezca, es un
rotundo si, pero matizado con ciertas peculiaridades preteridas, evidentemente, del ambito

de la academia y por supuesto, del gran repertorio de mamotretos historicos, filoséficos y

106 Carlos Garcia Gual. La secta del perro. Didgenes Laercio. Vidas de los fildsofos cinicos. Op. cit., pp. 29-30.
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pedagdgicos.’?” Por lo tanto, es importante dilucidar los visos y tonos que habitan en las
practicas o experiencias, aquellas que estriban como cauce o antesala de la conceptualizacion

escuela, del Cinismo como escuela helenistica.

Antes de seguir, es necesario comentar un aspecto por mor de la aclaracion y distincion
conceptual que més alla de la aparente banalidad erudita que pudiera representar, es capital
para dejar de vacilar con las palabras. Por ello, no es menor reflexionar acerca de las maltiples
concepciones con las que se ornamenta la sabiduria cinica en la actualidad, al menos desde
mediados del siglo pasado —XX— que, provocados por la estrafalaria singularidad con la que
se caracterizd el concepto Cinismo —la desvergiienza—, no se dudo en ataviar con calificativos
inusuales —o descarados— para el canon historico, filosofico y académico la fertilidad de
susodicha sabiduria antigua. Sefia de tal circunstancia es que se piensa, se estudia e interpreta
como «movimiento filosofico», como «socraticos menores 0 heterodoxos» 0
«subsocréticos», como «filosofia del proletariado griego», sabiduria «hippie»,
«protoanarquistas» o de «secta filosofica», etc. De tal algarabia conceptual, y aunque parezca
contradictorio, simplemente no se dice nada acerca del Cinismo como escuela helenistica, es
mas, estrictamente ni siquiera dice algo sobre el mismo Cinismo. La anterior eventualidad,
solo trae consigo ambigliedad y/o vaguedad conceptual ya que lo Unico que denota es que el
Cinismo «fue» y «es» una escuela de la antigliedad griega, pero al mismo tiempo, también
indica que «no fue» y «no es» escuela al estilo y forma de la Academia, el Liceo, el Pértico

o el Jardin de los renombrados fil6sofos del periodo helenistico.

Como muestra, dos estampas de la algarabia, la ambiguedad o vaguedad conceptual respecto
a la «cuestién escolar» del Cinismo. La primera, es un fragmento de una pequefia historia

sobre Socréaticos menores que relaciona la palabra Cinismo y su significado etimologico —que

107 Como boton de muestra, se ha de traer a colacion un texto sustancioso en torno a la filosofia de la época
helenistica, gestado en las meras entrafias de la academia. En Filosofia helenistica de Alfonso Reyes, uno de
los mas destacados eruditos de la cultura helénica, jerarquiza por nivel de influjo las escuelas helenisticas que
concibe como «Tradicion» de la Grecia Antigua, describiendo como los «grandes sistemas clasicos» por
excelencia a los académicos y los peripatéticos, afiadiendo tras éstos, a los atomistas como primera hueste. El
segundo peldafio, llamado subsocraticos o socraticos heterodoxos, incluye a los megarenses, cinicos y
cirenaicos. En tercer lugar, coloca a los de la «<Novedad», representado por los escépticos, estoicos y epicureos.
Para completar el grupo y abarcar el «espacio escolar» que tuvo el helenismo, termina con la secta religiosa de
los judeohelénicos ya posteriores a la vertiente alejandrina, culpables del neoplatonismo y la teologia cristiana.
Cfr. Alfonso Reyes. La filosofia helenistica. Op. cit., pp. 48-49.
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viene de kyn, perro— con escuela, postulando la existencia de un espacio —o como lo dice el
autor, gimnasio— donde se aleccionaban los cinicos en torno a practicas con tendencia
doctrinal. En palabras del autor espafiol, Salvador Feliu: «EI nombre pudo tener para él
[Antistenes] un significado simbdlico, alusivo a la vigilancia y la fidelidad caninas. Desde
Diogenes, la escuela acepto la palabra [...] Quiza su origen fue el gimnasio de Cynosarges,
donde ensefiaban algunas figuras de segundo orden».1% La segunda estampa, mas comun a
nuestros dias, se reviste de palabras acordes a la desvergiienza, pero no a la del Kynismos,
sino a la de nuestros tiempos modernos. Sea para facilitar la transmision o la comprension de
la sabiduria cinica o por mera novedad académica, se encuentra cierta imprudencia
conceptual que, en vez de auxiliar a la comprension del Cinismo antiguo, le perjudican por
la connotacion que llevan consigo dichas palabras en nuestro contexto. La mas célebre
imagen es la representacion del Cinismo y los cinicos como «[...] una secta de predicadores
callejeros, unidos por una doctrina bastante sencilla: rechazo de las convenciones de la
culturay la urbanidad, vuelta a lo natural, admitiendo como valores fundamentales la libertad
de accion y de palabra, la virtud individual, el esfuerzo y la austeridad, y descartando todo
tipo de placeres, insistiendo en la autosuficiencia del individuo para la subsistencia y la

felicidad».10°

Con estas dos estampas, queda develada la cuestion en torno a la ambigliedad y/o vaguedad
conceptual con la que ha pervivido el Cinismo hasta nuestros dias. Ya sea con estos dos
pequefios ejemplos o con otros de la gran miscelanea erudita, lo que si se puede decantar de
dicha eventualidad, es que mas alla de cualquier cosmética conceptual contemporanea, el
Cinismo fue, es y seguira siendo una sabiduria extranjera, provocativa y extrafia ante los 0jos

de cualquier época, sea como escuela 0 como «secta», con o sin espacio para aleccionar.

108 salvador Feliu. Socraticos menores (Cinicos, Cirenaicos y Megaricos). Valencia, Universidad de Valencia,
publicaciones del Departamento de Historia de la Filosofia, 1977, p. 19. Subrayado mio y nétese el titulo de la
obra, embona a la cuestion. Y si al lector le quedan dudas de los argumentos expuestos, dirijase a la bibliografia
y confréntese con las obras de historia de la filosofia helenistica donde podra comprobar que, en la gran mayoria
de éstos, palabras mas o palabras menos, es aparente dicho fenémeno conceptual.

109 Cfr, Carlos Garcia Gual y Maria Jests imaz. Op. cit., p. 41. Subrayado mio. Percéatese que la cuestion gira
en torno a las palabras sefialadas en cursivas, el argumento posterior a éstas es un sencillo y muy bésico resumen
sobre el pensamiento cinico, con el cual, se converge.
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Puesto bajo cuestion este largo paréntesis aclaratorio, regresemos a la busqueda sobre las
caracteristicas por las que se puede o no fraguar al Cinismo como escuela y si se puede, de
qué tipo. Si bien es complicado saber donde, por quién, como o con qué précticas se origind
exactamente aquello que llamamaos escuela, ahora, bajo la particularidad del marco temporal
del siglo IV a. C. de la Grecia posclasica y helenistica, la tarea no es menos peliaguda. Sin
embargo, gracias a dos comentarios antiguos, uno por parte del doxografo Didgenes Laercio
en su Vidas y el otro por el médico filésofo Sexto Empirico en Esbozos pirrénicos, aunado a
dos estudios contemporaneos del siglo pasado: Historia de la educacion en la Antigiiedad —
1948 del historiador Henri-lIrénée Marrou y ¢Qué es la filosofia antigua? —1995- del
filésofo historiador, también francés, Pierre Hadot. Con esto, es suficiente para poder
sostener con todo y matices la respuesta a la pregunta parrafos arriba.

Ahora bien, en estricto sentido, preguntarse por la aparicion de lo que se conocid o se conoce
como escuela en la antigliedad griega, es abrirse y adentrarse al etéreo terreno de la
especulacidn e interpretacién en torno al tema. Sin embargo, es menester arriesgarse a labrar
sobre ese terreno, teniendo siempre en mente que tanto los documentos citados como los
argumentos esgrimidos son contenidos conceptuales que mas o menos pueden decir y

contener de manera verosimil, la historia de dicho concepto.

En consecuencia, seguir el derrotero etimoldgico de escuela como un espacio, un lugar donde
libre de preocupaciones o de las urgencias de la vida que sélo algunos antiguos griegos tenian
tiempo para formarse y cultivarse, dedicandose a «ociosear», se vuelve ineludible
inspeccionar cdmo dicho significado pudo haber estado relacionado con practicas y
decisiones coyunturales a la cuestion politica de las poleis griegas precedentes a la época
helenistica. Por ello, es menester seguir las pistas que se encuentran en la Historia de la
educacion en la Antigliedad de Marrou sobre la «aparicién de la escuela», donde dicha
«aparicion» no puede entenderse sin la manifestacion del fendmeno que nombramos
educacion.™® Dentro de la «Educacion Clasica» —mote asignado por el mismo historiador
francés para «delimitar» el tema desde Homero a Isocrates—, el advenimiento de la escuela

se dio en el marco politico y educativo generado por la nobleza y la Ilamada aristocracia que,

110 En este momento se sigue exclusivamente el uso conceptual de Marrou en su obra. Sin embargo, la agudeza
de larelacion existente entre educacion y paideia en el periodo helenistico seré trabajada un poco mas adelante.
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como régimen politico social, enaltecio un ideal cultural de la areté, del aristds, forjado en

gran parte de la Hélade!!! antes del helenismo.

A disposicion de tal circunstancia, el concepto escuela, como ese espacio de tiempo en
libertad para el ocio y sin espacio material para ejercitarse culturalmente con vistas a la
excelencia, al virtuosismo provocado por el ideal educativo basado en la areté!!?
aproximadamente a finales del siglo VI e inicios del V a. C., transmutd en torno a un hecho
cardinal para la semantica y la pragmatica lingiistica que aun sigue habitando dentro del
concepto. Este suceso, es el nacimiento de la democracia en Atenas alrededor del afio 510 a.
C. y con ello, la vulgarizacion de la areté. En palabras de Marrou, la aparicion y la
transmutacion de escuela tuvieron que ver:

Con este ideal [el del aristds], con la cultura que él anima, toda la educacion aristocratica

se difunde a su alrededor y se convierte en la educacion-tipo de todo joven griego. Pero,

siempre conservando su orientacion general y sus programas, esta educacion, al

vulgarizarse, y para vulgarizarse, debe desarrollarse desde el punto de vista institucional:

la democratizacion de la educacion, al requerir una ensefianza necesariamente colectiva,

destinada al conjunto de los hombres libres, conlleva la creacion y el desarrollo de la
escuela. !

Con la vulgarizacion de la educacion y/o la democratizacion de la areté como ideal cultural
a inicios del llamado periodo Clésico de la antigua Atenas, trajo consigo la construccion del
espacio y el tiempo que materializa al concepto escuela, es decir, la escuela erigida como
institucion ligada a regimenes estatales y politicos en donde, vista desde este angulo
institucional, también se edificd como el establecimiento por excelencia de la ensefianza para

el mayor nimero de individuos con participacion dentro del colectivo democrético de la polis

11 En torno a los origenes de dicha «educacion clasica y aristocratica» en la antigua Atenas. Cfr. Henri-Irénée
Marrou. Historia de la educacion en la Antigiedad. Trad. Yago Barja de Quiroga. México: FCE, 1998, pp. 25-
76. Respecto al tentativo origen y uso que se le dio al concepto areté desde su apogeo hasta sus posteriores
consecuencias. Cfr. Werner Jaeger. Paideia. Trad. Joaquin Xirau y Wenceslao Roces. México, FCE, 1957, pp.
19-212.

112 Como se sabe, por excelencia, la cuestion historica sobre la areté encuentra su nicho principal bajo la sombra
del gran aedo Homero y sus famosas epopeyas donde poéticamente expresa y designa caracteristicas
caballerescas y cortesanas, heroicas y guerreras al concepto en cuestion, relacionadas siempre con la
«educacion» 0 su ensefianza en estricto sentido. Tematica que en la nota anterior se ha incitado al lector a
confrontarse. Sin embargo, para dejar clara la nocion, el manejo, el uso y el entendimiento que se hace de areté
en este escrito, se traduce e interpreta como «virtud», como una fuerza volitiva del ser humano que le es propia
y que constituye tanto el ejercicio como la finalidad a su perfeccion, a su excelencia. Cfr. W. Jaeger. Paideia.,
pp. 20-23.

113 Henri-Irénée Marrou. Historia de la educacion en la Antigliedad. Trad. Yago Barja de Quiroga. México,
FCE, 1998, p. 71.
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en cuestion. Con esto, tanto el concepto escuela como la nocion de la areté quedaron
caracterizadas por la vulgarizacién de ejercicios y finalidades animadas por el ideal cultural
del aristos. En otras palabras, aquel sentido de la virtud como esa fuerza volitiva inherente a
todo individuo en ejercicio a su excelencia, «su virtud», el concepto escuela se modifico,
auspiciado por el nuevo régimen democratico y su tendencia a vulgarizar la educacion, hacia
un inédito campo semantico donde los significados, las reflexiones y las précticas justificaron
nuevos Yy distintos sentidos del concepto, menos «o0ciosos» Yy mas estructurados y
programaticos. Asi, escuela como concepto se materializd y aparecio la escuela como
institucion.

De tal circunstancia, en la Atenas del periodo Clasico —S. V a. C.— la escuela como
institucion tendio a la bifurcacion de espacios y lugares para distintas ensefianzas, ejercicios
0 practicas dedicadas a la educacion intelectiva, corporal, musical y ética —llamense
gimnasios, efebias, palestras, etc.—; asi como a la diversidad de las figuras educadoras. Dentro
de los afios de la citada época, comandados por el estadista Pericles,''* la paideia giraba
entonces alrededor ya no del ideal del aristos sino del ciudadano, tarea que con la educacion
y la ensefianza se encomendd enmendar. Para lograr este objetivo, existieron variopintos
didaskalos —maestros— que ensefiaban gramatica, musica, gimnasia y cuestiones morales.
Estas «figuras educadoras», importantes para la inédita escuela vista como institucion, se
encargaban, como el paidotribes de ejercitar el valor hacia la perfeccion del cuerpo —fuerza,
flexibilidad, gracia, etc.—; el citarista como maestro de musica, de entonar sus ensefianzas no
s6lo en el uso y destreza de la citara, sino que también de afinar el sentido, el valor y la
armonia de la disciplina con todos los ornatos morales que llevaba ésta; el grammatistés, se
encargaba de trazar sus ensefianzas en torno a la lectura y la escritura, expresando de esta
manera, lo que posiblemente es un vestigio de la formacién intelectual y, por dltimo, el

sophronista que aleccionaba en aspectos estrictamente morales.

Con estas «figuras educadoras» en la antigua Grecia Clasica, la «educacion elemental»

—permitaseme llamarla asi— se ejercia ya en distintos espacios y con tiempo delimitado para

114 Apodado el Olimpico, fue el mas renombrado estadista, politico y estratega de Atenas del siglo V a. C. Por
su virtuosismo para gobernar y excelente mando castrense, Pericles hizo de Atenas entre los afios 469-429
—periodo que durd su servicio y vida— la prestigiosa capital cultural y econémica gracias a la gran promocién
de las artes y la religién, asi como a la gran conduccion militar en la Guerra del Peloponeso.
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la ensefianza de los conocimientos que poseian dichas «figuras», es decir, en la escuela
propiamente dicho, se encargé de la educacion de nifios y efebos, convirtiéndose en la
institucion responsable de encauzar la adquisicion de una recta formacion que cumpliera la
armonia intelectiva, corporal, €tica y estética entre la insoslayable naturaleza y la exigente
cultura. En otras palabras, con aquellos ideales que se engloban en la paideia y de la cual,

se sostenia la civilizacion de helena.

Después del transito por aquellos espacios y tiempos donde aleccionaban los variopintos
didaskalos en la escuela, los nifios y efebos ya en los albores de la juventud y la adultez
tenian un gran abanico de «escuelas de pensamiento» a las cuales podian unirse libremente,
claro esta, segun las aptitudes, actitudes o riqueza que tuvieran, y también, segtn el estilo o
forma de vida que dotara sentido a su existencia para afrontar las circunstancias o los azares
del momento y de su vida. Ejemplos de estas escuelas son muchas: las sobrevivientes y mal
Ilamadas «presocraticas» del siglo VI a. C. como los pitagéricos, eleaticos, los de Mileto,
los heraclitos, etc.!'® que, en el siglo V, coexistian con la «ensefianza socratica» y «sofistica»
mayormente representada por Protagoras, Gorgias, Hipias, Prodico, Antifonte y més. Sin
embargo, el auge de estos espacios no institucionales, y, por ende, del concepto escuela en
el original y noble sentido del que germina, se manifestaron de mejor forma a inicios del
siglo IV hasta los albores del Il a. C., afios en los que el Cinismo se funda, germina y
transmuta. En este periodo de tiempo «prehelenistico», antes del afio 323 a. C., la Academia
de Platon, el Liceo de los peripatéticos de Aristoteles, el Cinismo, los megaricos y los
cirenaicos resignificaron cada uno con su estilo a traves de préacticas el concepto de escuela,
mas alla de la mirada institucional. Posterior al dichoso afio que da comienzo al Helenismo
0 época helenistica, el epicureismo, el estoicismo y el pirronismo cierran el grupo que

conforman las llamadas Escuelas Helenisticas.!® Todas estas escuelas, claro es, tuvieron

115 Siguiendo los datos y argumentos de Henri-Irénée Marrou, aproximadamente a mediados del siglo VI a. C.
las primeras escuelas se establecen con Jendfanes en Elea y Pitagoras en Crotona. «Escuelas filoséficas» en el
estricto sentido, ya que para Marrou poseyeron un marco institucional apropiado, organizacion, reglamentos,
locales y reuniones regulares que las diferencio de las hetairia de tipo antiguo, es decir, del mero agrupamiento
de discipulos alrededor de un maestro con la Unica base que las relaciones personales que los conectaba. Cfr.
Marrou. Op. cit., p. 81.

116 para una representacion pictérica de la gran variedad y singularidad de las Escuelas Helenisticas que
confluyeron en la Atenas antigua. Basta ver con ojos espabilados La escuela de Atenas —1510-1512— de Rafael
Sanzio, fresco que, sin duda, provocaré al lector un retrato mas caviloso sobre las caracteristicas figuradas de
los sabios y las escuelas; esto, gracias a la gran prolijidad estética del artista renacentista.
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particularidades tedrico-practicas respecto al mundo, la physis y las nomoi, las virtudes —
aretai—, la vida, el papel del sabio, la paideia, etc. con las que se distinguian unas de otras y
claro estd, de la escuela como esos espacios institucionalizados y democratizados que les

antecedieron en el «trayecto escolar» del hombre griego.

En suma, bajo el manto del siglo IV a. C. el concepto escuela se caracterizo6 por la dicotomia
seméantica ejercitada por practicas educativas distintas. Por un lado, la escuela como
institucion auspiciada por la politica de las poleis y por el otro, aquellos espacios establecidos
por un fundador o tendencia doctrinal cuya finalidad no es la vulgarizacion de los ideales
culturales civilizatorios —o de la paideia—, sino la del ejercicio doctrinal o dogmatico donde
«[...] en funcién del modo de vida que se practica en ella [es] como el futuro fildsofo asiste
a las lecciones en la institucion escolar (scholé) de su preferencia».!'’ Como matiz
importante, es en este siglo, especificamente en la coyuntura cultural y politica que da paso
al helenismo, donde se ha caracterizado la apoteosis del concepto escuela en torno a
significados, usos y practicas que aun siguen gravitando en el campo semantico de escuela
en nuestros dias. Para detallar lo anterior, se sigue la pista de Pierre Hadot sobre tal
ensalzamiento conceptual de escuela, el cual, sefiala que «[...] hasta el final de la época
helenistica, [existid] coincidencia entre la escuela como tendencia doctrinal, la escuela como
lugar en el que se ensefia y la escuela como institucion estable organizada por un fundador,
que es precisamente el origen del modo de vida practicado por la escuela y de la tendencia

doctrinal que se le vincula».''8

Finalmente, el concepto escuela significado o practicado como el lugar de ensefianza, la
tendencia dogmatica, la institucion estable organizada o como emulacion doctrinal de modos
de vida, es, sin duda alguna, el espacio-tiempo consagrado para el estudio y el ocio, para la
cavilacion, el conocimiento y el ejercicio de la cultura, del saber, de la vida, de la educacion
y de uno mismo. En consecuencia, se puede decantar el objetivo o la finalidad intrinseca al
sustantivo escuela que, en aquel volatil siglo helenistico, los regimenes politicos, las
querencias educativas o las doctrinas filosoficas, sean dogmaticas o doctrinales,

programaticas o perfectivas, fundadas por estadistas o filésofos, se refrendaron con la faena

117 Pierre Hadot. ¢ Qué es la filosofia antigua? Trad. Eliane Cazenave Tapie. México, FCE, 1998, p. 112.
118 |bidem. p. 113.
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de emplazar al hombre como centro y medida de todas las cosas ya que «[...] para el
pensamiento helenistico, la existencia humana no tiene otro objeto que alcanzar la forma
mas rica y perfecta de la personalidad [...] cada hombre debe imponerse como tarea
fundamental la de moldear su propia estatua».'!® En otras palabras, en las trazadas
poéticamente por Plotino —S. 111 d. C.— en sus Enéadas: «No ceses de esculpir tu propia

estatua»;1? es, el ejercicio y la razon de las escuelas helenisticas.

Fraguado este recorrido histérico conceptual, queda casi dilucida la cuestion y respuesta
sobre el Cinismo como escuela desde una perspectiva general y/o contextual. Sin embargo,
es menester completar el argumento que concluya la concisa pero contundente contestacion
con las peculiaridades y singularidades que ataviaron a tan sui generis escuela. Entonces,
necesario es indagar especificamente en una sentencia y un comentario que nos brindan dos
fuentes antiguas. En referencia a la primera, Sexto Empirico plasma el adagio en su
Hipotiposis pirrdnicas al exponer, refiriéndose al escepticismo, un concepto cardinal que
también secunda al Cinismo como legitima escuela de sabiduria. EI «<médico escéptico»,
sentencia cualquier cuestionamiento al respecto al decir que: «Si se dice que una escuela
(hairesis) es una adhesion a numerosos dogmas que tienen coherencia los unos con respecto
a los otros [...] diremos que el escepticismo no tiene escuela. En cambio, si se dice que es
escuela (hairesis) un modo de vida que sigue cierto principio racional, conforme a lo que se
nos aparece [...] decimos que tiene escuela».!?! Con esta dicotomia de la cual parte Sexto
Empirico para argumentar los matices con los que ha de significarse al escepticismo como
escuela, a la usanza de sus palabras, como un modo de vida regido por cierto principio
racional ligado o conforme a lo que se aparece, a lo que se pone a la vista o se devela ante
la vida de aquellos discipulos que se ejerciten bajo tal principio, es que ha de trazarse,

finalmente, el bosquejo completo del concepto en cuestion.

En el caso del Cinismo, es importante rememorar que el fundamento racional del cual parten
se encuentra ligado al significado de su nombre, derivado de Kynikos que connota la

desvergiienza de «vivir a lo perro», de acuerdo a la naturaleza —kata physin—y en torno a la

118 Marrou. Op. cit., p. 145.
120 pIotino, Enéadas. I, 6-13.
121 sexto Empirico. Hipotiposis pirrdnicas. I, 16-17. Apud. Pierre Hadot. Op. cit., p. 116.
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consigna de «invalidar la moneda en curso» —paracharattein to némisma— de todo valor
cultural, afin de ejercitarse en el Cinismo y poder vivir al «[...] modo de vida cinico [que]
se opone de manera espectacular no sélo al de los no filésofos, sino también al de los demés
filosofos [...] La ruptura del cinico con el mundo es radical. En efecto, lo que rechaza es
aquello a lo que los hombres consideran reglas elementales, las condiciones indispensables
para la vida en sociedad».'?? Emblematicos de la desvergiienza por excelencia, los cinicos
forjaron asi, de manera general y con estos minimos principios racionales, no una adhesion
a dogmas estructurados como las otras escuelas helenisticas sino un aleccionamiento que
encarna las palabras en sus actos, donde, paraddjicamente, «[...] no argumentan ni imparten
ensefianza alguna. Es su propia vida la que tiene, por si misma, su sentido e implica toda una

doctrina».1®® En suma, una hairesis, una doctrina encarnada como escuela, es el Cinismo.

Al mismo tenor que Sexto Empirico sobre el escepticismo y en convenio con la postura del
Cinismo como escuelas, Pierre Hadot —estudioso de los primeros— hace singular distincion
en torno a estas dos sabidurias como hairesis, como dos modos de vida que mas allg, repito,
de una adhesion o fervor a un sistema ortodoxo de dogmas —como las escuelas platonicas,
aristotélicas, estoicas, epicureas, etc.—, las concibe como dos escuelas que no «[...] tiene una
organizacion escolar, ni dogmas, mas son dos modos de vida, el primero propuesto por
Pirrén, el segundo por Didgenes el Cinico, y desde ese punto de vista son en verdad dos
hairesis, dos actitudes de pensamiento y de vida».?* Sin embargo, este cariz de la nocion
escuela como modo de vivir, distintivo del Cinismo —y del escepticismo—, en la mayoria de
las narrativas histéricas queda soslayado debido a la antinomia seméantica de escuela que, a
posteriori, significaron las practicas del Cinismo bajo el comdn y vulgar sentido
antonomastico en torno a un lugar de ensefianza, una tendencia dogmatica o
metaféricamente interpretados como institucion establecida, encabezada, organizada y
programada por algin fundador —como la mayoria de las escuelas helenisticas—. De tal
circunstancia, se arroja al ostracismo a la hairesis, ese matiz neuralgico que suma al concepto
escuela el talante vital que da brio al pensamiento y a los actos de todo aquel practicante del

Cinismo.

122 pierre Hadot. Op. cit., p. 123.
123 |bidem, p. 116.
124 |bid..
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Tal cuestion, se encuentra en un comentario del mismo Didgenes Laercio en su obra Vidas,
en el libro VI, 103y, claro es, en la mayoria de la basta literatura posterior, l16gicamente al
Cinismo y al Helenismo. En el caso del historiador griego —S. Il d. C—, justo en el colofon
sobre la vida y opiniones de los nueve cinicos que recopild, sugiere aclarar algunos preceptos
comunes a estos ultimos y a la sabiduria que cultivaron. En su escrito, Didgenes Laercio
remata:

[...] juzgamos que también esta filosofia es una escuela, y no, como afirman algunos,

un modo de vida.

Deciden, desde luego, prescindir del estudio de la légica y de la fisica [...] y aplicarse

solo al de la ética [...] Rechazan los conocimientos generales [...] Prescinden también

de la geometria, la masica y los otros saberes semejantes.

Sostienen que el fin de la vida es vivir de acuerdo con la virtud [...] Se proponen vivir

sencillamente, sirviéndose de alimentos basicos y de unos sayos simples, despreciando

lariqueza y la fama y la nobleza de familia.

Sostienen que la virtud puede ensefiarse [...] y que no puede perderse, una vez adquirida.

Que el sabio es digno de amor, impecable, amigo de su semejante, y que no confia nada
al azar. Lo que se halla entre la virtud y el vicio lo califican de indiferente [...].}%

La glosa anterior es importante para dilucidar la mixtura que compone al concepto escuela,
es decir, en ella se puede discernir con mayor claridad la antinomia antes expuesta ya que
Diogenes Laercio conceptualiza las practicas del Cinismo como una filosofia —topico
cuestionable— o bien, una escuela filosofica de caracter estrambotico, peculiar ante las demas.
Y es aqui, en este desaire a los variopintos «conocimientos generales» con los que se
asemejan la mayoria de las escuelas helenisticas, donde pueden filtrarse dos de las
acepciones antes mencionadas sobre el significado del multicitado concepto, a decir, como
lugar de ensefianza delimitado como institucion estable, organizada y programatica donde se
congregaban los discipulos para ser aleccionados y también, como tendencia dogmatica e
inflexible de formulaciones y practicas de ensefianza. Por lo cual, en el caso del Cinismo,
entonces, queda depurada la nocion escuela como «modo de vida» encarnado en la actitud,
en el pensamiento, en la palabra y el gesto que, del examen, ejercicio y esfuerzo éticos ante
la vida, el neodfito comprometido con el Cinismo podra transmutar su existencia hacia la

virtud —areté— o, mejor dicho, desvergonzadamente hacia una vida virtuosa.

125 Didgenes Laercio. Vidas y opiniones de los filésofos ilustres, VI, 103-105.
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A pesar de lo anterior, el significado y la usanza del estrambotico matiz conceptual que
vanaglorié al Cinismo como escuela, entendida como hairesis, quedd opacado gracias a
concepciones extemporaneas de comentaristas, historiadores o filésofos antagonistas
—antiguos y contemporaneos— que, con molicie, no dudaron en sojuzgar tan peculiar matiz
en nombre de la uniformidad conceptual auspiciada por el mote de filosofias o escuelas
helenisticas. De modo que las cavilaciones, las practicas o los ejercicios que ensefiaban los
cinicos!?® quedaron supeditados al campo semantico y pragmatico de escuela, entendida
ordinariamente como ese lugar institucionalizado de ensefianza dogmatica-filosofica que, en

muchas de las ocasiones, es contraria a la idiosincrasia histdrica conceptual del Cinismo.

Como «escuela contrariada» a las demas escuelas helenisticas —excepto del escepticismo y
de los cirenaicos—, al Cinismo bajo esta logica se le ha adjetivado como «antiacadémicos» o
carentes de «academicismo»'?’ a la usanza y sinonimia entre el concepto escuela y el nombre
Academia —usado como concepto— que, sin mas, simplemente es el titulo que llevo el lugar
donde ensefiaba el «filésofo divino» de la academia contemporanea, Platon. Sin embargo, a
pesar de que historicamente se les asocie con esta falta de «academicismo», en el sentido méas
Ilano y neoplaténico del término, a los cinicos les han ornamentado otras generalidades
relacionadas al uso y significado del concepto en cuestion, es decir, casi por unanimidad
erudita se considera que «[...] constituyen una escuela, en la medida en que se puede

reconocer entre los diferentes cinicos una relacion de maestro con discipulo. Y, en toda la

126 De hecho, en la obra ¢ Qué es la filosofia antigua? de P. Hadot se encuentra un boton de muestra de la incuria
histérica y conceptual que se ha mencionado. Para el fildsofo e historiador francés, las escuelas helenisticas
brillaron por tener sistemas o métodos de ensefianza: dialogada y dialéctica, retorica y deductivo y sistematico.
Por conocimiento general, el lector podra saber a qué escuelas, qué personajes o a cuéles doctrinas se refiere
con la categorizacién anterior. Sin embargo, en la argumentacién del breve apartado no menciona, ni aborda,
ni relaciona al Cinismo con ninguno de los métodos de ensefianza, dejando en incertidumbre o en el ostracismo
ese matiz estrambotico de sabiduria y ensefianza que ejercitaron los cinicos. Por Gltimo, es necesario comentar
gue es conveniente la categorizacion de Hadot para comprender los tipos de ensefianza en las escuelas
helenisticas, de las que en esta investigacion ha de considerarse que en el Cinismo existio una especie de fusion
ecléctica de estos sistemas que en sus ejercicios y practicas educativas quedan muchas veces representados —
mas adelante se dara cuenta de esto—. Cfr. Pierre Hadot. Op. cit., pp. 118-121.

127 Ejemplo de ello, puede leerse en la breve historia de Socraticos menores de Salvador Feliu que «El
academicismo no fue una caracteristica de los cinicos; pero la ausencia de una tradicion filosofica y la
desventaja del poco nimero fueron compensadas por la actitud radicalmente intransigente que ostentaron. En
su lucha contra la dependencia de cualquier circunstancia exterior, lo mismo favorable que adversa, y en pro
del individuo duefio de si mismo, no detuvieron su critica ante costumbres, normas, personas, tradiciones,
cultura, mitos o religién.» Salvador Feliu. Op. cit., p. 20.
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Antigliedad, se acept6 considerar al cinismo como una filosofia, pero en la que el discurso

filosofico se reducia al minimo».128

Tal consideracion, la del Cinismo como «una filosofia de reducido discurso» o como escuela
filosofica o helenistica por el simple hecho de reconocer dentro de sus huestes la relacion
maestro y discipulo, innegablemente, va en reconocimiento por la concepcion «académica»
—en sentido platénico y moderno del término— que apremia el beneplacito del significado de
escuela como un simple espacio habitual de ensefianza, con organizacion programaética y de
tendencia dogmatica de pensamiento. Bajo este bosquejo de tépicos comunes y trazos
conceptuales basicos copiados del significado genérico y vulgar de escuela, es mas que
evidente que el reconocimiento del Cinismo como escuela fue, es y sigue siendo una
algarabia conceptual que ni los hechos histéricos recopilados por estudiosos antiguos ni
modernos puede sentenciar un comun acuerdo. Para ilustrar lo anterior, y la vez recuperar
aquel hito que se dejo suelto en torno al significado de los conceptos Kynismds-kynikos
asociados a la «fundacion de la escuela», es necesario de nueva cuenta invocar a Didgenes
Laercio y su Vidas, justo en el apartado dedicado a Antistenes!?® —el fundador de la escuela
segun el historiador griego—. A tono muy sucinto comenta que este ultimo «conversaba en el
gimnasio Cynosarges, poco distante del portico del mercado. De ahi precisamente dicen que
tomo6 nombre la escuela cinica. A él [Antistenes] le apodaban el Perro Sencillo».* Tanto el
gimnasio como el apodo con los que se les relaciona a Antistenes, son de gran valia para
tomar postura sobre la concepcion de escuela que fue, significo y practicd el Cinismo, asi
como también posicionarnos ante la pregunta de quién fue el fundador legitimo de toda esta

desvergonzada sabiduria.

Sobre estas aparentes menudencias historico conceptuales, y bajo sentencias, comentarios y
anécdotas de «fuentes primarias o antiguas» —siempre posteriores y bastante tardias al apogeo
de los cinicos griegos, v. gr. Epicteto, D. Laercio, Dion Crisdstomo, Juliano el Apostata, etc.—

, se convalida la version de la existencia del Cynosarges!3! como este anomalo espacio donde

128 pjerre Hadot. Op. cit., p. 124.

129 vid. Capitulo tres, apartado sobre Antistenes para profundizar en el personaje.

130 Diggenes Laercio. Vidas y opiniones de los filosofos ilustres, VI, 13.

131 |_a etimologia de Cynosarges viene de kynds «perro» y argos que puede traducirse como «blanco», «agil» o
«brillante». En el plano mitoldgico, se cuenta que un tal Didimo presentd en una ocasién una ofrenda-sacrificio
a los dioses en la que un perro «blanco» 0 «&gil», se la hurté. Afligido el susodicho, acudi6 al Oraculo para
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pudieron asentarse ensefianzas y lecciones a cargo de Antistenes, «el Perro Sencillo», segun
el doxografo D. Laercio y demas comentaristas. De esta «tradicion antigua», se ha
contrapuesto, desde una perspectiva moderna y erudita sobre el tema, la afirmacién de que
tal gimnasio en el que supuestamente se asentaron las bases originarias de la sabiduria cinica
no tiene relacién alguna con esta Gltima. Autores como G. Giannantoni, H. Bannert, K.
Doring o D. R. Dudley —todos ellos del S. XX—, desechan que las bases o principios del
Cinismo comenzaron con Antistenes, lo cual, hasta cierto punto, esterilizan parte de la
literatura historica en la que se envolvié a los «sabios perros», desestimando el simbdlico
valor de la gracia mitologica por mor de la erudicion pura o por cierto afan avezado en
nombre de una idea que conecte la ascendencia filoséfica parida por Sécrates —y fecundada
por la pluma de Platon— como quid de todas las filosofias occidentales o, simplemente, para
que de manera especifica el estoicismo, y en menor grado, gran parte de las escuelas
«postsocraticas» pudieran estar justificadas por un ideal, uno que los