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I

En uno de sus mas sugerentes trabajos llamaba W. Jaeger la
atencién sobre el hecho de que junto a las ideas filoséficas, més o
menos sistematizables hasta dar el “pensamiento” de los fil6sofos de
la Antigiiedad, la filosofia antigua nos llega también en una forma de
discurso que tematiza no ya las ideas, sino la figura del fil6sofo como
hombre que se distingue por seguir una forma de vida, un bios.! Las
figuras de los pensadores no valen por sus avances en el conoci-
miento, sino como “arquetipos y encarnaciones de aquella forma de
la vida intelectual que es caracteristica de los filésofos de todos los
tiempos”.2 Para que fuera posible una valoracién positiva de este
tipo humano, Jaeger consideraba necesaria la consolidacién de un
ideal filos6fico consciente que se vuelve sobre el pasado y otorga una
determinado sentido a sus figuras, que es lo que debemos atribuir a
Platén. “Todas las historias que hacen de los primeros fil6sofos
hombres que profesaron conscientemente el ideal del Bewpntikdg
piog o bien proceden directamente de la escuela platénica o bien sur-

1Jaeger (1983). Este trabajo es especialmente deudor del debate jovial y riguroso que
se desarrolla periédicamente en la Catedra Ignacio Ellacuria que ostentan junto con
A. Maestre los profs. E. Molina y J.M. Campos. Es igualmente deudor de la conver-
sacion ininterrumpida con la que me obsequian los profs. M. Nava y J.L. Lépez
Cruces. A este altimo debo ademas la revision final del trabajo e importantes suge-
rencias de contenido y bibliografia.

2Jaeger (1983) p. 467.
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gieron bajo el influjo del ideal platénico en los tiempos inmediata-
mente subsiguientes” 3

La historia de esta nocién es la historia de la idea misma de filo-
sofia y, dicho sea de paso, la de la recepcién de “lo griego” como
quintaesenciado en el pensamiento abstracto. Ortega resumia bien
esta idea cuando localizaba en la disyuntiva entre accién y contem-
placién el problema fundamental de la vida humana en todas sus
complejas derivaciones. Los griegos habrian sido los descubridores
de la mirada esencial que aborda las cosas desde la perspectiva
exenta de la contemplacién, pero habrian quedado extasiados con su
descubrimiento. Lo extraordinario del descubrimiento se hace fatidi-
co: los griegos habrian “encantado” al mundo con la idea de que tan
s6lo ahi residia la posibilidad de acceder a la verdad de las cosas.
Para “desencantarnos” de esta ilusién contemplativa, necesaria pero
ya narcética, Ortega propuso su peculiar terapia de cantar a los grie-
gos al revés (algo que respondia adecuadamente a la posicién que
Esparia geograficamente ostenta con respecto a Grecia si seguimos la
orientacién del Mediterraneo). Ese antidoto nos llevaria a las raices
vitales que subyacen velis nolis a la misma contemplacion, el interés
que nos arroja tras las cosas con la mirada transida de amor al mun-
do.

Sin embargo, este error antiguo se compensaria con una verdad
vital que mantiene todavia su vigencia, aunque a ella, de tan cercana,
permanecieran ciegos los griegos mismos. Por las mismas fechas que
Jaeger, podia Ortega, junto con la liberacién del encantamiento grie-
go, recordar que “los griegos, como no tenian aun libros propia-
mente filoséficos, cuando se preguntaban ;qué es filosofia? —como
Platbn— pensaban en un hombre, en el filésofo, en una vida. Para
ellos filosofia era ante todo Piog 8ewpntikdg. En rigor, los primeros
libros filoséficos —no s6lo como materia, sino formalmente tales—
que hubo fueron los libros de las vidas de los siete sabios, biografias.
Todo lo que no sea definir la filosofia como un tipo esencial de vida
es insuficiente y no es radical”.4 Una verdad de cuya importancia
para entender la filosofia antigua, su tan controvertida como vigente

3 Jaeger (1983) p. 471.
4 Ortega (1983) p. 204.
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vocacién terapéutica y/o estético-politica, ha vuelto a recordar P.
Hadot.5

Sin llegar, claro estda, a la solucién orteguiana de volver a las co-
sas cargados de la reflexién, lo que, frente a la mera alteracién, el
llamaba propiamente “accién”, la Antigiiedad conoce posiciones
“heterodoxas” en relacién a las que de manera un tanto estereotipa-
da se asignan como propias de lo griego. En el trabajo que mencio-
nabamos al comienzo, Jaeger destacaba en este contexto de discusién
la peculiar posicién de Dicearco de Mesene.§ Conocemos poquisimo
de este autor que era todavia una de las delicias de Cicerén. El soco-
rrido léxico Suda nos ofrece una breve noticia de su vida y obra:

Dicearco: hijo de Fidias, siciliano, de la ciudad de Mesene,
discipulo de Aristoteles, fil6sofo, rétor y geSmetra.
Mediciones de los montes del Peloponeso, Vida de Grecia en tres
libros. Escribi6 la Constitucion de los Espartiatas, y se
promulgd la ley en Lacedemonia de que cada afio fuera
leida en la residencia de los éforos y que la escucharan los
jovenes, y durante mucho tiempo estuvo esto vigente.”

De las abundantes y elogiosas menciones que Cicer6n hace de la
personalidad y obra del Mesenio, concluimos que se trataba de un
escritor prolifico cuyo estilo intelectual destacaba en lo que los anti-
guos llamaban en sentido lato historia, la indagacién de las cosas del
mundo en tanto que se ofrecen varias y diversas, sometidas al cam-
bio, sin que la unificacién de las mismas bajo alguna forma de prin-

5 Hadot (1995).

6 Seguiremos la edicion y la enumeracién de fragmentos de F. Wehrli (1967). Sobre
Dicearco la bibliografia es muy escasa, como corresponde a su precaria condicién
textual. La edicién de Wehrli recoge la bibliografia mas antigua hasta la fecha. Véan-
se ademas Wehrli (1968), Dérrie (1975) y Schneider (1994). El trabajo de Bodei Gi-
glione (1986) presenta una amplia documentacién y un tratamiento sugerente de las
ideas de Dicearco en el Bios Hellddos.

7 Fr. 1 W (Suda s.v. Aixaiapyoc) También a la Suda (s.v.” Apiotétevog = fr. 2 W.)
debemos la indicacién de que era contemporéaneo de Aristéxeno de Tarento, junto al
cual aparece citado en numerosos fragmentos. Esto nos permite situarlo cronolégi-
camente en la segunda mitad del siglo IV.
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cipio aparezca como tarea dominante? Sin embargo, esta mirada
“histérica” estaba restringida con respecto a sus antecesores por una
serie de intereses, primariamente el mundo griego. Especial atencién
dedic6 Dicearco a los elementos que constituyen una cultura deter-
minada en una comunidad caracteristica y diferenciada, lo que en la
Grecia del siglo IV y referido a las ciudades recibia propiamente el
nombre de moAtteiat. Del éxito de una de ellas, la espartana, es elo-
cuente testimonio el texto traducido mas arriba, éxito que es indica-
tivo de otro momento que parece también haber atraido
especialmente la atencién de Dicearco: el mundo dorio.® En él parece
haber percibido Dicearco una condicién especial de idealidad comu-
nitaria, que apunta a dos de los grandes mirages antiguos que deste-
llan en la eclosién misma del mundo contemporéneo, Arcadia y
Roma.

Pero entre las opiniones que se le atribuyen hay una por la que
se distingue especialmente en la serie de discipulos de Aristételes y
que nos lo hace especialmente atractivo. Nos referimos a su toma
decidida de posicién por la “vida activa”, frente a Teofrasto, sucesor
de Aristételes, quien habria continuado fiel al ideal del 8ewpntiicdg
Biog.10 Jaeger llegaba a considerar que toda la tradicién de la biogra-

8 Varro, rustl 2, 15 (fr. 51 W.); cf. Cic.,, Att. VI 2,3: “etenim erat 16t0ptedtatog” (fr. 20
W.); Plin., Nat. 11 162: “uir in primis eruditus” (fr. 105 W.).

9 El nombre de Dicearco suele aparecer asociado al modelo “mixto” de constitucién
que tanta importancia tendra en esta tradicién de pensamiento politico sobre todo
para el enjuiciamiento de la forma constitucional romana que conocemos por Poli-
bio. A este género mixto que pretendia integrar las ventajas de los demas tipos con-
situcionales (establecidos en Hdt. III 92) se le conocia con el nombre de “forma
dicearquica”; cf. Phot., Bibl. 37 (fr. 71 W.) y Polibio, Historias VI 2 ss.; véanse asimis-
mo Bertelli (1954), Aalders (1968) pp. 72-74 y Bobbio (1987) pp. 44-54.

10 La posicién de Dicearco se habria expresado esencialmente en su escrito ITepi
Biwv (citado s6lo en D.L. IIl 4 = fr. 40 W.; Wehrli le atribuye los frr. 25-46), cuya
naturaleza es controvertida. No se trata propiamente de biografias, como se ha in-
terpretado numerosas veces, sino de un tratado sobre los diferentes modos de vida
en el que cabrian naturalmente numerosos detalles biograficos. Wehrli (1967) p. 50
considera, sin embargo, que debe distinguirse entre un escrito sistematico, donde se
habrian abordado los diferentes modos de vida, una serie por determinar de biogra-
fias (de Socrates, Pitagoras, Platén vy, tal vez, Heraclito) y una monograffa sobre los
siete sabios. La literatura nepl Biwv constituye un género caracteristico de la época
helenistica; cf. Chrysipp. SVF Il 685, 691, 693, 697, 701-703, 716, 11 42, 270; D.L. X 27,
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fia filosofica en la que se destacaba la funcién primordialmente poli-
tica de los primeros sabios desde Tales de Mileto se remontaba a la
obra de Dicearco! y destacaba como la “tesis” de este autor el que
“nunca ni en ninguna parte habia sido la filosofia teorética la creado-
ra original de las normas y las instituciones de la vida humana, sino
que ésta habia sido en todos los casos la obra de las ciudades y de
sus legisladores. De esa sustancia histérica habian sacado sus ideas
los fil6sofos” .12

La originalidad de esta idea de Dicearco, ya reconocida en la
Antigiiedad, merece hoy una atencién mayor, habida cuenta de la
revisién radical que la historiografia filoséfica ha experimentado en
la segunda mitad del siglo.3 Sin embargo, a pesar de que la cons-
truccién de Jaeger podria cuestionarse en préacticamente todos sus
puntos, la mencion de Dicearco en la historia del pensamiento anti-
guo se mantiene donde él la dejo, entre los sucesores de Aristoteles

que cita dos libros de Epicuro con este titulo. Sobre el lugar de este género en la
tradicién historiografica, véase Momigliano (1971) pp. 69-71.

11 Jaeger (1983) p. 506-8 destacaba en este sentido las noticias sobre Tales (DK 1 A 1
=Hdt. I 75; DK 1 A 2 = Hdt. 1 170) y, sobre todo, las referentes a Pitigoras y su es-
cuela, acerca de las cuales la literatura es muy abundante; cf. especialmente Burkert
(1962), von Fritz (1977) y, en concreto sobre el fr. 34 W., Maddoli (1969-70). Destaca-
ba Jaeger (1983) p. 508 n. 69, siguiendo a Rohde, la presencia en la literatura biogra-
fica de época imperial de una tradicién que pretendia destacar la actividad politica
de Pitagoras. El punto de partida es Porfirio, quien cita expresamente a Dicearco en
dos momentos de su Vida de Pitdgoras (18 = fr. 33 W. y 56 = fr. 3¢ W.). Sin embargo,
estos pasajes de Porfirio estan lejos de aportar una valoracién positiva de la labor
politica de Pitagoras.

12 Jaeger (1983) p. 513. El fragmento mas citado al respecto afirma taxativamente que
los llamados primeros filésofos no fueron tales, sino legisladores y gente despierta
(ovvetolg 8¢ Tivag kol vopoBetikovg, fr. 30 = DL.I40) Los intentos de Jaeger por
vincular las ideas éticas expresadas en la disputada Magna Moralia de Aristoteles
estan lamentablemente viciados por su esquema de la evoluci6n filoséfica aristotéli-
ca en este punto. Se recordard que para Jaeger este escrito no se debe atribuir a
Aristételes y representa una elaboracién de sus ideas donde se dejaria ver el extremo
en el rechazo de la posicién platénica, que el mismo Aristételes habria defendido en
sus primeros escritos. Cf. Aubenque (1999) pp. 15-40.

13 Asi la emprendida decididamente por Capizzi (1990), quien plantea precisamente
el malentendimiento que los maestros fundadores de la filosofia provocaron en
nuestra comprension de los presocraticos, singularmente los més antiguos. Capizzi
destaca en ellos su esencial y determinante implicacién politica como el primer ele-
mento eliminado por la pseudohistoriografia filosofica de Aristételes.
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que cuestionaron mas o menos radicalmente las ideas del maestro.
Con ser tan singular no conocemos trabajo alguno dedicado a aclarar
el sentido de esta opcién que, en el contexto de un intenso debate
filos6fico como el que podemos reconstruir para finales del siglo IV,
esté lejos de ser clara. Las lineas que siguen pretenden profundizar
en lo que se vislumbra como una posicién original en el debate nun-
ca solventado entre accién y pensamiento.

I

En la época de Dicearco, el debate sobre el lugar y valor relativo
de los diversos géneros de vida (bioi) tiene ya una larga historia.14 El
punto de partida hay que situarlo en la segunda mitad del siglo V,
cuando aparece en Atenas la figura del que, por ostentar la especial
competencia en un arte o conocimiento determinado, es reconocido
como “sabio”. Esta figura adquiere en la relativamente atrasada cul-
tura ateniense,’> que presenta por entonces un fuerte cierre comuni-
tario en torno a un radical modo de vida politica (la democracia
periclea), la apariencia excéntrica de quien desarraigado de su patria
se dedica a un saber inutil o ajeno a los asuntos de la ciudad. Cono-
cemos bien por la comedia el escandalo y ridiculo que provoca este
tipo humano en el que convergen muy variados saberes, herederos,
en su mayor parte, de la historie jonia.

El conflicto entre la vida modelada por una actividad dirigida a
lo mas elevado y que exhibe orgullosamente su inutilidad y las exi-
gencias de una cultura militantemente politica ha tenido expresién
privilegiada en una obra de Euripides, conocida con el titulo de An-
tiope, que conocemos fragmentariamente. Un largo fragmento nos ha
conservado el debate entre Anfién y su hermano Zeto, quien repro-
chaba al primero su inservible y poco viril dedicacién a las Musas,
tras las que se esconde la vocacién de estudio consagrado a lo mas
eterno.’¢ Las palabras de Zeto todavia inspiran a Calicles en el Gor-
gias platénico cuando pretende ilustrar su ataque a la dedicacién

14 Ademés del trabajo de Jaeger ya citado, cf. Boll (1920), Joly (1956) y Snell (1963)
pp. 419-430.

15 Como Herédoto indica (VIII 132), el alcance de las miras de Atenas es al final de
las Guerras Médicas todavia muy limitado.

16 Fr. 183 Nauck2
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excesiva de Sécrates a la filosofia, considerada perniciosa mas alld de
la edad juvenil.” La filosofia de Platén puede entenderse como el
edificio intelectual que se construye sobre el hiato dramaticamente
sentido entre el conocimiento de la verdad, a la que se accede por un
apartamiento meditado del mundo de lo perecedero, y las solicita-
ciones de la vida, que se nos da inmediatamente como vivir en co-
man conflictivo y perentorio. Sin embargo, como ha mostrado
Capizzi, Platén no equipara sin més la filosofia a esa sabiduria que
prometen las grandes figuras intelectuales del momento.1® El filésofo
es para Platon el modelo que encarna Sécrates para desmarcarse pre-
cisamente de la sabiduria que se niega irénicamente poseer, y para
poner en su lugar una irritante basqueda que pudo ser confundida
con la sabiduria misma. La evolucion platénica ira enriqueciendo
esta minima filosofia con la admisién de elementos ajenos al socra-
tismo inicial. El filésofo tiende al sabio.

Tal vez el mas determinante de estos agregados haya sido el del
pitagorismo. Es precisamente en el seno del pitagorismo (y orfismo)
donde adquiere el bios el sentido de la modelacién consciente de la
vida humana.l® La observancia estricta de normas y maximas, cerra-
das en forma de doctrina y asimiladas por un ejercicio de disciplina
continua, configura el propio vivir y lo distingue como un modo de
vida, superior al comun por atenerse a un conocimiento que se al-
canza en estados especiales. Paralelamente se alcanza un nuevo sen-
tido de verdad que no es la del discurso que refleja adecuada o
fielmente una realidad que le es revelada, sino que se constituye en
la conciencia reflexiva de la propia fidelidad a las normas. Es la pro-
pia vida la que recibe el reflejo de la naturaleza y queda conformada
de acuerdo con ella por un acto consciente y permanente de esfuerzo
modelador. La objetivacién de las normas en forma de codificacion,
con frecuente recurso al registro escrito, y la rigidez con la que la
fidelidad a las mismas es exhibida provoca la atencién del no inicia-

17 Gorgias 514 e. Los versos de Antiope gozaron de una gran fama en la Antigiiedad;
cf. los pasajes paralelos recogidos por Dodds (1959) ad loc., pp. 273-279.

18 Cf. Colli (1994) pp. 93 ss.

19 Cf. Burkert (1985) pp. 296-304. Sobre la importancia del componente pitagérico en

la transformacién de la idea de filosofia desde la figura de Socrates, cf. Capizzi
(1990).
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do a la busca de un margen entre el acto observable y su sentido real
en la persona que lo practica.

La conciliacién platénica entre las exigencias de la teorfa y la
digna vocacién de la politica, esbozada s6lo utépicamente por el in-
termedio dialéctico siempre fugitivo de las palabras, es abandonada
decididamente por Aristételes, quien, podemos decir, fija la cuestién
en los términos en los que Dicearco los replantea. Aristételes recono-
ce en la pluralidad analoga de la idea del bien la posibilidad de una
opcién que daria a la vida una forma peculiar, la vida activa que se
ejerce por la palabra y la accién publicamente consideradas y que
pone su fin Gltimo en el reconocimiento.? Esta opcién se distingue
decididamente de la vida orientada a la contemplacién de lo mas
alto. Entre ambas (otras posibilidades quedan rapidamente descarta-
das) se da una rivalidad que Aristételes no alcanza, afortunadamen-
te, a solventar del todo, y en esta ambigiiedad es donde se lee la
direccién opuesta de los discipulos Teofrasto y Dicearco, de tanta
fortuna doxograéfica.

Merece la pena destacar un momento de la Politica aristotélica
especialmente revelador para el asunto que nos ocupa. Se trata de los
tres primeros capitulos del libro VII que forman expresamente una
suerte de proemio a la construcciéon de “la mejor constitucién”.22 En
ellos se dirime, entre otras cuestiones previas, el modo de vida que
debe proponerse a los ciudadanos, en tanto que encarna la opcién
virtuosa mas perfecta. Dos son los candidatos, la vida practica y po-
litica de la participacién en los asuntos publicos y la ajena (Eevikdc)
dedicada a la contemplacién. Entre ambas no hay concierto facil.
Arist6teles no propone una posible complementacién, sino una revi-
sién de la contemplacién como forma de accién que no esta proyec-
tada hacia los demas, pero acci6n al fin y al cabo. Sobre esta idea de
theorfa, modela la ciudad proyectada como una ciudad introvertida,
absorta en la excelencia de su propio funcionamiento.

¢Es la opcién de Dicearco, cuya intencién polémica contra su
maestro es bien conocida, la contraria a la de Aristételes? En cohe-
rencia, tal opcién sélo podia ser la de un politico, asf la de Cicerén,
uno de sus mas aficionados lectores.

20Cf. EN15.1095 b 14-1096 2 10; EE 1. 4.
21 Pol. VII 1-3. Sobre estos capitulos, cf. Lord (1982) pp. 181-188.
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En efecto, como tantas otras formulas doxogréficas, la oposicion
entre Teofrasto y Dicearco era ya un t6pico en época de Cicer6n. Este
recurre a la figura de Dicearco en un par de ocasiones para pintar a
su amigo Atico la dificil dualidad de su vida, repartida entre un ocio
no del todo voluntario, aunque muy fecundo literariamente, y una
accion pblica y politica cuyas solicitaciones son siempre la auténtica
razén de ser de la vida de un romano. La polémica preferencia de
Dicearco por la vida activa aparece como referente ejemplar de esa
vocacién préctica que Cicer6n entiende como propia y prioritaria.
Nada mas natural, por tanto, que intentar localizar otros momentos
de la obra ciceroniana donde se pudiera rastrear la influencia de Di-
cearco. Jaeger sefial6 en este sentido algunos pasajes del libro prime-
ro del Sobre la Reptblica, donde con toda claridad se enfrentan el
interés por los asuntos celestes y el empefio en dilucidar las cuestio-
nes humanas que tocan al gobierno recto de Roma, tnica cuestién
digna de la reunién que se forma en la villa de Escipién y que retine
a lo mas granado de la intelectualidad romana de la época.z2

Ciertamente, para alcanzar en el texto ciceroniano un atisbo de la
idea de vida politica de Dicearco, se debe tener muy en cuenta la
compleja elaboracién a la que el Arpinate somete una ya madura
tradicién filosofica. Esta se ve sometida a una suerte de triple refuta-
ci6n cuyo fin es incardinar y superar el pensamiento griego sobre la
politica en una solucién peculiarmente romana. Por un lado Cicerén
afirma la superioridad de la accién del politico en el dmbito de lo
comun sobre la palabra del fil6sofo cuyo influjo se mide, a lo sumo,
con el 4mbito. restringido de su escuela. Ningtn escrito, ninguna es-
peculaci6n rivaliza con la hermosura y utilidad de una ciudad bien
fundada o una ley bien instituida.? Correspondiente griego de esta
vocacién inexcusable a la politica seria el ejemplo de los Siete Sa-
bios? o el de Socrates, mientras que epictireos y estoicos se reparten
la inculpaci6n de fomentar una retirada mas o menos terminante de
los asuntos publicos. La palabra del fil6sofo, ineficaz por estar cerra-
da a la accién, se interpreta como invitacién a una vida entregada al

22 Jaeger (1983) pp. 513-515 y n. 74. Para los desarrollos a que dio lugar la tesis de
Jaeger, cf. Wehrli (1967) p. 51 s. y Bodei Giglione (1986) p. 632-33 con nn. 15y 16.

B Cic., Rep. 12,3.

2 Cic., Rep. 17,12.
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ocio donde la dignidad inexcusablemente vinculada al reconoci-
miento publico no puede sino desaparecer.?

La vida contemplativa tiene, pues, un andlogo genuinamente
romano en la esfera vital del otium, donde se viene a ubicar la activi-
dad literaria y de pensamiento que resulta en la obra filoséfica. Pero
escoger la vida contemplativa vendria a ser optar por una suerte de
otium continuado, algo, deciamos, indigno de un hombre y casi una
contradiccién en términos para un ciudadano romano. Por ello Cice-
rén debe dejar sentado, antes de avanzar en el tema, su ya suficiente
“dedicacién a la politica”, previa condicién y justificacién altima de
su temporal inaccién. Nada impide, sin embargo, que el momento de
otium le permita cumplir con las exigencias de la contemplacién, sin
duda también valiosa, de la lectura y el trato cultivado con los ami-
gos. Es el otium bien entendido, refugio periédico de los vaivenes
politicos. La posibilidad de su uso honesto es testimonio de la soli-
dez de una republica, que garantiza la seguridad a sus ciudadanos.

La conversacién originaria, en efecto, tiene lugar en el ambito del
otium; es evocada por Publio Rutilio Rufo ante Marco y Quinto en
un momento también de solaz, y es recogida por Cicerén en uno de
los momentos de ocio semiobligado e impaciente que le impone su
dificil carrera politica. Ahora bien, incluso en este respiro, la atencién
debe seguir vuelta a la futura accién, debe aclarar sus vias, rememo-
rar sus modelos en su inexcusable origen de la fundacién de la ciu-
dad, tnico tema realmente digno de ser tratado en detalle. Debe
formar y consolidar, en el trato directo de la conversacién, la virtud
que permite abrigar la esperanza de la continuidad de la reptblica y
combatir la siempre inminente degeneracién. La segunda critica a los
griegos es su inclinacién excesiva a tratar asuntos de poco momento
ante las solicitaciones de los asuntos piblicos, que demandan la prio-
ridad que se debe a nuestra naturaleza primordialmente sociable.
Redoblan por tanto el vicio del apartamiento definitivo de la esfera
publica con el de la dedicacién a los asuntos perennes de la contem-
placién, de importancia siempre secundaria para el hombre.

Pero, en tercer lugar, incluso cuando los griegos se concentran en
la realidad politica sigue su respuesta sin ser satisfactoria. Por un

5 Cic,, Rep. 11e.
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lado su atencién se dispersa por mil pueblos, prueba de una endémi-
ca insatisfaccién por el propio, incomprensible a la cultura romana.?¢
Pero, ademaés, su respuesta, anclada en un mundo ajeno a la realidad
de la vida comin, no puede ser sino deficiente y puramente verbal,
ficticia. Precisa una fuerte elaboracién para darle sentido en una
cultura que no tiene duda acerca de cuél es su ideal y no precisa, por
tanto, de indagar en otro sitio ni, mucho menos, de forjar una ficticia
e imposible ciudad de pensamiento. Ante estas insuficiencias, Cice-
r6n propondra una “nueva via” de indagacién que haga justicia
tanto a la necesidad de representarse un ideal, como a la riqueza em-
pirica que la informacion sobre las diferentes constituciones puede
brindar, dentro de un ancestral respeto por la ineludible historia de
la ciudad.

La polémica de Cicer6n se despliega pues en tres lineas: la oposi-
ci6n entre hablar y actuar, la critica de la retirada de la politica a una
vida contemplativa y la dedicacién al estudio de la naturaleza, y la
dirigida contra quienes, aun emprendiendo el estudio de los asuntos
humanos, lo hacen de manera insatisfactoria, por carecer bien de
experiencia en este terreno, bien de un referente firme y tnico en la
historia. Tres reproches estrechamente implicados y que convergen
en la imagen del sabio triplemente relegado de la realidad. En este
complejo argumentativo la polaridad fundamental es la que crea la
oposicién otium/negotium, que tiene la virtud de sefialar léxica-
mente el término no marcado de la oposicién. Como tal, negotium
tiene un carécter englobante, que le hace virtualmente presente en el
término que se le opone. Sobre esta latencia de sentido, el senti-
miento incuestionado de los interlocutores de ser los actores de la
trama politica, otorga a este ocio el cardcter simbélico de accién, por
lo que incluso la imaginacién politica desarrollada en este retiro, a la
que no es ajena la rememoracién mitol6gica, histérica y hasta onirica,
supera el cardcter quimérico de las ideas filoséficas para adquirir un
valor de realidad.

El imperativo de la accién, incluso en el momento de retiro, ex-
plica la proximidad, repetidamente expresada por Cicerén, a la posi-
cibn de Dicearco. A ambos autores los aproxima el rechazo

26 Cf. sobre este punto Johann (1981) p. 296 y nota.
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combativo de un género de vida ajeno de alguna manera a la reali-
dad de la accién humana y la exaltacién de ciertas figuras como pa-
radigma de vida de accién. Pero Dicearco no es é] mismo un ejemplo
de ello. De hecho, Dicearco es considerado en el De legibus uno mas
en la lista de los sabios que han escrito sobre asuntos politicos, de
entre los cuales s6lo se destaca Demetrio de Falero, a quien se reco-
noce el mérito de haber conjugado saber filoséfico y habilidad politi-
ca.?Z Por otro lado, tampoco el método de indagacién de Dicearco,
que sigue en este punto a su maestro Aristételes, podia satisfacer las
exigencias ciceronianas tal y como las hemos expuesto méas arriba.
Otros fragmentos evidencian que su idea de vida practica no es, co-
mo para Aristételes o Cicerén, equivalente de vida dedicada a la po-
litica.
III

Aristoteles nos da de nuevo otra posibilidad de entender la pe-
culiar opcién vital de Dicearco cuando hace de la accién objeto de
una reflexion particular, la filosofia practica, distinta de los saberes
teoréticos dedicados a la indagacion de las realidades que no pueden
ser alteradas por el ser humano.?8 No sélo es el objeto lo que la sin-
gulariza como “saber de los asuntos humanos”, sino también un
método “tipolégico” de comprension de los fenémenos que permite
dejarlos en su indeterminacién esencial sin por ello quedar descalifi-
cada como conocimiento, y, mas importante, una pretensién practica
inusitada en la reflexién teorética, cuyo objetos de reflexién son
“inalterables”. De algiin modo, pues, ese objeto ha comunicado al-
gunos de sus rasgos al saber, sin que por ello debamos confundir la
filosofia préctica con la accién misma o la vida que se modela por los
fines que le son propios. La relacién entre la filosofia practica, los
tratados y escritos en los que encuentra expresion, y la accién que
aspira simultdneamente a comprender y modelar es compleja y difie-

% Cic., Leg. 111 6,14 (= fr. 67 W.).

28 La bibliografia sobre la filosofia practica es imensa, como corresponde a la fortuna
que esta idea de raigambre aristételica ha alcanzado en el pensamiento contempora-
neo en Estados Unidos y Alemania fundamentalmente. Una visién ajustada de los
conceptos de la filosoffa practica y su vigencia en el actual debate filoséfico puede
leerse en Bubner (1992) y (1982), esp. p. 66 con nota.
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re de un tratado a otro. Pero parece indudable que se abre aqui una
mediacién entre el pensamiento y la accién que aspira a resolver las
aporias platénicas. ;Es esta la solucion de Dicearco? ;Se trata de un
filésofo de las cosas humanas para quien s6lo los asuntos practicos
merecen la atencién y por este intermedio realiza su combativa pre-
dileccién por la vida préctica?

El rechazo de la contemplacién deberia leerse como un aparta-
miento de los temas mas propiamente especulativos, aquellos que
con mas propiedad se atribuirian a la vida contemplativa y que tie-
nen como modelo inalcanzable el pensamiento de si mismo que cabe
atribuir a la divinidad. El fil6sofo de lo humano se enfrenta por su
parte a la necesidad de sortear el doble escollo de los “técnicos” de la
politica, que proponen un saber libresco tan indtil para la politica
como para el aprendizaje de la medicina, y la mera experiencia del
politico profesional, incapaz de dar cuenta de su propia actividad
como evidencia su incapacidad de ensefarla. El saber humano se
ejerceria por la util recopilacién de las experiencias politicas de los
pueblos y la reflexién detenida sobre lo mejor, lo cual brindado al
que ya dispone de la experiencia necesaria puede aspirar a mejorar
las ciudades.?

Esta interpretacion de la opcién de Dicearco destaca con acierto
el ambito y los modos de indagacién que le son propios, los de la
historia segan hemos sefialado mas arriba. En este sentido, Dicearco
seguiria, pues, practicando un modo de la teoria, el de la erudicion
que se practica en los grandes centros de cultura helenistica, donde
significativamente se acostumbra a dar el calificativo de “peripatéti-
co” a cualquiera que se dedique al estudio con cierta amplitud de
intereses. A esta vida de estudio se pudo llamar también bios theo-
retikés y provoco igualmente el escarnio de los poetas.3

Sin embargo, esta interpretacién ocultaria un momento funda-
mental de la polémica posicién de Dicearco. Gracias a otros frag-
mentos de nuestro autor podemos constatar que el abandono de la
vida contemplativa que se atribuye a Dicearco no se reducia a apar-

29 EN X 9. Esta es la interpretacién que propone Johann (1981) p.307 y n. Sobre el
sentido practico que se asigna a la filosofia en este controvertido capitulo, cf. Au-
benque (1965).

30 Cf. Dihle (1986), esp. pp. 205-208.
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tar una serie de temas y problemas como impropios de una reflexién
que en cierta medida seguiria siendo teérica, sino que tiene un senti-
do més propio y radical como rechazo del lugar mismo que constitu-
ye la teoria: la escuela filosofica.

El texto fundamental es un pasaje de la obra de Plutarco Sobre si
los ancianos deben dedicarse a la politica, uno de sus escritos tardios,
donde defiende con profusién de argumentos la idea de que la vejez
no es obstaculo para seguir participando en los asuntos publicos.
Ejemplos griegos y romanos se acumulan para demostrar no sélo la
capacidad politica del hombre en la vejez, sino también la necesidad
de su participacién en los asuntos publicos para el buen gobierno de
las ciudades. Las virtudes necesarias para contribuir a este buen go-
bierno, como propias que son del alma, siguen intactas en la senec-
tud, y hasta se incrementan, tanto por la experiencia acumulada a lo
largo de los afios, como por la ausencia de las solicitaciones de los
innumerables deseos que inflaman el alma del joven. 5i se atiende a
la ocasién apropiada, dictada por la importancia de los asuntos, la
participacién activa de los mayores garantiza la excelencia y eficacia
de las decisiones; su presencia moderada en las deliberaciones faci-
lita, ademas, el aprendizaje de los jévenes, asi como su incorporacién
gradual y sin riesgos a la vida politica. Se trata en definitiva de des-
tacar las capacidades que los ancianos mantienen e incluso desarro-
llan a su edad, junto con el posible y necesario aprovechamiento de
las mismas para la republica.

Sin embargo, al final de la obra emplea Plutarco una estrategia
argumentativa que es en buena medida inversa a la que hemos glo-
sado més arriba. No se trata ya de extender la edad de la participa-
cién en los asuntos publicos, sino de ampliar el &mbito de lo que se
considera la politica, de modo que los ancianos entren en considera-
cion otros momentos relevantes igualmente para la vida comunitaria.

“Al margen de todo esto hay que tener presente que la
actividad politica no es sélo el gobierno y los honores, ni el
elevar la voz en la asamblea, ni agitarse en la tribuna con
discursos o escritos, que es lo que la mayoria considera
esencial de la politica, como también que hacen filosofia
sélamente los que disertan desde la catedra o redactan
apuntes por escrito. No se han percatado de la politica y la
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filosofia serenamente cotidianas, que se ofrecen de continuo
a la vista en obras y acciones” .3

La distincién fundamental, que hasta el momento se habia esta-
blecido entre la vida publica de la accién politica y la del retiro (con
frecuentes alusiones despectivas a los asuntos de la administracién
doméstica y el campo), deja paso a una distincién entre dos formas
de hacer politica: de un lado, la forma “verbal” y falsa propia de una
politica ritualizada en acciones y lugares determinados, de otro la de
un comportamiento estable y adecuado, que Plutarco amplia a accio-
nes polémicamente ajenas a la politica en su sentido tradicional.
Llama la atencion la referencia a la vida cotidiana como lugar posible
del ejercicio de la politica, pero sobre todo, merece destacarse que la
ampliacién de la idea de politica corre paralela a una ampliacién de
la idea de filosofia. Esta sufre la misma polarizacién que lleva a opo-
ner una filosofia institucionalizada y verbosa a una filosofia que es
accién con sentido més que palabra. En este punto de la argumenta-
cién recurre Plutarco a una venerable autoridad, ya conocida de no-
sotros, la de Dicearco de Mesene:

“De hecho, de los que deambulan por los pérticos se dice
que ‘pasean’ (mepinatéiv), como decia Dicearco, pero ya no
del que marcha al campo o va a visitar a un amigo. Pero
hacer politica es semejante a filosofar. Sécrates, por ejemplo,
sin necesidad de levantar estrado, sentarse en la catedra ni
atenerse a una hora determinada para dar lecciones o
ensefiar a sus conocidos, practicaba la filosofia, incluso en
broma, cuando se terciaba, o en el convite, o en campaiia
con quien fuera, o en el mercado, o, al final, incluso
encadenado y mientas bebia la pécima. Fue el primero en
mostrar que la vida en cualquiera de sus momentos, en el
conjunto de sus experiencias y acciones, permite la
filosoffa”.
La dificultad habitual para establecer con certidumbre el alcance
de la cita hace dificil establecer lo que remonta al sabio de Mesene en

31 Plut. 796 ¢ = fr. 29 W.
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este texto.? El conjunto presenta una argumentacién relativamente
cerrada, si bien no faltan pasajes en la obra de Plutarco donde apare-
ce un contraste semejante entre palabra y accién y, en especial, la
figura de S6crates como simbolo de una feliz armonia entre ambas.3
Lo que singulariza al texto como fragmento es la importancia que
adquiere la ubicuidad del filosofar socréatico, su no especializacién,
junto la critica a la institucionalizacién del ejercicio filosofico. Pasear
es primeramente una accién cotidiana practicada en el marco de
nuestras actividades diarias y, como tal, estd dotada de un alcance
moral en la medida en que se gjerce en una comunidad determinada,
pero que ha quedado acaparada por la actividad filoséfica; y esa es-
pecializacién acaba por instalarse definitivamente y desbancar el uso
normal del término.3

La usurpacién de las acciones cotidianas por parte de la filosofia
es paralela a la que la politica ha realizado por medio de institucio-
nes propias. En realidad, la especializacién del saber en la filosofia y
de la accién en la politica a través del lenguaje son el efecto de un
mismo fenémeno de degradacién. Un Sécrates polémicamente recu-
perado de las elaboraciones platénicas aparece para simbolizar una
forma de vida en la que todavia era el momento el que dictaba la
actividad, el hombre se plegaba sin distancia a las exigencias de la
misma, y el acierto en la actividad concreta era propiamente verdad.

El fragmento 31 Wehrli tiene en este contexto un valor especial.
Presenta, en efecto, el interés de desarrollar una de las polaridades
sefialadas en los textos ciceronianos, palabra frente a accién, toman-
do como punto de referencia la virtud de los antiguos romanos, en
términos que parecen aportar el intermedio de la recepcién cicero-
niana de Dicearco:

No querian los antiguos romanos, oh Seboso el mejor de los
hombres, parecer sabios, por lo que no andaban a la caza de
prestigio por medio de la habilidad oratoria o dichos

32 Cf. Wehrli (1967) p. 51.

33 Son especialmente relevantes la Vida de Temistocles (2, 6), la Vida de Filopemén (1, 3)
y las Cuestiones conviviales (613 b-c.

34 El término nepunatelv designa ya en la Academia la leccién filoséfica; cf. Plat., Ep.
VII 348c.
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persuasivos y superfluos (deivotntt  Adyov 1
TEPLTTOIC Kal miBavoig 4moghéypact), como los que
pronunciaron algunos griegos que alcanzaron fama de ser
mas fiables que los ordculos: “Nada en demasia”, “Sigue a
Dios”, “Ahorra tiempo”, “Condcete a ti mismo” “Depésito
es perdicién” y otros parecidos a éstos. Tal vez son ttiles a
quienes los siguen, y tienen una cierta dulzura y atractivo
por la brevedad de su formulacién. Pero Dicearco cree que
ni tan siquiera son propios de hombres sabios, pues no
hacian los antiguos filosofia de palabra. La filosofia era
entonces mas bien préctica de hermosas acciones, pero con
el tiempo se convirtié en un arte de discursos populares. Y
ahora al que habla persuasivamente lo consideran un gran
filésofo, mientras que en los tiempos antiguos era filé6sofo
solamente el virtuoso, aunque no fuera muy reputado ni
practicara discursos populares. Pues no indagaban aquéllos
si hay que participar en politica ni de qué manera, sino que
lo hacfan bien; ni si hay que casarse, sino que se casaban
como se debe y vivian con sus esposas. Estos eran actos y
précticas de hombres sabios; los dichos mismos, un asunto
vulgar.35

El fragmento apunta con mayor claridad al lugar en el que Di-
cearco vefa la fractura decisiva. No es una oposicién entre modos de
vida (activa y contemplativa) como opcién fundamental del hombre
lo que cuenta en este texto, sino un distanciamiento elemental entre
palabra y accién, en la que el primer término todavia no presenta
atn “especializacién” terica, sino una leve, pero ya fatal, distancia
con respecto a la accién. En este sentido, se destaca la diferencia con
respecto a la posicién de Cicerén, quien no pretende abolir las exi-
gencias de la contemplacién, sino subordinarlas a un més urgente o,
al menos, siempre prioritario llamado de la politica. Por lo mismo la
vida préctica es entendida en el sentido “especializado” de vida po-
litica. En Dicearco, sin embargo, la pretensién que se esconde tras la

35 Fr. 30 W. = Codex Vaticanus 435. Editado por H. von Arnim (1892); cf. Cavallaro
(1971/1972) para la delimitacién de las ideas asignables a Dicearco en este frag-
mento.
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vida practica es mucho més fundamental. Se trata de apuntar al
momento en que se crea la distincién misma que acabara por generar
los dos modos de vida antitéticos y, como tales, incompletos y falsifi-
cados. La vida publica ha quedado oculta por su propio trasunto
verbal, que ha devenido un arte en la forma de la oratoria.3

Como en tantos otros autores bajo el magisterio de Platon, en
este proceso degenerativo tiene especial protagonismo el ejemplo
que ofrece el abigarrado e inquietante mundo de las artes (T€yvat).
Dicearco apunta al proceso fatal por el que la apercepcién ensimis-
mada de la propia accién, que se da en el ejercicio continuado, la
somete a una elaboracién que tiene como efecto un desajuste funcio-
nal con respecto al sistema en el que antes se integraba. En las artes y
el juego esa especializacién degradante se produce cuando la inercia
propia de los ejecutantes, ensimismados en las posibilidades de su
propio arte, reviste el caracter del “virtuosismo” y crea un lujo, un
exceso que es precisamente donde el arte asienta su autonomia. En
ambos casos, aspectos tan fundamentales de la vida comunitaria co-
mo la fiesta y el ocio quedan progresivamente sustraidos de su sen-
tido propio y asignados a un “experto”, quien genera un saber que se
cierra en forma de doctrina especializada.?”

36 Sobre el debate acerca del valor de la escritura, cf. Gastaldi (1981) y Usener (1994).
37 Dicearco es especialmente critico de la especializacién social que detecta aguda-
mente en los textos “utdpicos” de la Antigiiedadsobre el modelo de la Repiiblica
platonica (cf Phot., Bibl. 37 = fr. 71 W.). Sesoéncosis en Egipto introduce la especiali-
zacion profesional (schol. vet. ad Ap. Rhod. IV 272-74 = fr. 57a W.), aspecto tradicio-
nalmente ensalzado del Egipto faraénico (cf. Isoc. XI 15 s. y D.S. I, quien tal vez
sigue en este punto a Hecateo de Abdera); relata igualmente la especializacién de los
Caldeos, modelo recurrente del sabio teérico para los griegos (Steph. Byz. s.v. Xa\-
3diot = fr. 55 W.). De gran interés son los frr. 94-98, pertenecientes a una obra dedi-
cada a Alceo, donde Ateneo transmite las noticias de Dicearco sobre el popular
juego del cétabo. Por encima de los detalles, merece la pena destacar el proceso por
el que la practica excesiva lleva a hacer de él un fin por si mismo en los simposios, a
desarrollar técnicas para su practica y trofeos para los ganadores. Contrasta con los
frr. 88 (= Suda s.v. okOAOV) y 89 (=schol. ad Arist. Nubes 1364) sobre la historia del
escolio como forma poética simposial y su significado comunitario. El complemento
de los textos de Ath. XV 694 a-b permite reconstruir la idea de Dicearco quien distin-
guia la poesia cantada por todos, la que se cantaba por orden sucesivo y, finalmente,
la que cantaban los mas avezados y que procedian sin orden, segin el lugar en el
que estuvieran colocados (cf Reitzenstein [1893] pp. 3-13 donde estan recogidos y
contrastados los textos mas relevantes). El valor comunitario de esta contribucién
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Del mismo modo que las artes, los juegos y las practicas de co-
mensalidad, la filosofia y la politica serian asi una suerte de virtuo-
sismo moral con respecto a su ejercicio simple y adecuado que, en la
medida en que quiere ser eficaz y estable, no permite un apice de
reflexién y debe desconfiar del lenguaje. Por ello tampoco permite la
diferencia entre filosofia y politica, que florece precisamente en esta
separacién. El tinico experto, comunitariamente hablando, deberia
ser el hombre bueno y virtuoso: he ahi al auténtico fil6sofo que es
por ello mismo politico legitimo. No son pues dos esferas de vida
contrastadas, sopesadas en sus mutuos méritos y deméritos, las que
se enfrentan en Dicearco para el triunfo de una de ellas, sino que bajo
la reivindicacién de la vida practica se apunta a un momento en el
que dicha separacién no existia y la excelencia no se segregaba de la
vida comunitaria.

A%

La posicién de Dicearco en favor de la vida activa frente a la op-
cién de Teofrasto debe leerse por tanto no como la simple predilec-
cién o promocién de una por encima de la otra, sino como una
decidida negacién de la diferencia entre ambas. Se hace inseparable
de un momento en el que pueda desdibujarse la fractura que la es-
cuela, por un lado, y la tribuna, por otro, han provocado en el seno
de la comunidad, asignandose respectivamente el saber y la accién
publica. Se rebela Dicearco contra dos momentos de especial signifi-
caci6n en la historia del mundo antiguo: el desarrollo de la democra-
cia ateniense, como modo de vida politica que se ha fijado en una
serie de procedimientos de participacién en los que la palabra ha
alcanzado un protagonismo decisivo, y el de la escuela filoso6fica,
como modelo de difusién del saber, donde la palabra ostenta igual-
mente, en las diversas formas del discurso escolar, el tratamiento

poética sin asomo de especializacién artistica aparece subrayado expresamente al
final del texto en términos que merecen reproducirse: Eviabda yap #idn tdv copdv
gxaotov @1V Tiva KaAfv €ig péoov hEiovv mpoeépetv, xaAv B¢ tadTnv
gvopgov v mapaiveoiv 1€ Tiva kel yvopnv £xewv Soxoboav ypnoiunv [te] eig
T0v Biov. En este sentido pueden interpretarse también los frr. 100 y 103 W. Otras
propuestas sobre las ideas de Dicearco a propésito del origen de algunos géneros
literarios se puede leer en Grilli (1962).
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adecuado y verdadero de los asuntos éticos y politicos.3 El rechazo
simétrico que Dicearco parece promover de dos instituciones tan
aparentemente antagénicas como la escuela y la tribuna publica co-
bra sentido si los vemos a ambos como desarrollos de un mismo pro-
ceso que los abarca, el que ha consolidado la cultura ateniense sobre
una idea de progreso que tiene su asiento sobre todo en la profesio-
nalizacién y la especializacién artistica y técnica. A este proceso co-
rresponde un discurso que, aun habiendo experimentado serias
fracturas y contestaciones desde finales del siglo V, mantiene su vi-
gencia incuestionada en las escuelas filos6ficas y los centros de cultu-
ra de época helenistica.?® Sobre todo, en los ambitos de la reflexién
ética y politica, esta idea de progreso ha culminado en la idea del
politico “profesional” que, ya en la forma del rey filésofo, ya en la
del consejero, ya en la del orador experto frente a la asamblea, ha
llegado a acaparar la idea de saber ético y politico al trasladarlo al
medio verbal. Dicearco contesta este discurso vigente bajo tantos
cambios y para ello emprende toda una reelaboracién del mismo en
una obra que se considera la primera Kulturgeschichte conocida, que
conocemos bajo el innovador nombre de Vida de Grecia.

En su Vida de Grecia Dicearco reelaboraba de manera explicita el
conocido mito hesiédico de las razas de acuerdo con criterios “racio-
nales” con la pretension de alcanzar una verdad acerca de la condi-
cién primigenia de la raza humana.® Con una voluntad polémica
que parece serle muy querida, mantenia el elemento mas mitico de
todos, la condicién ideal de los primeros hombres. Estos, fiados en
una naturaleza generosa que ofrecia espontaneamente sus frutos,
vivian dedicados al ocio méas excelente. Pero el esquema narrativo
fundamental era el que habia elaborado la ilustracién en una inci-

38 Sobre la escuela como lugar del discurso cientifico cf. Vegetti (1987) y (199), pp.
202-210.

39 Para la posibilidad de una idea de progreso en la Antigiiedad seguimos las ideas
de Ch. Meier (1980). Destacaremos también, por la mencién repetida que hace de
Dicearco en el campo de estas ideas culturales el controverttido libro de Cole (1967)
pp- 54 s. y 148-50, asi como Lovejoy-Boas (1935) pp. 93-96 y Dawson (1992) pp. 198 s.
y 205.

40 Los textos fundamentales, bastante amplios para lo que suele ser el caso de otras
obras de Dicearco, se deben a Varrén (Rust. I1 1,3 = fr. 48 W.) y a Porfirio (Abst. IV 2
=fr. 119 W.).
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piente idea de progreso, segtin la cual pueden distinguirse una serie
de estadios sucesivos gracias al evento decisivo de la “invencion”,
que imprime a su vez una orientacién determinada a la sucesioén. En
Dicearco, la pérdida de la condicién de excelencia moral de los pri-
meros hombres motiva la sucesiva degradacion en los modos de vida
del pastor y del agricultor.4t

Dicearco ha construido una interpretacion del curso de la cultura
humana integrando tradiciones de pensamiento por lo general irre-
ductibles. Por un lado, la metodologia de la interpretacién histérica
del mito es claramente deudora de la obra de Tucidides, quien ya
emprendia en su primer libro una reconstruccién de la situacion an-
tigua de Grecia donde el testimonio de la actualidad de determina-
das zonas del pais servian de “prueba” para la argumentacién sobre
las condiciones de vida pasadas.®2 Deja intacto, deciamos, el sentido
mitico de los origenes, cuando el grueso de sus contemporaneos,
entre los que cabe destacar Platon, Aristoteles y Teofrasto, influidos
de manera decisiva por la ilustracion sofistica y la filosofia atomista,
han hecho ya topica una consideracién primitivista mas o menos
estricta de los tiempos primeros de la humanidad, cuya recepcion
posterior serd muy importante. La idea que da Dicearco de la evolu-
cién cultural del ser humano mantiene con la que presentan estos
autores considerables analogias, pero precisamente ese compromiso
con el mito de la excelencia natural de los primeros hombres lo sin-
gulariza de ellas, dando a algunos de sus topicos un sentido especial
de no poco interés.

Un punto clave y desencadenante en el transito entre el bios
primigenio y el de los primeros pastores y recolectores esta en la
cuestién “dietética” (a lo que debemos la recepcién de este texto por
parte de Porfirio): en el origen no habia consumo de carne; la dieta
de los primeros hombres era exclusivamente vegetariana, lo cual
explica su excelente salud. El cansancio de la dieta expresado en el
combativo grito de “ya basta de bellotas” marca de por si el transito
a otro bios, el del pastor, donde hacen su aparicién la propiedad, el

41 Cf. Bodei Giglione (1986) pp. 634-636, quien ha sefialado la importancia en Dicear-
co del modelo estadial de tanta fortuna en los padres fundadores de la sociologia y
de la economia politica moderna A. Ferguson, J. Millar y A. Smith.

42 Cf. Tucidides I 5.2; 5.3; 6.2; 6.5; Romilly (19672) pp. 240-295.
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sacrificio cruento junto con el régimen carnico y la guerra. El sacrifi-
cio cruento para fines alimentarios o religiosos (estrechamente uni-
dos como se sabe en la cultura antigua) era en la tradicién pitagérica
y 6rfica equiparable al asesinato por atentar contra la continuidad de
la vida. La posicién de Dicearco se justifica en términos estrictamente
morales y su modo de exposicién no es un mandato religiosoni una
méxima, sino la constatacién histérica de la aparicién de una practica
decisiva en el proceso de la historia cultural: el sacrificio de los ani-
males, que es ya una forma de guerra. De nuevo ha tomado Dicearco
motivos de la tradicion religiosa y poética, pero la ha remodelado a
su manera por medio de un discurso de raigambre “ilustrada” deu-
dor de la filosofia y la historiografia del siglo V. En efecto, es la vio-
lencia, la agresiéon y la guerra el factor que Dicearco asocia
estrechamente al trato de posesién y consumo de los animales que
distingue el nuevo bios humano. Pero sobre todo, es el cambio in-
motivado en las practicas de vida el que origina una especializacién
moralmente reprobable en cuanto es inseparable de una conflictivi-
dad.

VI

Estamos en condiciones de valorar en su conjunto la asignacién
doxogréfica a Dicearco de la preponderancia de la vida activa sobre
la contemplativa. Atendiendo a su peculiar reescritura de la progre-
sién de la humanidad en forma de degradacién cultural, podemos
entender que la polémica posicién de Dicearco esconde bajo el ideal
de vida activa un modelo de comunidad en el que la modelacién
ética del hombre no ha dado todavia lugar a ningun trasunto que
alcance a desvirtuarla como un decir o actuar vacios y progresiva-
mente especializados. En este respecto, no hay demasiada diferencia
entre el discurso de la Academia y el discurso de la tribuna. En am-
bos lugares se asiste al mismo proceso de profesionalizacién, la de
quien se empefia en el dominio de la accién por el virtuosismo del
gesto, con el efecto de separarla cada vez mas de su condicién de
autenticidad, la de ser adecuada a una situacién. La critica en el 4m-
bito ético-politico sigue el modelo de la critica de las artes, que es de
donde ha partido el empuje decisivo para la constitucién del discur-
so y la idea de progreso a lo largo del siglo V. En efecto, en las artes
el atenerse al arte misma, a la novedad que se da en su propio ejerci-
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cio, ha producido un desarrollo sin paralelo que hace que los artistas
contemplen el pasado como algo superado e incluso consideren una
cierta aceleracion de los tiempos, por el precipitado acumularse de
las novedades que provoca la sobrepujada dedicacion virtuosistica.
En el ambito ético-politico, tan estrechamente vinculado al primero,
esta suerte de objetivacion se da peligrosamente en la palabra. La
cultura griega mas avanzada se ha consagrado como una cultura de
la palabra y ha dado lugar, incluso contra su mas asentada ideologia,
a profesionales e instituciones donde la palabra, con el apoyo de la
escritura, ha alcanzado un valor auténomo. En uno y otro caso el
punto de partida est4 en esa suerte de apercepcién del propio hacer y
la promocién en ella de una forma cualificada de ese mismo hacer
mas alla de su propia razén de ser que se proyecta indefectiblemente
en la innovacién. El hombre antiguo vive feliz porque no se percata
siquiera de su propia situacién y no percibe, por ejemplo, la simpleza
de su dieta. La elemental constatacién de este hecho, ese minimo
gjercicio de la reflexividad sobre la propia condicién de vida es fatal,
es el nacimiento del tedioy la basqueda de lo nuevo.

La filiacién de Dicearco se habra de buscar mds bien en la tradi-
cién rigorista de Antistenes y en la linea de las propuestas “politicas”
de cinicos y estoicos, o las mas propiamente sociales de los epictireos.
También ellos rechazan los saberes més estrictamente teoréticos o los

43 En este punto adquiere especial importancia la no menos original teoria sobre el
alma que defendié Dicearco (frr. 5-12). Segin las escasas fuentes de que dispone-
mos, Dicearco negaba la existencia del alma como elemente independiente del cuer-
po ¥, por consiguiente, su inmortalidad. En cuanto a su idea del alma, parece
haberse adherido a esa forma de epifenomenalismo que encontramos expresa en el
Fedon platénico y que motivaba los miedos de Simias y Cebes, la de que el alma era
una suerte de armonia de los elementos sin existencia propia, como la afinacién de
la lira; cf. Plat., Phedo 86 b-c, Philol. DK 44 A 23 (= Macr., ad Scip. somn. 1 14, 19). En
lugar de alma (yvy1) y seres animados (Euyvya) hablaba Dicearco de vida que se
difunde por igual entre los seres vivos sin ser separable del cuerpo concreto. La
doctrina tiene raigambre pitagérica, pero en Dicearco resulta inesperadamente en un
rechazo de la inmortalidad. Segiin la afinada interpretacion de Wehrli (p. 46), la
teoria del alma de Dicearco parece responder a lo que Aristételes considera las opi-
niones antiguas al respecto, que restringen las facultades del alma al movimiento y
la sensacion; cf. de An. 1. 427 b 27. Deja al margen todas las actividades intelectuales
que al mismo tiempo que depositarias de la inmortalidad y de la capacidad humana
de trascender son las que posibilitan la orientacién practica del hombre y aprensién
inteligente de la realidad.
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hacen, en todo caso, siervos de la filosofia moral.4 Con ellos com-
parte la exaltacién de una cierta condicién de naturaleza para desig-
nar el ideal humano. Comparte también con ellos una imagen de la
ciudad especialmente polémica, que redefine en términos exclusivos
como lugar comunitario donde la accién crea cualitativamente el
espacio. La dimensién propiamente urbanistica de la ciudad, tan
asociada en la [lustracién ateniense con la promocién y consolidacion
de un espacio publico politico, es cuestionada como elemento perni-
cioso que oculta los actos apropiados que dan sentido a la institucién
sin necesidad de quedar fijados a un lugar determinado y por tanto
susceptibles de una retorizacién semejante a los discursos en la es-
cuela o la asamblea. La configuracién urbana parece adoptar para
estas corrientes la apariencia y el valor de una retérica de la practica
ciudadana, sustituyendo, por ejemplo, la adoracién de los dioses con
el hecho de ir al templo. Reubicando el sentido en la accién, en el
mismo hacer por el agente moralmente responsable, el espacio ad-
quiere una cierta virtualidad por respecto a la accién que en él se
desarrolla. Es tentador leer en este sentido la predileccién de Dicear-
co por las zonas poco urbanizadas, el mundo dorio singularmente,
del que ya Tucidides habia destacado la incongruencia entre su peso
en los acontecimientos histéricos de Grecia y la escasa monumentali-
dad de las poblaciones.4

Se diferencia radicalmente de ellas, sin embargo, por su empefio
en no tratar los problemas morales separadamente de las formas de
vida en las que se asientan en su variedad temporal y local. Los mo-
dos de indagacién no son por tanto l6gicos, ni sus resultados preten-
den de alguna manera modelar directamente la acci6én por el
intermedio de la reflexién moral, en cualquiera de sus formas, sino
que es en el modo de la historia, en aquel sentido antiguo de indaga-
cién y exposicién de la experiencia, como se procede a dar cuenta de
las singularidad de los modos de vida comunitarios intentando se-
fialar los lugares en los que se da el peligro del cambio.

En resumen, parece que el intento por destilar de los testimonios
posteriores el sentido aparentemente simple de la exaltacién de la
vida activa nos lleva a una fina percepcién de uno de los momentos

44 Dihle (1986).
45 Tucidides 1 10,2.

66 Praesentia



...DICEARCO DE MESINA

del cambio social. La distincién entre vida activa y contemplativa no
deriva de una jerarquia natural en el ser humano que daria como
conclusién el privilegio de una u otra de las dimensiones de la acti-
vidad, sino que es fruto de una degradacién de la que queda el tes-
timonio, a veces deformado, de “los antiguos”. Es esta linea temporal
la que pretende remontar Dicearco por un método incipientemente
historiogréfico/ arqueol6gico de reconstruccién. Por €l se alcanza una
suerte de vivencia directa de la realidad comunitaria que hizo las
delicias de Hegel para confirmar la idea de una vida ética en la que
no se da distancia reflexiva en la préctica de sus formas.
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