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1 El acercamiento a las biografías y obras de los filósofos de la antigüedad clásica lo hemos 

realizado a través de diferentes obras de entre las que destacamos las siguientes: 

Kirk, G. S., Raven, J. E., & Schofield, M. (1983). The Presocratic Philosophers: A Critical History 
with a Selection of Texts (2nd ed.). Cambridge: Cambridge University Press. También hemos 
usado la traducción al español de Gredos. 

Patricia F. O’Grady. Thales of Miletus: The Beginnings of Western Science and Philosophy. Al-
dershot, England: Ashgate, 2002 

Idang, G. (2013). Thales, Anaximander and Anaximenes as pathfinders of modern science. In-
ternational Journal of Philosophy, 1(4), 57. https://doi.org/10.11648/j.ijp.20130104.12 



2 Giménez Gracia, F. La leyenda dorada de la filosofía, Ediciones Libertarias, Madrid, 1998. 

3 Platón. Diálogos Vol. V, Teeteto, Gredos, Madrid, 2006. 



   

4 Platón llegó a afirma de Tales que fue educado en Egipto por los sacerdotes. Platón: Diálogos, 

Vol. IV, La República, Gredos, 2003. 

5 Tales acogió al joven Pitágoras y se cuenta que le recomendó que viajase a Egipto a adquirir 

los conocimientos de los sacerdotes Menfis y Tebas. Esta anécdota la cuenta Jámblico en Vida 
Pitagórica. (II-12), Gredos, 2016. 



   

6 Será Aristóteles el que llegue a decir de Tales que es el introductor de un modelo de filosofía 

al hacer referencia a la búsqueda del primer principio de la naturaleza. Aristóteles (2014). 



   

Metafísica, Gredos, Madrid. 

7 Aristóteles (2011). Política, Austral.  



   

8 AA.VV. (1978): Los filósofos presocráticos I. Gredos. 



   



9 Byung- Chul, H. (2014). El Enjambre. Herder. 

10 Ortega y Gasset, J.(1996). La rebelión de las masas, Editorial Andrés Bello. 1996.p56 

11 El termino hipermoderno procede del pensador francés Lipovetsky y, más en concreto, de su 

obra Los tiempos hipermodernos, Anagrama, Barcelona, 2006. 



   

 



12 No en vano nos han llegado 3 biografías sobre la persona de Pitágoras. Estas tres biografías son 

el libro VIII de Diógenes Laercio sobre la vida y opinión de filósofos ilustres, la biografía de Jámblico 
y la de Porfírio. Semejante producción literaria nos ofrece una idea aproximada de su relevancia 
para la época.  

13 Uno de los manuales más detallados sobre la figura de Pitágoras es: Riedweg, C. (2008). 

Pythagoras. His life, teaching, and influence. Springer 

Para consultar la figura de Pitágoras recogida por la tradición histórica más próxima a su realidad 
ver: Schorn, S. (2014). Pythagoras in the historical tradition: from Herodotus to Diodorus Siculus. 

en C. A. Huffman (Ed.), A History of Pythagoreanism (pp. 296-314). Cambridge University 

Press. https://doi.org/10.1017/CBO9781139028172.015 

Otra de las referencias más actualizadas es la de Zhmud, L. (2012). Pythagoras and the Early 
Pythagoreans. Oxford University Press. 

14 Usaremos el nombre de “Laercio” para citar a Diógenes Laercio y a su obra de referencia: 

Vida y opinión de filósofos ilustres, con el objetivo de no confundirlo con el filósofo Diógenes. En 

https://doi.org/10.1017/CBO9781139028172.015


   

este caso, en lugar de citar la página de la versión, nos hemos decantado por la citación del 
capítulo y del versículo.  

15 Su relación con Tales aparece expresamente en la “biografía” de Jámblico (2003), Vida Pita-

górica.  

16 Para conocer mejor la tremenda capacidad de persuasión e influencia que poseía Pitágoras 

es muy recomendable leer a Macris, C.: “Pythagore, un maître de sagesse charismatique de la 
fin de la période archaïque” en Carisma profético, Ediciones Filoramo, Brescia. 2003. 243-289- 



   

17 Ver la introducción a la Vida de Pitágoras de Porfirio en la edición de Gredos.  



   



   



   





   

18 Jámblico, Vida de Pitágoras, op.cit. p40. 







19 Heráclito posee un lenguaje tremendamente rico en recursos, expresiones, metáforas, para-

dojas, enigmas… que no facilitaban mucho la comprensión a pesar de que se habla de una 
unidad teórica a lo largo de sus escritos. Ver Kahn, CH.(1979). The art and thought of Heraclitus. 
Cambridge. Para bibliografía especializada sobre Heráclito ver Roussos E.N. (1971). Heraklit-
Bibliographie, Darmstadt. También: Kirk, G. S. (ed.) (1971), Heraclitus. The Cosmic Fragments, 
1st. reprinted. London, Cambridge University Press, http://archive.org/details/KirkHeracli-
tus.TheCosmicFragments. 



   

Otra obra muy completa es la de Mouraviev, N. Heraclitea. Edition critique compléte des témoig-
nages sur la vie et l’œuvre d’Héraclite d’Éphèse et des vestiges de son livre. En español ver: 
Marcovich ,M (1968). Heraclitus, edición Minor, Talleres gráficos universitarios. 

20 Camacho Rojo, J.M. (1996): Alusiones a Heráclito en la poesía española del siglo XX, en 

Pervivencia y actualidad de la cultura clásica. Universidad de Granada/ Sociedad española de 
estudios clásicos. Colección Biblioteca de estudios clásicos 7, pp. 61-94. 



   



   



   



   





   

21 Se puede consultar también en  Diels-Kanz: 22B 1 DK 



   

22 Para profundizar en Parménides en castellano es recomendable el libro de Montero Moliner, 

F. (1960). Parménides, Gredos. 

Para adentrarse en profundidad en los fragmentos de su obra ver: Coxon, A. H. (1986). The 
Fragments of Parmenides: A Critical Text with Introduction and Translation, the Ancient Testi-
monia and a Commentary.Van Gorcum. 

23 Esta historia la narra Platón en su diálogo Sofista,217C. En Diálogos vol.V Gredos, 2003. 



   

24 Para conocer mejor los problemas que se analizan en el Poema de Parménides ver: Priou, A. 

(2018). Parmenides on Reason and Revelation. Epoché: A Journal for the History of Philosophy. 
https://doi.org/10.5840/epoche2017121399.  

25 Aristóteles. (1998). Metafísica, Gredos. 



26 Aparte de los ya clásicos manuales de filosofía antigua que dedican un capítulo a Zenón, el 

acercamiento al mismo se puede realizar desde los comentarios que Platón realiza sobre él en 
el Parménides (126ª-128e), y que podemos encontrar analizados en el artículo de Vlastos, G. 
(1995). 14. Plato's Testimony Concerning Zeno of Elea. In D. Graham (Ed.), Studies in Greek 
Philosophy, Volume I: The Presocratics (pp. 264-300). Princeton: Princeton University 
Press. https://doi.org/10.1515/9780691241883-019. También podemos realizar un 

https://doi.org/10.1515/9780691241883-019


   

acercamiento más específico con Lee, H. D. P. (2015). Zeno of Elea. Amsterdam: Cambridge 
University Press. Publicado originalmente en 1936, el libro incluye el texto griego antiguo de las 
paráfrasis y citas de los argumentos filosóficos de Zenón, junto con una traducción al inglés y 
notas editoriales. 



   

27 Así lo expresa Néstor Luis Cordero en la introducción a Zenón que se realiza en el libro de 

VV.AA.: Los filósofos presocráticos II. Gredos, Madrid, 2003. 



   



28 Jaeger, W. (1957). Paideia: Los ideales de la cultura griega. Fondo de cultura económica. 

29 Jaeger, W. Paideia, op. Cit, p.13.  



   

 



30 Para tener una primera visión de la vida de este filósofo y un acercamiento a su filosofía, las 
siguientes obras pueden servir de orientación: Navia, L. E. (2005). Diogenes the Cynic: The War 
Against the World. Rowman & Littlefield Publishers. 

Roubineau, J.-M. (2022). The Dangerous Life and Ideas of Diogenes the Cynic. Oxford University 
Press. 

Para profundizar en su figura ver: Goulet-Cazé, M.-O. (2000). Le Cynisme ancien et ses prolon-
gements. Paris: Presses Universitaires de France. 

31 La fuente principal sobre la figura de este pensador la encontramos en el libro VI de Diógenes 
Laercio: Vidas y Opiniones de filósofos ilustres.  Junto a esta obra destacamos: Goulet, M.& 
Goulet-Cazé M.O. (1993). Le Cynisme Ancien Et Ses Prolongements Actes du Colloque Inter-
national du Cnrs. Presses Universitaires de France – PUF.  



   

32 Según Diógenes Laercio el fundador del estoicismo fue Zenón de Citio, que llegó a la filosofía 

a través del cínico Crates, pero es muy probable que, tras el desarrollo y la fama que adquirió 
la escuela estoica, fueran los propios discípulos de esta escuela, influenciados por la potencia 
del platonismo, los que quisieran darle a la escuela estoica una influencia socrática situando a 
un discípulo de Sócrates como fundador de la escuela. Ver Fuentes Gonzales, P.P. (2002): “El 
atajo filosófico de los cínicos antiguos hacia la felicidad”, en Cuadernos de Filología Clásica, 
estudios griegos e indoeuropeos, V12, pp. 203-251. Otros autores señalan como culpable de 
esta relación a Apolodoro, ver: Goulet-Cazet, M.O. (1989). Apollodore de seleucie, A 250, Dic-
tionnaire des philosophes antiques I, París, pp. 276-278. 



33 Comentario de Diógenes Laercio, Vida y opiniones de filósofos ilustres. LVI, 24 



   



   

34 Para analizar el papel de la desvergüenza ver: Vázquez Gómez, V. H. (2019). El valor filosó-
fico de la anaideia en Diógenes de Sinope. Praxis Filosófica, (49), 107–128. 
https://doi.org/10.25100/pfilosofica.v0i49.7949 



   





   

35 Ver el libro de Concheiro, J.L.(2016). Contra el tiempo. Anagrama.  En este ensayo se apunta 

a que la aceleración (y no tanto la velocidad misma) se está convirtiendo en una seña de iden-
tidad de la sociedad actual.  



   



   



   



   

36 El tema de la amistad es tratado en el los libros VIII y IX de la ética nicomaquea, ver Aristóteles 

(2014) Ética a Nicómaco. Gredos.  





   

 



37 Hay muchas obras, por fortuna, sobre Epicuro, pero aquí destacaremos algunas de pensado-

res españoles que son relevantes para aproximarnos su doctrina. García Gual, C. (Ed.). 

(2005). Epicuro: Obras completas. Madrid: Alianza Editorial. 

Lledó, E. (2011), El epicureísmo. Taurus. 
38 En su libro sobre Epicuro (2005), García Gual apunta que los epicúreos, tanto griegos como 

romanos, no trataban, como los estoicos, de cosechar ningún tipo de laurel público.  Si bien, en 
los postulados de base, hay coincidencias entre la teoría estoica y epicúrea, a medida que am-
bas avanzan, comienzan las divergencias, hasta el extremo, como apunta el profesor García 
Gual, de que el compromiso de los estoicos con la ideología política les llevó a una oposición 
palpable y notoria con los epicúreos.  



   



   

39 Ermarco (2007): Frammenti (La scoula di Epicuro), Edt. Bibliopolis. 

40 De entre estos detractores, será el gramático Aristófanes el que le acuse de tener un estilo 

“demasiado personal”.  



   

41 Comentario en Steckel, H. 1968. Epikuros. Pauly-Wissowa Realencyclopädie der classischen 

Altertumswissenschaft Suppl. Bd 11:579–652. 





   



   



   

42 Saborit, P. (2006): Vidas Adosadas. Anagrama, Barcelona, 2006.  



   





43 De entre las obras, capítulos de libros o artículos que pueden acercarnos a la figura de Hipatia 
destacamos los siguientes: Jaeger, L. (2023). Hypatia of Alexandria (ca. 355–415 or 416): Icon 
of Mathematics in Late Antiquity. En Women of Genius in Science. Springer, Cham. 
https://doi.org/10.1007/978-3-031-23926-7_1 

Norman, D. L., & Petkas, A. (Eds.). (2020). Hypatia of Alexandria: Her context and legacy. Mohr 
Siebeck. 

Watts, E. J. (2017). Hypatia: The life and legend of an ancient philosopher. Oxford University Press. 

Dzielska, M. (2003). Hipatia de Alejandría. Madrid: Siruela. 

https://doi.org/10.1007/978-3-031-23926-7_1


   

44 Ver Ingerborg Gleichauf, Mujeres filósofas en la historia. Icaria, Barcelona, 2010.  

45 Uno de los comentadores más cercanos históricamente a Hipatia fue Sócrates de Constanti-

nopla (no confundir con el Sócrates de Atenas, filósofo) que escribió sobre ella en: Sócrates 
(2017). Historia eclesiástica, editorial Ciudad Nueva. 



46 A pesar de que muchas fuentes reconocen la influencia en su formación que tuvo el padre, 

en algunos documentos relevantes como la Suda o el testimonio de Damascio, se dice que viajó 
a Grecia para estudiar, cosa que parece ser probable a pesar de que la Academia platónica se 
encontraba ya en periodo de decadencia, como llega a atestiguar Sinesio de Cirene en una carta 
donde le cuenta a su hermano que las enseñanzas de Hipatía en Alejandría eran muy superiores 
a las que había aprendido en la Academia de Atenas, ver: De Miguel López, J. (2017). Poder e 
influencia de las mujeres paganas durante el siglo V a partir de las principales hagiogafrías pla-
tónicas, en Revista de diálogos mediterránicos,  num. 13, pp. 121-136. 

47 Así lo expone Gille Ménage en su obra Historia de las mujeres filósofas, Herder, 2009. 



   

48 Ver Camacho Rojo, J.M. y Villena Posonda, M.(2009). Hipatia de Alejandría,  en Grecia y 

Roma, III, Mujeres reales y ficticias, Editorial Universidad de Granada, pp.37-54. 

49 Dzielska, M.(2003). Hipatia de Alejandría. Siruela, Madrid. 



   

50 Alic, M. (2005). El legado de Hipatia: historia de las mujeres de la ciencia desde la Antigüedad 

hasta finales del siglo XIX” Siglo XXI. 

51 Como apunta el profesor Garay (1989), Plotino se declaró repetidamente discípulo de Platón 
llegando a polemizar enérgicamente contra muchas de las tesis aristotélicas. p.52. 

52 Sócrates Escolástico: Historia Eclesiástica, Libro VII, Cap. 15. Op. Cit. 



   

53 Gálvez, P. (2004). Hypatia, la mujer que amó la ciencia. Lumen. p.242.  



   

54 Sócrates Escolástico, Historia Eclesiástica, Libro VII, cap. XV



   







55 No hay fuentes bibliográficas amplias sobre la figura de Hiparquia a parte de algunos manua-

les genéricos sobre pensadoras en la antigüedad que le dedican un capítulo, pero los siguientes 

artículos puede servir de referencia para conocerla un poco mejor: Grams, L. (2007). Hipparchia 

of Maroneia, Cynic Cynosure. Ancient Philosophy, 27(2), 335-350. 

Jiménez Alcarria, F., & Mejón, A. (2022). Viviendo en co-herencia con la filosofía cínica: Hi-

parquía de Maronea. Revista Co-herencia, 15(28), 93-115. 



   

56 La principal fuente de referencia es Diógenes Laercio y su Vida y opinión de filósofos ilustres.  

57 A este respecto ver Manning, C.E. (1973) Seneca and the stoics on the Equality of the sexes. 

Mnemosine, 26(2). pp. 170-77. También consultar el articulo de Zamora Calvo, José Ma-
ría,(2018).  “Viviendo en co-herencia con la filosofía cínica: Hiparquia de Meronea”  Co-herencia, 
Vol. 15, n28, 111-131. 





   

58 Clemens Alexandrinus (1969-70) Stromata, Berlin, Akademie-Verlag. 



   

59 Goulet-Cazé, Marie-Odile. (2006) Hipparchia. Brill’s New Pauly.  Ver también de la misma 

autora y Branham R. (2000). Los cínicos, el movimiento cínico en la antigüedad y su legado, 
Prólogo por García Gual, Seix Barral. 





   

60 Foucault, M. (2009). Vigilar y castigar. Siglo XXI. 



   

61 La traducción es de Gilles Ménage en su libro Historia de las mujeres filósofas. 



62 Hay varios estudios sobre Pirrón que pueden ser de interés, pero teniendo en cuenta que 

España contamos con un especialista sobre su figura, el catedrático de filosofía de la Universi-
dad de Córdoba Ramón Román Alcalá, nos hemos decantado por hacer uso de su obra: Román 

Alcalá, R. (2010). Pirrón de Elis: un pingüino y un rinoceronte en el reino de las maravi-
llas. UCOPress, Editorial Universidad de Córdoba. 

63 Por esta hipótesis se decanta el Catedrático Ramón Román Alcalá en su libro: Pirrón de Elis: 

un pingüino y un rinoceronte en el reino de las maravillas. Servicio de publicaciones Universidad 
de Córdoba, Córdoba, 2011. Para profundizar más en el papel del escepticismo griego ver del 
mismo autor: El escepticismo antiguo: posibilidad del conocimiento y búsqueda de la felicidad, 
Córdoba, 1994.  



   



   

64 La admiración y cariño por el filósofo, y la existencia de una estatua  suya parece corroborarse 

por los testimonios del viajero Pausanias (1994). Descripción de Grecia, libro VI, 24, Gredos. p. 
368. 



   

65 Sexto Empírico, H.P, I,7.  Hipotiposis Pirrónicas, Akal, 1996. 





   







66 Uno de los artículos más clarificadores sobre la figura de Antifonte es el de Ramírez Vidal, G. 

(1998) Humanismo y cosmopolitismo en: Antifonte, Habis, nº29.pp.37-50. Como bien señala 
Ramírez Vidal, apenas se tienen datos sobre este sofista y en lo referente a su obra, sería el 
descubrimiento en 1915 de Oxyrhynchus el que nos podría en la pista de su tratado Acerca de 
la verdad.  



   

67 Filostrato, Vida los sofistas, I-XV. Gredos.  



   



   

68 Ver Antifonte/Andócides (1991). Fragmentos y discursos. Gredos.  

69 Consultar el opúsculo de Nietzsche, F. (2012). Sobre verdad y mentira en sentido extramoral, 

Tecnos.   



70 Ver G. Casertano, Natura e instituzioni umane nelle dottrine dei sofisti, Napoli-Firenze. Il Tro-

pode, 1971. 

71 El texto pertenece a la segunda columna de la parte A de un fragmento del tratado Acerca de 

la verdad publicado en 1915. Ver el artículo de Ramírez Vidal, G. Humanismo y cosmopolitismo 
en Antifonte, Habis, num. 29, 1998, 37-50. 



   

72 Platón, Diálogos, Protágoras. Gredos, Madrid, 1985. 



   

73 Guthrie comenta que en un fragmento de Antifonte se puede leer sobre las ventajas de que-

brantar la ley si no se puede ser descubierto, que los dictados de la ley son impuestos artificial-
mente por acuerdo humano, mientras que los de la naturaleza son necesarios y obligatorios 
(1969, p.107). Guthrie, W.K.C. (1969). Historia de la filosofía griega, Vol III, Gredos. 



   





   

 



74 Para conocer mejor su figura ver: Henry, M. M (1995).  Prisioner of history, Aspasia of  Miletus 

and her biographical tradition, New York, Oxford University Press.  

75 Destacar la obra monográfica de Solana Dueso, J. (1994). Aspasia de Mileto. Anthropos. 

76 Para profundizar en el estatus femenino de la mujer en Grecia ver: Blundell, S. (1995). Women 

in ancient Grece. British Museum Press.  Para conocer la situación social de las mujeres en 
aquella época  ver: Pomeroy, S. (1975), Goddesse, Whores, Wives, and Slaves: Women in 



   

classical Antiquity. Schocken Books. 

77 Alganza Roldan, M. (2009). Pánfila de Epidauro, en Grecia y Roma, III: Mujeres reales y ficti-

cias.  Editores: Pociña Pérez, A. Y García González, J.M.  Editorial Universidad de Granada. 



   

78 A este respecto Grau hace referencia a un texto de Ateneo donde comenta que Sócrates 

pasaba el tiempo con las flautistas de Aspasia en sus burdeles. (Grau, 2010) p.457. 



   

79 Esta acusación se insinúa en Plutarco (1996), Vidas paralelas, Gredos. 



80 Se menciona este hecho en el diálogo de Platón Menéxeno, donde se dice que enseñó retó-
rica a Pericles y filosofía a Sócrates, el cual solía visitarla acompañado de sus discípulos y es-
posas. Pero no es la única fuente de referencia, también lo cita Clemente de Alejandría en el 
libro IV de los Stormata. El propio Plutarco, en Vidas Paralelas, en el apartado dedicado a Peri-
cles, cuenta que Sócrates la frecuentó junto a sus discípulos y que éstos, además, llevaban a 
sus mujeres a escucharla. Jenofonte también dará testimonio de que Sócrates tenía como maes-
tra de retórica a Aspasia.  

81 Así lo sostiene Ingeborg G. (2010). Mujeres filósofas en la historia. Icaria Editorial. 



   

82 Turkle, S.(2017). En defensa de la conversación. Ático de los libros, Barcelona, 2017. 



   





83 Un primer acercamiento a Demócrito puede realizarse a través de los textos clásicos de la 

Historia de la filosofía de Guthrie, tomo II, Gredos, 1986. O también se pueden consultar los 
Fragmentos presocráticos publicados en Alianza, 1988. Si queremos acercarnos al perfil ético 
de Demócrito es muy recomendable el libro de García Gual, C. (2021). Demócrito: La ética del 
buenánimo: Fragmentos y comentarios, Krk. Ediciones.  

De cara a profundizar en su figura se recomienda la obra de Chitwood, A. (2004), Death by 
philosophy:  The biographical tradition in the life and death of the archaic Philosophers: Emped-
ocles, Heraclitus and Democritus. University of Michigan Press. Una introducción accesible al 
texto de Demócrito es la que Freeman (1966) realiza en su Compenion pp. 293-99.  



   

84 Para centrar más la investigación en la figura de Demócrito ver Cartledge, P. (1997). Democri-

tus (The great philosophers), Routledge. 



   

85 Berryman, S. (2023). Democritus. In E. N. Zalta & U. Nodelman (Eds.), The Stanford Ency-
clopedia of Philosophy (Spring 2023 Edition). Recuperado de https://plato.stanford.edu/archi-

ves/spr2023/entries/democritus/ 

https://plato.stanford.edu/archives/spr2023/entries/democritus/
https://plato.stanford.edu/archives/spr2023/entries/democritus/
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