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Resumen: La interseccion entre la idea de lo sublime en la estética y la poética
griegas y el pensamiento neoplaténico al final de la Antigtiedad y en los comienzos
de la época bizantina es un importante campo de trabajo que esta aun por inves-
tigar. Este estudio nos parece fundamental para entender los fundamentos del
giro visual y conceptual que se produce entre los siglos IV y VII en el campo de la
filosofia de las artes y la poesia griega tardoantigua, en una época marcada por la
discusion filosofica y estética —y pronto religiosa y politica— acerca de las imagenes,
su poder, su representatividad y su estatus ontologico. Sobre este campo inex-
plorado, la presente contribucion pretende trazar una metodologia preliminar y
una primera aproximacion a lo que hemos dado en llamar “lo sublime apofatico”,
como una nueva categoria de estudio incipiente que puede ayudar a abrir una
nueva via para una mejor comprension, a la vez, de los desarrollos de la estética
neoplatonica y de los autores de poesia cristiana y pagana de esta época.
Palabras clave: Sublimidad; Apofasis; estética bizantina; Estética griega tardoan-
tigua; Poesia griega tardoantigua
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Lo sublime apofdtico y la estética neoplaténica

Abstract: The intersection between the idea of the sublime in Greek aesthetics
and poetics and Neoplatonic thought at the end of Antiquity and the beginning
of the Byzantine period is an important field of work yet to be investigated. This
study seems to us fundamental to understand the foundations of the visual and
conceptual turn that occurs between the fourth and seventh centuries in the field
of philosophy of the arts and Late Antique Greek poetry, in an era marked by
philosophical and aesthetic - and soon religious and political - discussion about
images, their power, their representativeness and their ontological status. On this
unexplored field, the present contribution aims to outline a preliminary method-
ology and a first approach to what we have come to call “the apophatic sublime”,
as a new incipient category of study that can help to open a new way for a better
understanding, at the same time, of the developments of Neoplatonic aesthetics
and of the authors of Christian and pagan poetry of this period.

Keywords: Sublimity; Apophaticism; Byzantine Aesthetics; Late Antique Greek
Aesthetics; Late Antique Greek Poetry

Introduccién

El trabajo que nos hemos propuesto es una investigacién todavia en
desarrollo que desea poner el foco sobre un hilo conceptual que atraviesa el
pensamiento griego a lo largo de la Antigliedad tardia y que une poesia y prosa,
arte y filosofia, e incluso paganismo y cristianismo. Este hilo, evidente a través
de un uso especial del lenguaje, refleja un pensamiento firmemente anclado en
lo que hoy llamariamos la “categoria estética” de lo sublime, cuya teorizaciéon
empieza en el primer siglo de nuestra era, en el debate entre Cecilio de Caleacte
y Dionisio Longino'. Siendo una categoria referida principalmente a la retorica,
ya con Longino lo sublime empieza a referirse a experiencias estéticas mucho
mas amplias. Como escribié Giovanni Lombardo, de genus dicendi, lo sublime
se transforma en genus vivend?. Nuestra hipétesis va todavia mas lejos: lo
sublime no solo sobrevive en la experiencia estética en el sentido mas amplio,
sino que —por medio de estrategias y doctrinas muy determinadas- llega a
conformar el nuicleo de la “estética bizantina”.

El objetivo de este articulo es investigar algunas de estas “estrategias
del lenguaje” para lograr lo sublime en la poesia de la época, en una compe-
netracion de elementos que, al entrelazarse, modelan el mosaico multicolor
de la estética neoplaténica, todavia poco investigada en su especificidad. Las
“estrategias del lenguaje” que aqui hemos elegido presentar por razones de

! Sobre este debate y las escuelas retéricas en contienda en la Antigtiedad, véase Papoulias,

H., “Introduccién. Lo que queda del naufragio: Longino y su obra”, en: Longino, D., Acerca de lo
sublime, pp. 11-60.
> Cf. Lombardo, G., Hypsegoria. Studi sulla retorica del sublime, p. 18.
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economia del discurso, son tres: a) el uso de la privaciéon, como recurso que
indica lexicalmente algo conceptualmente inalcanzable; b) el uso de oposiciones
y contradicciones de forma sistematica para expresar lo mismo; y, por ultimo,
c) el uso del superlativo, como forma de expresion directamente conectada con
la sublimidad del contenido. Antes de pasar a su exposicion, veamos rapida-
mente el marco histérico y conceptual que define estos momentos como partes
de una doctrina de la apoéfasis.

1. Lo sublime griego

Seria dificil tratar de presentar aqui, en un breve apartado, las razones
por las que hablamos de sublime “griego” y todo lo que implica una distincién
programatica con respecto a lo sublime moderno, fundamentalmente romdn-
tico®. No solo por razones de espacio, sino también porque sus determina-
ciones conceptuales e historicas, muy pocas veces se han expuesto de manera
satisfactoria*. Y como si esto no fuera suficiente, un autor tan sefnalado como
Erich Auerbach nos ha asegurado que, de Longino hasta Dante, o incluso mas
adelante, lo sublime habia desaparecido®.

No pudiendo exponer estos problemas de forma integral, formularemos
solo unos pocos principios longinianos, propios de lo sublime griego, y que —a
diferencia de Auerbach- consideramos como ininterrumpidamente presentes
en la prosa y poesia greco-bizantina. Es de hecho la tradicion literaria, artistica,
filosoéfica y teologica bizantina, la que mantuvo vivo el concepto de lo sublime,
para empezar en cuanto vocablo, y que los estudiosos del occidente latino
nunca tuvieron en cuenta.

“Sublime”, como se sabe, en griego se dice Uog, “altura”. Longino mismo
amenudo usa compuestos o sinénimos como VYMAGG, VYMAoTOLOV, pHeyaAo@urig,

3 Paraun amplio tratamiento, véase Porter, J.I., The Sublime in Antiquity; sobre la mutacién de
la concepcion de lo sublime en la modernidad véase el Epilogo intempestivo acerca de lo sublime
contempordneo de Haris Papoulias, en Longino, D., Acerca de lo sublime, pp. 349-428.

* La mayoria de los estudiosos de este concepto, retoman inmediatamente sus caracteristicas
de los autores modernos, siempre a partir de Boileau y adelante, refiriéndose a Dionisio Longino
como el autor que inaugura esta tradicion. Se trata de un flaco favor a la tradicién griega, pues lo
sublime de Longino, poco tiene que ver con el de Burke o de Lyotard. De los pocos estudiosos que
investigan la Antigliedad de forma auténoma y no como simple antecedente, destacan los trabajos
de Lombardo, G., Hypsegoria. Studi sulla retorica del sublime; y el pionero, en este sentido, trabajo
de Kuhn, J. H., Hypsos. Eine Untersuchung zur Entwicklungsgeschichte des Aufschwungsgedan-
kens von Platon bis Poseidonios.

5 Véase su Camilla oder Uber die Wiedergeburt des Erhabenen, en Auerbach, E., Literatursprache
und Publikum in der lateinischen Spdtantike und im Mittelalter, pp. 135-176.
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péyac, péyebog, peyaropooovvn, adoemroAov, adoodtegov, dicov, tdbog, diagua,
UmteQurig, devag, VTeQékTTwOolG. .. €l listado podria continuar a voluntad. Y eso
en cuanto a sustantivos y adjetivos; en cuanto a verbos y participios, podemos
afirmar que se emplea una entera constelacion de términos para indicar la
sublimidad y el ascenso: Umegaipelv, UmeQPdAAw, VmepBipdlewv (en su forma
sustantivada, para indicar la creacion de hipérbatos), dwtipw (en su participio
dNEMEVOLS), emaiow, AVaPEQw, CUUTITEQOOUAL, OUYKOQUPOW, algw... Un estudio
pormenorizado de cada palabra longiniana, nos ofreceria un cuadro increible-
mente elaborado, pues, para cumplir con nuestro proposito, eso es, cartografiar
la constelacion de los términos que indican lo sublime, deberiamos tomar en
consideracién construcciones sintacticas o simplemente conceptuales que,
incluso negativamente, reproducen al lector la imagen de la altura, como cuando
se dice que lo sublime falso es “proclive a la mengua”, dicho, pero, en términos
de una caida: nim)... eic anavénow, “cae en disminucién”.

Como se ve, no se trata de compilar solo un listado de términos, sino
de reconocer que, mas alla de nuestras obsesiones terminolégicas, la lengua
griega y sus autores no conocen limites creativos a la hora de expresar lo
deseado. Inventan palabras, cambian el sentido de palabras existentes y, en fin,
hacen todo lo necesario para llevar a cabo una sub oculos subiectio, como diria
Quintiliano’, sin atenerse a instrucciones de manual, como las que nosotros a
menudo buscamos para explicar ciertos fenémenos.

2. Sobre el concepto de apéfasis

Amnépaotg, apdphasis, significa “negacién”. Sin embargo, la negacion,
en ambito filoso6fico, no es una nocion univoca; al contrario, presenta muchas
ambigliedades como, por ejemplo, cuando con un articulo determinado (to me
on, lo “no-ente”), sustantivandose, se entifica. De forma que, en vez de negar
una parte o una calidad de la primera entidad, se produce su desdoblamiento.
Como veremos, autores como Dionisio el Areopagita eran perfectamente cons-
cientes de eso y habra que subrayar desde ahora que la apéphasis bizantina,
no es simplemente una via negativa, como se suele decir en occidente®.

® Longin. 7.3.

7 Cf. Quint. Inst. IX, 2.

Aunque por razones distintas de las nuestras, es indicativo como un filésofo griego actual
subraya el mismo aspecto: “En este caso, no debemos pasar por alto que la teologia apofatica
no se limita al mencionado resultado negativo, sino que destaca la superioridad divina sobre
todos los seres creados” (Mantzanas, M., Apyaia EAAnvikn ket BuCavtiviy Ovtodoyia kat Métagu-
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Mientras que en los discursos ordinarios la negacion deja un vacio tras
de si, podriamos decir que, en la reflexion filosofica, parafraseando a Spinoza,
omnis negatio determinatio est, toda negacién es determinacién. Incluso las
palabras originales de Spinoza (que realmente estan invertidas: omnis determi-
natio negatio est) nos hablan del inmenso poder de la negacién, de su presencia
incluso ahi donde se ve solo un proceso afirmativo, atributivo, acumulativo de
determinaciones positivas.

Ese es el sentido del término 6gog: la definicion, la determinacién, pero
también es lo que marca un limite, una frontera. Eso es, para dar la definicion
de algo, para su determinacién, para llegar a entender algo, hay que sacarlo
de la continuidad y uniformidad espaciotemporal, hay que negar todo lo que
esta cosa no es. O, para retomar a Spinoza, esta vez segin sus propias pala-
bras, lo que sucede es que cada vez que se determina algo, también opera una
negacion subyacente.

Ahora bien, llevar esta negacion subyacente a la luz, asumirla con todo
lo que conllevaria, es algo que muy pocos pensadores hicieron a lo largo de
la historia occidental: Meister Eckhart, el ya mencionado Spinoza, Hegel,
Heidegger. Al mismo tiempo, en el Oriente Bizantino esta operacion se eleva a
canon e incluso, podriamos decir, a doctrina oficial. Se trata del método que
posteriormente sera conocido como apofatismo.

Maximo el Confesor, dice elocuentemente: kQUTITETAL YAQ PALVOLEVOS O. ..
Abyoc®. Poco mas adelante, la misma paradoja la atribuye al papel del apofa-
tismo mismo como método de manifestacién: tovto dU' amopdoews ékpaivery
Kkouvmtopevov. Lo que in primis parece ser una paradoja, el “esconderse en la
propia manifestacién”, es otra de las caracteristicas de lo sublime longiniano,
por la que lo real, lo efectivo, “se oculta inmensamente alumbrado”°.

Merece la pena reparar en esta palabra, ya que, como acabamos de decir,
seria uno de los nucleos mas propios de la cultura bizantina, tanto en poesia
como en prosa. Apophasis, literalmente, indica una sustraccion (amno-) del decir
(-pnut, paokw), o de lo dicho, y con eso, lo contrario de kata-@aois (afirmacién,
lit.: segun lo dicho). Ahora bien, aunque desde un punto de vista estrictamente
filolégico la palabra andégaoic-negacion suele ser inmediatamente conectada

ouwx1). Neotepn kar vy xpovn Metapuorkn dtavonon, p. 149). Mas adelante, veremos como el tema de
lo “creado”, mencionado por Mantzanas, se nos presentara como fondo doctrinal de la apéfasis
cristiana.

°®  Ambigua ad Joannem, 10.31-32 (PG91, 1129c).

' Longin. 15.11
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solo con el verbo andent, deberia llamar nuestra atencién una segunda etimo-
logia, la del verbo anogaivw (dmo- y aparecen)''. En este caso, se suele traducir
por “decision”, “sentencia”, “juicio”. Ademas, la lexicografia recoge un ultimo
sentido, todavia mas inexplicable: el de phdsma, es decir, imagen'?.

Segun esta segunda etimologia adnogaois significa “decision” procedente
de un “juicio” o de una “reflexion”. Tenemos que atrevernos a hollar un suelo
resbaladizo e intentar captar el hilo que une los dos sentidos, nunca expli-
cado en los diccionarios. Hemos de pensar la andgpaoicdecision como aquella
“opinion” que queda después de haber negado todas las demas; es precisamente
el sentido de “determinacion” que hemos visto anteriormente. Siguiendo este
razonamiento, seria acertado pensar que “decidir”, en griego, significa “ser
capaz de negar”. Y no solo eso, sino también “sustraer algo del aparecer”, algo
que corresponderia a la “sustraccion de lo dicho” perteneciente a la anopaoic
negacion'®. Lejos de ser una mera operacion formal, a lo largo de la historia su
uso ha favorecido el desarrollo de contenidos determinados. Veamos algunos
de ellos.

3. La apdfasis pagana

Nuestra historia empieza con Platon, quien, en dialogos como el
Parménides y el Fedro, explora los limites del conocimiento humano y las
paradojas que surgen al intentar definir lo divino o el principio ultimo. En el
Parménides, por ejemplo, Platon presenta una serie de argumentos que destacan
las contradicciones inherentes a cualquier intento de describir lo Uno, el prin-
cipio de unidad que subyace en toda la realidad. Estos argumentos sugieren que
lo Uno, al igual que lo Bueno, esta mas alla de la comprension humana y solo
puede ser abordado mediante descripciones negativas'®. Todo este trasfondo
platonico sera posteriormente desarrollado en el medioplatonismo, especial-
mente en autores como Plutarco o Apuleyo, en el Siglo I1'5.

"' Véase las dos entradas “ané@acic” en Bailly y LSJ, ad vocem.
2 v obv améeacty 6gwuev avtod [eso es, del sol] tanewviv, GAN’ Oxi avtév (Dibgenes, Frag. 13,
col. 2). Los corchetes son nuestros.

¥ Que esta “grandeza negativa” se pueda usar para decir “imagen” es algo que, sin acudir al desa-
rrollo del pensamiento bizantino, nunca podriamos entender. Aqui basta con mencionar a Vladimir
Lossky (Lossky, V., A l'image et a la ressemblance de Dieu, p. 55) y su acertada expresién que nos
habla de la doctrina de los iconos como una “iconografia apofatica” para significar precisamente
una entidad que es, y a la vez no es, desafiando de alguna forma la ley de la no-contradicciéon.

' Cf. Platon, Parménides 137c-142a.

' Cf. Calabi, F. Arrhetos Theos: L’ineffabilita del primo principio nel medio platonismo.
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Como es bien sabido, a mediados del Siglo III, el platonismo experiment6
un nuevo impulso filosofico gracias a Plotino, quien, basandose en las ideas
de Platon, reelaboro el concepto de lo Uno, el principio tltimo de la realidad, y
enfatiz6 su absoluta trascendencia. Asi, Plotino establecié con mayor claridad
las bases de una teologia apofatica que influiria profundamente en pensadores
posteriores. Lo Uno es la realidad ultima, la fuente de toda existencia y la causa
de todo en el universo. Sin embargo, a diferencia de las Formas en la filosofia
de Platon, lo Uno no es una entidad o concepto; esta mas alla de todas las
categorias de ser y no-ser.

En Enéadas V.1 Plotino analiza la naturaleza de lo Uno, subrayando que
es absolutamente simple y esta mas alla del ser y del pensamiento. Lo Uno
es la fuente de todas las cosas, pero no puede ser comprendido ni descrito
positivamente; solo puede ser abordado mediante un proceso de negacién,
rechazando cualquier atribucién positiva para no limitar su absoluta trascen-
dencia. En Enéadas V.3.14, el proceso de contemplacion de lo Uno se describe
como un viaje mas alla de las palabras y el pensamiento, en el que el alma
debe despojarse de todo para poder acceder. Plotino da carta de naturaleza a
esta via cuando afirma que “Decimos lo que €l no es; no decimos lo que es”®.
Cualquier intento de definir lo Uno fracasa porque lo Uno esta mas alla del
ser (hyperousios, epekeina tes ousias) y de todo conocimiento'”. Lo Uno es la
fuente de todas las cosas, pero esta mas alla de todas ellas, incluido el pensa-
miento y el lenguaje. Esta trascendencia radical requiere un enfoque apofatico
también por otra razon. Ya que, segun el sistema metafisico de Plotino, el alma
se origina en Ultima instancia de lo Uno, conserva un deseo de regresar a él, en
un retorno (epistrophé) o ascenso (anagoge, otro término de la constelacion de
lo sublime) que no es solo un proceso intelectual, sino también mistico, en el
que el apofatismo desempena un papel crucial, ya que el alma debe trascender
todas las formas particulares de conocimiento, embarcandose en su negacién.

Este enfoque de Plotino tuvo gran influencia. Su discipulo, Porfirio (c.
232-304), profundiza en la idea de la trascendencia divina, mas alla de la
razon y las palabras humanas'®. Mas adelante, Jamblico (c. 245-c. 325) intro-
dujo innovaciones que enfatizaban la distancia entre lo humano y lo divino

16 Plotino, V, 3, 14, 6-7; cf. Alvarado, J., Historia de los métodos de meditacién no dual, pp.
217-218.

" Cf. Enéadas V1.9 (“‘Sobre el Bien o lo Uno”); este tratado es esencial para comprender el apofa-
tismo, ya que establece las bases para la teologia negativa en el neoplatonismo.

'® Véase, Porfirio, Sentencias (30-31).
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y la necesidad de intermediarios, como dioses y daimones, para acercarse a
lo Uno, introduciendo nociones que apuntan hacia el apofatismo. Jamblico
destaca la necesidad de la teurgia, una fuerza que no proviene de nosotros,
para alcanzar los niveles superiores de la realidad'®.

Mas adelante, Proclo (c. 412-485) desarrollo una especie de “teologia
apofatica” dentro de su exposicién sistematica —en Elementos de Teologia y
Teologia Platénica— de un sistema metafisico completo que sitta lo Uno en la
cuspide de una compleja estructura jerarquica. Proclo también afirma la inefa-
bilidad de lo Uno, pero introduce la idea de una jerarquia de negaciones, ya
que, al ascender a niveles superiores de la realidad en su busqueda, se eliminan
progresivamente los atributos positivos. Proclo sostiene que lo Uno esta mas
alla de todas las categorias, incluida la de unidad misma. Es la fuente de todas
las determinaciones, pero en si mismo es indeterminado®’; como se observa
en el parrafo 123 de los Elementos de Teologia: “Ilav t0 Ogiov avTo peév dia v
UTEQOVOIOV EVWOoLV AQONTOV €0TL KAl AYVWOTOV TIXOL TOIG DEVTEQOLS, ATIO OE TV
HETEXOVTWV ANTTOV €0TL KAl YVWOTOV: OO HOVOV TO TTEWTOV TAVTEAWDS AYVWOTOV,
&re auéBextov Gv72L.

También en su Teologia Platénica expone el uso de la teologia negativa
para acercarse a lo Uno*?. Su enfoque sistematico proporciona un marco clave
para comprender lo divino como absolutamente trascendente e incognoscible,
lo cual tuvo una gran influencia en pensadores cristianos posteriores.

Otro es el caso de la presencia de la via apofatica en el disputado Corpus
Hermeticum, donde las antiguas ideas del Parménides y el neoplatonismo se
concretan en una via iniciatica personal y practica, con paralelos (o interpola-
ciones) claras de la ya muy viva apofasis cristiana. En el discurso secreto de
Hermes Trismegisto a su hijo Tat, por ejemplo, se incluye la promesa de silencio
en busca de lo verdadero, con una definicion que lo sitiia en “Lo que no esta
enturbiado, hijo mio, lo que no tiene confin, color, ni figura, lo que no muda, lo
desnudo, lo brillante, lo que es aprehensible por si mismo, el bien inalterable,

'Y Véase, Jamblico, De Mysteriis (1.12-15).

20 Véase, Proclo, Elementos de Teologia 1-4, 123-124.

2L «Todo aquello que es divino es por si inefable e incognoscible para todos sus derivados segin
su caracter de unidad que trasciende el Ser, sin embargo, es aprehensible y cognoscible para sus
participantes; por ello solo el Principio primero es completamente incognoscible, en cuanto es
imparticipable”. Traduccién de Garcia Valverde (Garcia Valverde, J.M. (ed.), Proclo, Elementos de
teologia Sobre la providencia, el destino y el mal).

*2 Veéase Proclo, Teologia platénica, (I11.1-3).
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lo incorporeo”®. Como comenta su editor: “El mundo fisico se muestra como una
ilusién o engano y la realidad auténtica solo es definible de manera apofatica.
En este momento Tat, auin en estado de conciencia alterada, se da cuenta de
que sigue ciego a la realidad auténtica y muestra su desesperacion”*. En el
mismo ambiente cultural hermético, pero en la version copta del codice VI de
Nag Hammadi el didlogo iniciatico entre maestro y discipulo describe una expe-
riencia apofatica ajena a cualquier proceso de generacion (agennetos) que tiene
abundantes paralelos en el apofatismo neoplaténico, cuando el maestro afirma:

“La palabra no es capaz de revelar esto. En efecto, toda la Ogdéada, hijo

mio, y también las almas que en ella habitan y a los angeles cantando

himnos en silencio. Yo, el pensamiento, comprendo.

—¢Qué cantan?

—Has llegado al punto en el que no cabe hablar de ello.

—Me callo, padre. Deseo cantar un himno en silencio.
—Cantalo, porque yo soy el pensamiento”,

Concluimos el epigrafe con este sugerente pasaje que, por un lado, sirve
como nexo entre apofasis de tradiciéon clasica y apoéfasis cristiana, pero, por
otro, ya apunta la relacion innegable de esta via negativa y privativa hacia lo
sublime y los reflejos poéticos en himnos y otras formas versificadas.

4. La apédfasis cristiana

Si bien las ideas apofaticas pueden encontrarse en los textos del Antiguo
Testamento, que representan un ejemplo de este enfoque en la historia compa-
rada de las religiones®®, cabe decir que los tedlogos cristianos se vieron espe-
cialmente influenciados por la filosofia platénica y neoplatoénica para esbozar
la comprensién cristiana de Dios, Uno y Trino?.

%3 CH XIIL.6; traduccion de Cano Cuenca (Cano Cuenca, J., Textos herméticos).

** Ibid., p. 169, n.199. Sobre el hermetismo como ejemplo de via apofatica, cf. Alvarado, J.,
Historia de los métodos de meditacién no dual, pp. 97-101.

% Traducciéon de Cano Cuenca (Cano Cuenca, J., Textos herméticos).

¢ El motivo también esta presente, por supuesto, en las religiones orientales y ha llegado hasta
la modernidad. Un ejemplo de larga duracion es la meditacion neti neti (no esto ni lo otro) en las
Upanishad y algunos paralelos en el Vedanta Advaita de Shankara, que apuntan a una aproxi-
macién semejante en busca de la superacion de la conciencia y de los pensamientos para darse
cuenta de la no-dualidad. Estas tendencias han llegado hasta la filosofia contemporanea. Véase
por ejemplo Alvarado (Alvarado, J., Historia de los métodos de meditacién no dual, pp. 46-52) y
Coward (Coward, H. G., Derrida and Negative Theology, p. 204).

* Véase Lilis, 1., H OtapopeTikny xpnon e apxaiac eAAnvixne @ilocopiac petald BvCavtvne
prAooogiac kat xplotiavikov 66y uatoc. Aqui se explican brevemente los diferentes usos de la termi-
nologia filosoéfica entre paganismo y cristianismo. Con respecto a la apéphasis, el estudioso griego
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Después del interesante precedente de Filon de Alejandria?®, es en el Siglo
I cuando se articula mejor la idea de lo inefable, particularmente por autores
alejandrinos como Clemente (c.150-215) y Origenes (c.184—c.253)%. El primero
afirma que el ser de Dios, que esta mas alla de todo discurso y pensamiento, no
puede ser expresado por el lenguaje humano y llega a formular de la manera
mas clara lo que solo a partir de Dionisio el Areopagita empezaremos a llamar
“método apofatico”, propiamente dicho: “¢rugoiaipev éavtovg eig 1o HéyeBog ToL
XQLoToU KAKEIOEV €I TO AXAVES XYLOTITL TTQOLOLUEV, TT) VOT)OEL TOD TAVTOKQATOQOG

o= ; y , 30
aun yé mn meoodyolpey <av>, ovx 6 éotiv, 6 0¢ ur) €0t yvwoloavteg™.

Aqui ya emerge una constelaciéon de conceptos que nos indica bien la rela-
ci6én intima ya establecida entre lo sublime (arrojarse, dice Clemente, al uéye0og
y al axavég) y la apoéfasis (conocer, dice nuevamente Clemente, no lo que es, sino
lo que no es)®'. También Origenes se refiere a Dios como luz incomprensible,
inaccesible e inefable, siendo esto otro elemento mas de los que Longino toma
en consideracion en la produccion de lo sublime3?.

También en el marco de la teologia heterodoxa cristiana de los variegados
grupos llamados “gnésticos” la cuestion del apofatismo fue clave de béveda. Sin
entrar en la compleja cuestion de su génesis o filiacion, la Biblioteca de Nag
Hammadi recoge varios pasajes que dan fe del motivo de lo inefable. Sobre las

escribe que, para los cristianos, aunque no hubiera habido una katdphasis, eso es, el mundo, si
habria existido una apéphasis: la Trinidad antes de toda creacién y tiempo (ibid., p. 78); resulta
interesante céomo, en ultimo analisis, Lilis reconduce la diferencia entre las dos concepciones a
la separacion teorizada por los cristianos, entre “creado” (ktiotov) e “increado” (aktioTov); ibid.
p. 82; véase también el ya mencionado Mantzanas, M., Apyaia EAAnvixn xat BvCavtivyy Ovtodoyia
xat Métaguoikt). Neotepn kat Loy xpovn Metapuoikn diavonon, p.149.

*® Notese que Filon, segun la hipétesis desarrollada por el bizantinista C. M. Mazzucchi (al
respecto, véase sus comentarios en la edicién critica del texto griego de Longino, editada por el
propio Mazzucchi, Mazzucchi, C.M. (ed.), Dionisio Longino. Del Sublime, pp. 313-320), podria
haber sido alumno de Dionisio Longino, siendo eso un elemento mas que conecta el hilo de
autores claramente involucrados en una idea trascendente de lo divino y de una relacion entre ser
humano y Dios que ya no puede contenerse en la sola naturaleza. Para el apofatismo de Filon, cf.
Mrugalski, D., “The Platonic-Biblical Origins of Apophatic Theology: Philo of Alexandria’s Philoso-
phical Interpretation of the Pentateuchal Theophanies”.

* En general, véase Edwards, M., “Christian Apophaticism before Dionysius”, pp. 64-77.

%0 «Nos arrojamos a la grandeza de Cristo y, desde alli, avanzamos hacia el abismo por medio de
la santidad, nos acercamos de alguna forma al conocimiento de Dios Todopoderoso, conociendo
no lo que El es, sino lo que no es” (Clem.Al. Strom. V, 11). Traduccién y subrayado de los autores.
3! Sin embargo, hay que apuntar también que en nuestro estudio no reparamos en las diferencias
doctrinales entre las distintas posiciones apofaticas al interno de las confesiones cristianas. Sobre
eso, véase Lossky, V., A l'image et & la ressemblance de Dieu, pp. 55-71.

% Hay mas: cuando Longino introduce este tema, acontece algo tinico en la historia: nuestro
autor se vuelca hacia la tradicién judia y asistimos por primera vez a un griego citando las Escri-
turas biblicas; véase Acerca de lo sublime, 9.9.
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caracteristicas del Padre, el Tratado tripartito afirma que “es imposible a
ningun intelecto concebirlo y tampoco podria ninguna palabra expresarlo, ni
ojo alguno verlo, ni cuerpo apresarlo”™3. Sobre la divina Ménada, el Apdcrifo
de Juan sostiene que “es indefinible, porque nadie lo precede para poderlo
definir. Es inescrutable, porque nadie lo precede para poderlo escrutar. Es
inconmensurable..., invisible..., eterno..., inexpresable..., innominable™*. Dios
es descrito en términos negativos, como inefable y sin nombre en Sabiduria de
Jesucristo (94, 1-96, 10) e Hipdlito, en la Refutacion de todas las herejias (VII
20.2) recoge un fragmento de Basilides en el que el gnostico argumenta que la
mejor definicién del Dios Ultratrascendente es “nada”, sin mas anadidura®®.

En la teologia ortodoxa, sin embargo, el uso de motivos apofaticos se
exptendera sobre manera desde el siglo IV a partir de las obras de los llamados
Padres Capadocios, que preludian el gran desarrollo del tema en el llamado
Dionisio el Areopagita. Basilio de Cesarea (c.329-379), Gregorio de Nisa (c.335-
c.395) y Gregorio Nacianceno (c.329-c.390) se destacaron por su adaptaciéon
del pensamiento platonico. Veamos unas pocas consideraciones sobre algunos
ellos por separado.

En primer lugar, Basilio de Cesarea sostiene que Dios es incompren-
sible para la mente humana y que cualquier intento de definir su esencia es
inutil®®. Por ejemplo, en su obra Sobre el principio de los Proverbios, habla de la
“[sabiduria] silenciosa que declara su propio Creador y Sefior” (AUt olwnwoa
poa tov éavtng ktiotnv kai Kogov)*”. Por su parte, Gregorio de Nisa dedica
mas atencion al tema, afirmando que cualquier intento de describir a Dios en
términos positivos no alcanza la realidad divina. Por eso, su obra se considera
innovadora en el campo del apofatismo®. Para Gregorio, el verdadero conoci-
miento de Dios implica reconocer las limitaciones de los conceptos humanos
y abrazar una forma de ignorancia mistica. Utilizando la vida de Moisés como

% Tr. Trip. 54,5-20: BNH I 162, traduccién de Pifiero Saenz, A. Gnosis. Conocimiento de lo oculto.
La gnosis judia y cristiana explicada por sus textos, p. 85.

34 Apoc. Jn 3 19-4, 10, BHN I 237, traduccién de Pifiero Saenz, A. Gnosis. Conocimiento de lo
oculto. La gnosis judia y cristiana explicada por sus textos, p. 87.

% Cf. para la antologia de estos textos Pifiero 2025, 87-88. Para un tratamiento teérico, ibid.
37-44.

% Cf. Contra Eunomio1.14-15, PG 29, 497.

%" Basil. Homilia 12.3; También aborda este tema en su Homilia sobre el Espiritu Santo sobre la
dificultad de pensar en la naturaleza de Dios (VI.14).

% Cf. Carabine, D., The Unknown God: Negative Theology in the Platonic Tradition: Plato to
Eriugena, pp. 223-258. Véase el clasico libro de Daniélou (Daniélou, J., Platonisme et théologie
mystique. Essai sur la doctrine spirituelle de saint Grégoire de Nysse) sobre el platonismo de
Gregoroo.
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una alegoria del ascenso del alma, Gregorio describe como, al final, se entra
en la “oscuridad divina™.

En su segundo discurso teologico*®, describe como la gloria de Dios es
equivalente a Su esencia y permanece como el sanctum sanctorum, inaccesible al
conocimiento humano. Ademas, en su Discurso sobre la Navidad (Orat. 38), lleno
de elementos platénicos, se utilizan términos como amnegov o adgotov*. Y poco
mas adelante: Amtelpov o0V T O€lov kat duoOeENTOV: KAl TOUTO TAVTI KATAANTITOV
avToL povov, 1 amewpio. Lo tinico comprensible acerca de Dios, podemos traducir
libremente, es su incomprensibilidad. Cuando Gregorio escribe, en el pasaje
citado, que la mente esboza una imagen de Dios hecha (oUk ék t@v kat’ avTdV,
AAA’ €k TV mept avtov, traducimos de nuevo libremente) basandose no en sus
atributos, sino en lo relativo a €l, es decir, en algo aproximativo que no toca ni
pretende tocar la naturaleza divina. He aqui el comienzo de la apofasis que nos
llevara a Dionisio. No es casual que Maximo el Confesor, su comentarista mas
renombrado, dedique a estos pasajes uno de sus “problemas”?: T1&vta d¢ T«
“mtepl” TNV ovoiay oV 1o Tt EoTv, AAAX T 0VK €Ty UtodnAol, olov To dyévnTov, T
AVaQY0V, TO ATIELQOV, TO ATWUATOV, KAl Soa TOlXDTA TteQL TV ovoiav eiot, kal to Tl
ur) etvat, ovx 6t d¢ 1o Tl elvar avtnv maglotwotv. Eso es: todo lo relativo a Dios
(towv mept avtov) indica, no “lo qué es” (0¥ 1O Tl €0Tv), sino “lo que no es” (Tl ovk
éotwv); sigue la cadena de asindeton con a- privativa, para acabar repitiendo
rotundamente que todo eso nos presenta, no lo que la esencia es (10 Tt un eivat),
sino lo que no es (ovUy tL d¢ O Tl elva)*®.

Antes de Dionisio el Areopagita, a quien dejaremos para el final de este
trabajo, el principal autor que ha desarrollado el apofatismo de forma sistema-
tica, tenemos que mencionar la fuente cristiana, la mas importante quizas desde

% vVeéase, Gregorio de Nisa, Vida de Moisés11.163-167; PG 44, 376B: KataAimwv yao nav 1o @awo-
pevov, ov povov 6oa kataAaufavet 1) aiocbnois, aAAa kat 6oa 1) ddvola dokel PAETery, del mEOS TO
£vd0OTEQOV leta, €wg av dDxdUT) T TTOALTIQAY OO VVT) TG dlarvoing TEOS TO AO€aTdV Te Kal AkaTdANTTOV
KAakel Tov Oeov dn. 'Ev tovtw ya 1) dAnO1ig €0ty €ldnoig Tov {NTovpévou Katl év TovTw To eV €V TQ
ury idetv, Ot UTTéQKELTAL TAONG €ld0EWS TO {NTOVHEVOV, OOV TVt YVOQ T akataAmpia mavtaxdOev
detAnppévov. Ao enot kai 6 PnAoc Twavvng, 6 &v 1@ Aaunpw yvogpe tovtw Yevopevog, Ot Oeov
OLOELG EWQOKE TIWTIOTE, OV UOVOV TolG avOpwmols, AAAX kal tdon) vonTh @voet g Oeiag pévov toig
avOowmolg, AAAX kai mdom vont @ooeL TS Oeiag ovoing TV YVWOLV AVEPIKTOV elval T &ATOQATEL
tavtn dloglldpevos. Para el texto, ¢f. Musurillo, H., Gregorius Nyssenus, De vita Moysis (Gregorii
Nysseni Opera 7/1).

" Cf. Oratio 28.3.

*' Cf Orat. 38.7, PG 317B5.

* Veéase Maximo el Confesor, Ambigua ad Joannem, 34 (PG 1288a-c).

* Segun Lilis (Lilis, 1., H Siapopetii xprion te apxaiac eAAnqvikic pilocopiac petat pulavtivic
prAooopiac kat xpioTiavikov 60y uatoc, p. 80), asi se distingue la apdphasis teologica de la filosofica.
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un punto de vista ortodoxo, que anticipa estos conceptos. Se trata de Juan
Crisostomo (ca. 347-407), patriarca de Constantinopla, y concretamente de su
escrito contra la herejia de los anomoios™, titulado ITegt dxataArmtov, Acerca
de lo incomprensible, compuesto por al menos cinco homilias pronunciadas en
Antioquia el afio 386%. Este texto deja claro el objeto del conocimiento filoséfico
y teologico en Bizancio: no la esencia, sino los actos (o voluntades) divinos,
llamados “economias™®. Como ya se puede apreciar por el titulo, la negacion
de los atributos divinos es parte central de esta obra, dirigida como es contra
los que si pensaban poder entender las légicas del obrar divino, como si estas
fueran algo kataAnmtév, algo comprensible. Seria suficiente citar pocas lineas de
este texto para entender la importancia que cobrara en el discurso de Dionisio
y de los otros autores bizantinos: “KaAwpev totvuv avTOV TOV AVEKQQACTOV, TOV
ameQuénTov Oedv, OV AOQATOV, TOV AKATAANTTOV, TOV VIKQVTA YAWTTNG dUVALY
avBowmivng, Tov begPatvovia Ovnig davoiag (55) kataAnPrv, Tov aveliyviaotov
ayvéAoig, Tov aBéatov Toig Lepaip, TOV dkatavinTov toig XeovBil, Tov doatov
aoyxais, éEovolaig, duvapeot Kol ATAWGS TAoT) T KTioeL, U0 d¢ Yiov kai [Tvevuatog
pévov yvaollopevov™.

El asindeton usado por Cris6stomo, la concatenacion de negaciones con
prefijo privativo, sera uno de los sellos distintivos del Areopagita. Y también
lo sera el uso de superlativo resultante por creacion de términos compuestos
por UTeQ- y verbos, adverbios o sustantivos, como en este caso el participio
vmepPatvovta (siempre de la constelacién de lo sublime), ya que nos indica la
trascendencia completa de Dios con respecto a la creacion. A la par, junto con
los desarrollos teolégicos de la via apofatica, huelga recordar que el cristianismo
experimentara también un camino mistico ya desde ese Siglo IV, como se ve en
la figura de Evagrio Pontico, que a su manera ejemplifica también la apofasis?®®.

4 Avopolot, es decir, “desemejantes”, se llamaban los partidarios mas radicales del Arrianismo
que sostenian la completa desemejanza entre el creador y la creacion, incluso en lo que a la natu-
raleza de Cristo se refiere, con la consecuencia de tener que admitir que Jesus, en cuanto hombre,
no tenia nada en comuiin con Dios-Padre.

* Veéase la edicién critica de A.-M. Malingrey (Malingrey, A.-M., Sur lincompréhensibilité de
Dieu); el nimero de homilias reunidas bajo este titulo varia segun los editores. La edicion griega
de Meretakis (Meretakis, E., Iwdvvov Xguoootéuov, Anavta ta épya) comprende seis, mas seis
“acerca de la consustancialidad”, mientras que la inglesa de Harkins (Harkins, P. (ed.), St. John
Chrysostom, On the Incomprehensible Nature of God) presenta las doce en conjunto.

46 Cf. Meretakis, E., Iodvvov Xovoootopov, Anavta ta épya, p. 6.

*" Hom. 3., 11.53-59

* Cf. Alvarado, J., Historia de los métodos de meditacion no dual, pp. 386-388.
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5. Hacia una poética de la apéfasis

Paralelamente al desarrollo de la doctrina apofatica, los poetas y los
pintores de la Antigtiedad Tardia incorporan y desarrollan estrategias de lenguaje
para lograr un estilo paradéjico, sublime y a la vez dominado por la negacion.
Los poetas griegos de estos siglos sugieren la trascendencia y el misterio a
través de lo inefable mediante el simbolo y la alegoria. Lo podemos intuir en
figuras como Sinesio de Cirene, Proclo o Gregorio, cuyas obras, junto a las de
Nono de Panépolis y su llamada “escuela”, nos ofrecen una especie de corpus
de poesia apofatica. En lo que sigue podemos hacer un improvisado catalogo,
necesariamente incompleto, de temas o metaforas clave que podrian ser relevante
investigar para calibrar la importancia de una poética de la apéfasis, todo, por
supuesto, dentro de la poética neoplatonica que hemos defendido en otro lugar®.

Es sabido que las imagenes y metaforas de la luz y la oscuridad, utilizadas
para simbolizar la cercania o lejania de lo divino, que representan respectiva-
mente la revelacion divina o el misterio o la inefabilidad de Dios, son una de
las claves de esta aproximacion. Esta imagineria esta profundamente arraigada
en la tradicion apofatica, donde el conocimiento de Dios se ve como algo que
trasciende la razon y se experimenta mejor en un estado de “oscuridad” o igno-
rancia iluminada. Veamos en primer lugar uno de los poemas mas disputados
de la Antigtiedad Tardia, que se ha atribuido indistintamente a Gregorio y a
Proclo, y hace referencia a esta manera de expresar lo inefable de la divinidad
y el silencio para cantar a lo que esta mas alla de todo.

0 mavtwv énékewvor t yoo OEpg dAAo oe péATey;
Icog Adyog DuvrioeL og; oL yoQ AGYw ovdevi ONTdG.
Icog voog abproet og; ob YA vOw ovdevL ANTtoc.
Movvog v dpoaatoc Emel tékeg booa AaAeltat
Movvog éwv dyvwotoc: el tékeg 600 VOELTAL.
[Tavta oe kat AaAéovia, kat o0 AaAéovta Avyaivet.
ITavta oe kat voéovta Kol o0 voéovta Yeoaipet.

Zvvol yap te mobol, Evval d'wdives AmAVTWV

At oé- ool d¢ T MAVTa MEOTEVXETAL €IC O¢ DE TAVTA
ZUvBepa 0oV voéovta AaAel orydevov DUVOV.

Lot évi mavta péver oot d'abooa mavta Boalet

Kai mavtwv téAog é0oi, kai €lg, kal mavta, kol ovdeic,
Ovy &v v, o MAVTA TAVWVULE, TS € KAAETOwW,
Tov pévov arAniotov; Yregvepéac d¢ kaAvTToNG

* Hernandez de la Fuente, D., “Neoplatonism and Poetics in Ancient Greek and Byzantine
Literature”.
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Tic véog ovpavidng eiodvoetay; “TAaog eing,
Q mavtwv émérervar tl yop 0 dGAAo oe péAmerv;™

Pero la auténtica poesia de Gregorio de Nacianzo también acredita su
interés por la privacion y el silencio como via de acercamiento a lo divino.
Gregorio es claramente el maestro de la primera poesia cristiana, con su adap-
tacion de los metros clasicos, pero también el que mejor sabe catalizar toda la
tradicion filosofica y alegorica del platonismo anterior, no solo en su teologia,
sino también en forma poética, en un lenguaje que se acerca al de la poesia
oracular y al de los misterios. Lo inefable esta en él especialmente presente,
como se ve en las numerosas apariciones del silencio en sus epigramas del libro
VIII de la Antologia palatina, que se pueden leer también en comparaciéon con
su biografia, y en conocidos pasajes de sus poemas autobiograficos como este:

Eic v év taic vnoteloug O'L(,\)T(T/]Vm

"Toxeo, YAwooa @iAn: oL d¢ poy, yoapic, Eyyoage oryng
Prjuata, kat Oéyyov dupaot Ta kKQading.

‘Hvika oaorag €dnoa, ®cov Bootéos mabéeoat
Mooty &ywv Buoiny, wg ke Bavw Brotw,

"Huaot tecoapdxovta, vépors Xolotov PactAnog,
Evte kaBalgopévolc owpaoty éomet’ dicog.
IMowta pév dteepin voov Hdoaoa, olog &’ dAAwV
Natetawv, axéwv axAvv épecoapevog,

Elow mac éaleic, poévac dkAomog: avtag Emelta
Avdowv evayéwv dOYHAOLY E0TIOLEVOG,

XelAeot O OVEeToa. TO © altov, e ke pabout
MUBwV pétoa ey, TavTog ETUKEATEWV.

%0 «“Tq estas mas alla de todas las cosas y ¢de qué otra manera podemos cantarte con razén?
¢Como pueden las palabras cantar tu alabanza cuando ninguna palabra puede hablar de ti?
¢Coémo puede la mente considerarte cuando ninguna mente puede comprenderte? Sélo Ta eres
indecible desde el momento en que creaste todas las cosas de las que se puede hablar. Solo Ta
eres incognoscible desde el momento en que creaste todas las cosas que se pueden conocer. Todas
las cosas claman por ti, las que hablan y las que no pueden hablar, todas las cosas te honran, las
que piensan y las que no pueden pensar. Todas las cosas tienen un mismo anhelo y gemido por ti.
Te rezan todas las cosas que comprenden tu plan y te ofrecen un himno silencioso. En ti, el Unico,
todas las cosas moran y todas las cosas corren sin fin hacia ti que eres el fin de todo. Y tu eres el
Uno, y el Todo, y ninguna de ellas siendo ni una cosa, ni todas las cosas. Tu que llevas todos los
nombres, ¢como te nombraré, que no puedes ser nombrado? ¢Qué mente celestial puede penetrar
esos velos por encima de las nubes? Sé misericordioso, ti que eres mas grande que todas las
cosas, pues ¢de qué otro modo podemos cantarte con razén?”. La traduccion es nuestra.

5! Véanse Storin, B.K., “In a Silent Way: Asceticism and Literature in the Rehabilitation of Gregory
of Nazianzus”, pp 225-257; Kuhn, T., Schweigen in Versen: Text, Ubersetzung und Studien zu den
Schweigegedichten Gregors von Nazianz (II, 1,34A/ B).

2 Carmina de se ipso II 1.34: “Quédate quieta, querida lengua. Ta, pluma mia, escribe las pala-
bras del silencio y cuenta a los ojos los asuntos de mi corazén. Cuando refrené la carne, me inicié
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Aun mejores ejemplos de vocabulario apofatico se ven en la poesia
teolégica de Gregorio, con palabras como d&ygovoc, que aparece en Peri Huiou,
Poemata Arcana®®, en relacion con el contexto teologico que se ocupa del lugar
de Cristo-Logos®.

ovdEV Env peyaloto Iatoog magog: 6g yao dmavta 5
évtoc €xeL kal Ilatpog dmropog oidev, 6 ITatpog
exmepuag peydAolo ®eob Adyog, dxovog Yioc,

elKWV AQXETVUTIOLO, PUOLS YEVVITOQL LOT)...

THOG AVaQX0G

Ne Iatro, OedtnToC VITéQTEQOVOD TL AgAoLTwg, 20
tpog kai Matog Yids, Exwv Tatéo &xoovov doxrv™.

Hay otro ejemplo de poesia de la privacion teolégica en Sobre los Primeros
Principios (Eig ©¢dg é0tiv dvagxog, avaitiog, ov megiypantos...5%), donde d&vaoxogs
(sin comienzo) se refiere al Padre, como en Carm. 1.2.10.988, donde las tres
hipostasis son nombradas de manera diferente: el Hijo se menciona como arché
(principio) y el Espiritu como pneuma. Epitetos negativos también aparecen en
Poemata Arcana 3.41 (“Sobre el Espiritu”), donde se repite achronony se anhaden
ametron (inconmensurable) y aktiston (no creado). Lo divino es inconmensu-
rable y sin principio: Gregorio anade otros términos de la teologia negativa,
como asomatos (incorpéreo)®’, akéastos y adéritos®®, situandolo firmemente
en la tradicion de la poesia apofatica que hemos estado analizando. Por otro
lado, la frase “hijo sin madre” referida a Cristo aparece en Peri Diathekon kai

en los sufrimientos humanos de Dios, para morir a esta vida, durante cuarenta dias, segiin las
leyes de Cristo el sefior, pues para los cuerpos hechos puros sigue el remedio. Primero busqué
quietud para mi mente, viviendo apartado de los demas y solo, envuelto en una nube de penas,
completamente metido en mi mismo, con la mente intranquila. Pero luego segui el consejo de
hombres santos y puse una puerta en mis labios. La razon era que debia aprender a poner un
limite a mis palabras y refrenarlo todo”. La traduccion es nuestra.

53 Sobre el Hijo, Poemata Arcana 2.5-8, 19-21.

5% Ha investigado sobre ello, por ejemplo, Accorinti (Accorinti, D., “Poésie et poétique dans l'oeuvre
de Nonnos de Panopolis”, pp. 67-98).

% Nada existia antes del gran Padre. Pues el que todo

tiene dentro de siy depende del Padre lo sabe, aquel que del Padre

broté naturalmente, el logos del gran Dios, Hijo intemporal,

imagen del arquetipo, naturaleza igual a su progenitor...

Cuando existia el que carece de principio,

el Padre que no dej6 atras nada de su divinidad de elevado intelecto,

entonces también existié el Hijo del Padre, que tiene al Padre como principio intemporal”.

La traduccién es nuestra.

% Poemata Arcana 1.25.

5" Cf. Poem. Arc. 2.16.

%8 Cf. Poem. Arc. 4.39.
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Epiphaneias Christou (Sobre los Pactos y la Manifestacién de Cristo) 39-41:
A& kevaoag [/ Ov kAéog aBavatolo Oeob Iatpog Yiog apntwe / avtog kai dixa
TaTEOG €Hol EEVOC VIOG EAavon.

Otro de los modelos de la poesia inefable en griego en la literatura griega
tardoantigua es el obispo neoplatonico Sinesio de Cirene que, en sus Himnos,
esboza poéticamente algunos misterios teologicos, notablemente, la Trinidad y
la Encarnacion. En los siguientes versos, por ejemplo, se ve una recreacion no
lejana a la cristianizacién agustiniana de las emanaciones neoplatonicas con
insistencia en la privacién como via. No queremos decir que Sinesio (373-414)
hubiera leido los escritos de Agustin (354-430), pero la semejante aproxima-
cion llama la atencion en la aproximaciéon poética de los himnos, de los que
citamos este ejemplo.

Sinesio de Cirene, Himno I11.87-100... 227-233

Yuvo d¢ yévov
ITowtdyovov,

Kal mowtogar.
I'éve kOdLOTE
INateog apdéykTov,
L¢, paxaQ, HeyaAw
INatot ouvvpve,
Kai tav én’ oot
Odtva Iatgog,
T'évipov BovAay,
Meoatav agxav,
Ayitav ITvolay,
Kévrtoov I'evétov
Kévrtoov d¢ kdpov...
[Tatep ayvawore,
ITatep aponte,
Ayvwote vow,
Aogonrte Adyw.
Noéog é¢ooi voov,
Woxav Ppouxa
duoig el puoiwv™®

%9 «“Canto un himno al Hijo, el primogénito y luz primordial. Hijo gloriosisimo de un Padre inefable,
a ti, bienaventurado, a la vez que al gran Padre, te canto un himno y también al alumbramiento,
después de ti, del Padre, Voluntad fecunda, principio intermedio, Espiraciéon Santa, centro del
Progenitor, centro del Hijo... Padre incognoscible, Padre inexpresable, incognoscible por el inte-
lecto, inexpresable en palabras, eres el Intelecto de los intelectos, el alma de las almas, eres la
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Los versos de Sinesio muestran su deuda con respecto a esta via de
teologia negativa, cristianizando la linea representada por los Elementos de
Teologia de Proclo. En otros versos de Sinesio, por ejemplo, se alude al misterio
de la Encarnacion de Cristo, a través de la Virgen Maria, como un “retofio
inefable”, que es muestra de los designios inescrutables e incognoscibles del
padre para producir la luz eterna que ilumina el mundo (V. 1-4).

Como contraparte pagana a Gregorio y Sinesio esta la poesia de Proclo,
complementaria a sus trabajos filosoficos. Se trata de una serie de Himnos
a los dioses tradicionales del pantedn politeista griego —que hacen de él un
objeto de estudio senalado en una poética de la apoéfasis, junto a Gregorio y
Sinesio— con nuevos acentos filos6ficos enmarcados en su sistema de emana-
ciones y jerarquias ontologicas. Segiin una teoria de Agosti, puede que Proclo,
con sus versos, estuviera reaccionando a la incipiente poesia himnica cristiana
de acentos neoplaténicos, no solo de Gregorio o Sinesio, sino especialmente
de la Pardfrasis al Evangelio de San Juan atribuida a Nono de Pandpolis®. En
sus versos, la teologia negativa se hace presente en varios momentos clave.
En el “Himno comun a los dioses”, por ejemplo, se esboza la idea de la luz que
permite ascender en un camino anagogico a los mortales a través de la oscu-
ridad, cantando, himnos y ejecutando misterios que no se pueden revelar®!. Hay
que recordar la tesis de Van den Berg® de que estos himnos eran utilizados
en los rituales de tetirgia tan caros al filésofo ateniense tardoantiguo. No estan
lejos, pues, de la inmediata utilizacion littrgica del lado cristiano de este tipo
de textos a partir de esta época, desde Juan Cris6stomo a Romano el Cantor.

Proclo, Himno I EIX HAION 11-14/ IV YMNOX KOINOZX EIX. @EOYY, 1-4
naoo O U@’ DUETEQNOL MAALVVOOTOLOL DUPQELNLS

Qodwv kata Oeopov avePAaoctnoe yevéOAn.

ototxeiwv O 0QUUAYdOG e AAANAOLOWY IOVTWY

MOOOATO TELO POAVEVTOC AT AQQT|TOV YEVETNQOG.

oot ® Ut Mowawv xoog eikabev aotuvpéAuctoc:  (15)

naturaleza de las naturalezas”. Traduccién de Francisco Garcia Romero (Garcia Romero, F. A.
(ed.), Sinesio de Cirene, Himnos. Tratados).

% Cf. Agosti, G., “Chanter les dieux dans la société chrétienne: les Hymnes de Proclus dans le
contexte culturel et religieux de leur temps”, pp. 183-212.

°" En su himno séptimo dedicado a Atenea, también hay un uso interesante de la voluntad
inefable de dios Zeus (BovAnow O’ apErTolot Toknog) para Dioniso también se esboza la idea de
cémo lo incognoscible de la dignidad se hace realidad para salvacion de los mortales por decision
inefable.

% Cf. Van den Berg, R. M. (ed.), Proclus‘ Hymns.
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KAvte, Beot, coging tepnc oinkag éxovtes, (1)

ol PuXAG HEQOTIWV AVAY YOV APAHLEVOL TTDQ
éAket’ ¢ abBavatoug, okotiov kevBuwva Atmovoag
Ouvwv dognrolot kabnoapévag teAetnol®.

El que sin duda es el poeta griego mas representativo de la antigiedad
tardia, Nono de Panoépolis, muestra también mas representativo ejemplo de
poesia apofatica. En otro lugar hemos indagado en el neoplatonismo del poeta,
que combina en su doble obra —mitolégica y paganizante en las Dionisiacas y
cristiana en la Pardfrasis al Evangelio de San Juan—un mismo lenguaje filoso-
fico® en una poética heredada de Homero y los helenisticos®®, pero que también
incorpora ecos de la incipiente poesia cristiana de Gregorio de Nacianzo®®.

En la Pardfrasis Nono aborda directamente uno de los conceptos apofa-
ticos del cristianismo: el origen del Logos. Como es sabido el Evangelio de Juan
comienza con una declaracién profundamente filoséfica (Ev doxn) v 6 Adyog,
kat 0 Adyog v mEog Tov Bedv, kat Oeog v 0 Adyoc), que establece al Logos como
entidad divina que es al mismo tiempo trascendente e inmanente, un concepto
que esta intrinsecamente ligado al apofatismo. Nono, al parafrasear este texto,
utiliza su habilidad poética para resaltar la naturaleza inefable del Logos en
lo que, sin duda, constituye el ejemplo emblematico de la poesia apofatica en
la época antigua con un notable peso de la privacién en los adjetivos y de las
metaforas luz/oscuridad en el pasaje.

Nono de Panépolis, Par. Eu. Io. 11

Axoovoc 1, dxixntog, év agontw Adyog aox,
LOOPUT)G YEVETNQOC OUNALKOG LIOG dutjTtwp,

Kkat A6yog adto@uToo Be0b pdog, €k Pdeoc PaC:
TATEOG €NV AUEQLOTOC, ATéQUovL avvOgovog €don
kat 0eog OPryéveBAog énv Adyoc. obtoc &’ doxne
aevaw guvéAaune Oe@, TEXVIHOVL KOOUOD,
mEeoBUTEQOC KOOUOLO® Kol ETTAETO TtAvTa dL” avTOD,

% «Y toda generacion bajo vuestros cursos retornantes renace segun la ley de las Horas y el
estruendo de los elementos que van unos contra otros cesa desde que has aparecido ta, hijo de
un progenitor inefable... Escuchad, dioses, poseedores del timén de la sabiduria sagrada, que
habiendo encendido el fuego que lleva al alma de los mortales las atraéis hacia los inmortales
habiendo abandonado ellas la caverna tenebrosa una vez purificadas por los inefables misterios
de los himnos”. Traduccién de Alvarez Hoz y Garcia Ruiz (Alvarez Hoz, J.M. y J.M. Garcia Ruiz
(ed.), Proclo, Himnos y epigramas).

° Cf. Hernandez de la Fuente, D., “Neoplatonic Form and Content in Nonnus. Towards a New
Reading of Nonnian Poetics”, pp. 229-250.

5 Cf. Gigli, D. “Nonnus’ Poetics”, pp. 422-442.

% Cf. DIppolito, G., “Nonno e Gregorio di Nazianzo”, pp. 197-208.
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ATVOQ Kol velovTar kait EQYoTtovou dixo pvbov
0VdEV €U, TOTEQ E0KE" KAl EUPUTOC eV €V AT
Cwr) TaoéAovoa, Kol WKUHOQWY PAOS AVOQWV
Cor) MAvTEoPOog Nev. &v ayAvdevtt ¢ KOOHW
ovpaviailg ceAdyile foAaic yaumjoxog aiyAn,
kat Copoc ob pwv Epage. HeAloooPotw O Evi AdXun
£0KE TI OVEETIPOLTOG EQNUADOC AOTOC €QLTIVTG,
KNOLE apxeyovou Bantiopatos: ovvoua d” adTtQ
Betog Twdvvng Aaocooog. oUtog Eméotn
ayyeAog épumeddpvOoc, 6Tws meQL PWTOC eV
HaQTLENY, tva TAVTEG EVOC KIQUKOG L)
0001V mioTwy Exotev, ATéQUOVA UNTEQA KOTHOL!
oV L&V KELVOG €NV VOEQOV Paog, AAA” tva povvov

naow avantoéete Oenydoov avlegewva

kat paeoc mEokéAevOog AKNEUKTOLO pavein),

EVVIV paETLEiNV événwv Beodéypovi Aa@®’.

La Pardfrasis de Nono sin duda esta enmarcada en la teologia de Cirilo
de Alejandria, que comenta el Evangelio de San Juan (Cyrill. Alex., InIo.I1 =
PG 73.29C), con un vocabulario muy similar, de lo inefable y de la privacion
(con palabras como &melpov, AToEaLvovOoTG, ALTOUTOV, AKATAATTTTOV 0 &AOENTOV).
Goldhill®® llama la atencion sobre akikhetos (inasible, inalcanzable, “unattai-
nable”) en el sentido de “imposible de percibir” (akataléptos), como si fuera
una poetizacion del término mas comun en teologia. No podemos detenernos
en analizar otros ejemplos de la Pardfrasis, pero en las Dionisiacas se acredita
una cierta sensibilidad que quiza podria considerarse cercana a los aspectos
subrayados hasta ahora provisionalmente como caracteristicos de esta suerte

" “Intemporal, inalcanzable, era el Verbo en el inefable principio, de la misma naturaleza del
coetaneo Padre, hijo sin madre, y el Verbo, luz de Dios autogenerado, luz de luz. Era indivisible
del Padre, sentado en un mismo trono, en una sede: (5) y el Verbo altisimo era Dios. Este, desde
el principio brillaba junto a Dios eterno, artesano del mundo, mas antiguo que el mundo. Y por
€l vinieron a ser todas las cosas, las que respiran y las que no; y sin su laboriosa palabra nada
se hizo de cuanto existe; y arraigada estaba en €l (10) la vida por todos apreciada, y luz de los
hombres efimeros era la vida que a todos alimenta. En el mundo tenebroso brillaba con celestes
rayos un fulgor que la tierra recorria, y la tiniebla no lo acogié. En una espesura que a las abejas
nutria habia un montaraz habitante de la solitaria cresta, (15) heraldo del bautismo original. Su
nombre era el divino Juan, salvador del pueblo. Este llegé como mensajero fiel a la palabra, para
dar testimonio acerca de la luz, de modo que todos por el grito de un solo heraldo tuvieran la fe
verdadera, madre eterna del mundo. (20) No era aquel la luz intelectual, sino que se limitaba a
abrir para beneficio de todos su boca inspirada por Dios y a mostrarse como precursor de la luz
no anunciada para dar claro testimonio al pueblo acogedor de Dios”. Traduccién de Eduardo Ares
(Ares, E. Titulos cristolégicos en la Pardfrasis al Evangelio de san Juan de Nono de Pandpolis).

% Cf. Goldhill, S., The Christian Invention of Time: Temporality and the Literature of Late Antiquity,
pp. 246-7.
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de poesia del apofatismo. En su tratamiento de Dioniso, un dios asociado con
la transgresion de los limites y la experiencia extatica, Nono sugiere que lo
divino es algo que trasciende la comprension ordinaria y, sobre todo, el habla.
Los ritos dionisiacos son por si mismos inefables, pero no hay uso del terminus
technicus de la prosa filoséfica y teolégica (arrhetos) en las Dionisiacas, sino que
se usa otras perifrasis para expresarlo, como un ejemplo interesante de como
el apofatismo puede integrarse en la poesia: se ve en el silencio reverencial,
en prodigios que solo son comprendidos por los sabios® o en apariciones que
dejan mudos a sus rivales™.

Solo hay que anadir que en las Dionisiacas la Ginica aparicién de &oontov
en los mitos previos al nacimiento de Dioniso, significativamente en la transfe-
rencia de la escritura y de los misterios desde Oriente a Grecia, con el ejemplo
de las letras de Cadmo y los misterios de Osiris (4.267: kai CaBéwv &opntov
apeAyopevog yaAa BiBAwv “habiendo sido amamantado por la inefable leche
de los sagrados libros”). Pero en otro lugar nos extenderemos sobre la apofasis
en Nono, con especial atencion a sus abundantes superlativos y a su uso de la
hipérbole, que contrasta fuertemente con otros poetas de la época y nos trae
ecos filosoéficos y paralelos con la teologia de lo inefable y lo excesivo: pensamos
en palabras como VTéptatog (45.102) o véptepa (7.72), con un analisis de sus
contextos y de la poética que reflejan y que Goldhill ha tomado como ejemplo de
la poética del exceso, la paradoja y el absurdo en su libro Preposterous poetics™.

Otro aspecto interesante de Nono es que fue ampliamente leido e imitado
en los dos siglos siguientes, creando una suerte de “escuela noniana”, a la que
pertenecen algunos poetas de lo inefable que indagan en los fenémenos de
lo divino en el mundo. Desde lo que parece el mal en el mundo -y que acaba
siendo un bien debido a la Providencia- a la oscuridad de la propia actividad
divina, tanto en su propio devenir como en la creaciéon del mundo o en el hado
que atane los seres humanos, este tema ya se esboza en algunos poemas de
tono filosofico y teologico entre los siglos VI y VII. Podemos llamar la atencién
en primer lugar sobre Juan de Gaza, estudiado por Daria Gigli, reciente editora
de su Tabula mundi’®, como “poeta neoplaténico” que experimenta el éxtasis

®  Por ejemplo, en Dion. 38.26-33.

" Cf. Dion. 36.377-385, 45.233-9.

"' Cf Goldhill, S., Preposterous Poetics: The Politics and Aesthetics of Form in Late Antiquity,
pp. 114-148.

72 Gigli, D., Giovanni di Gaza, Tabula Mundi.
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del exceso™. Su obra es supuestamente es una ekphrasis basada en los frescos
del techo de los bafios de Gaza, pero contiene un alto grado de especulacion
filoséfica y tonos misticos que han hecho argtiir a Aleksandrovna que se trata
mas bien de un tipo de poema de revelacién’. Tomemos en consideracién lo
inefable del actuar de lo divino en la configuracion del cosmos en este pasaje
de la ekphrasis de Juan de Gaza, cuando, tras las invocaciones de tono pagano
y neoplaténico a los dioses antiguos, se habla del surgimiento de la cruz de
Cristo en el medio del cosmos:

Ovdé BuBog kepdelg anavrvato Oappoc aéewv:

aAAa pedavopévng otaBepng alog dicoa xapaéag,

KAvCopévny ExdtepBev év VdAOL yaoTéoa Telvawy,

BuoodOev 1ép0n dedoknpévog eVpaes Opa

Kkat maAapunt Oavpale. pOAaE dé. Tic Qreavolo

AyyeAunc 0TOATING MTEQOELS AVETEIAEV APVOTOV

viéog ovpaviov Texpno Xelot kopilwv,

&QENTOL 0OPiNG Voegdv EVAOV épgpoovos Glov™>.

Pero terminaremos el repaso con el ejemplo mas conspicuo y perdurable
de poeta apofatico cristiano del siglo VI, Romano el Cantor, otros renovador
de la métrica, al que se ha querido atribuir el famoso Akd0iotog buvog (3.14)
XAIQE, TO PG &EETTws Yevvrioaoa- Hay varios ejemplos claros en su obra sobre la
privacion de la vista, el tema de la luz y la ceguera, como el “Kontakion sobre el
ciego de nacimiento” (Himno 25.3), el Himno 88, “En Galilea”, sobre la curacion
de la vista y el milagro de la luz, o el Kovtakiov &ig & &y @ata, a proposito
del bautismo de Jesus, y la “luz inaccesible”. Aqui el concepto teologico que
comentaba Goldhill”® en Nono se esboza como 10 @@ T0 AmEdoLTOV .

Y es que el sucesor poético que combina las escuelas de Gregorio y Nono
de forma mas clara es Romano. Como ultimo ejemplo, veremos como combina

3 Cf. Gigli, D., “Poetic Inspiration in John of Gaza: Emotional Upheaval and Ecstasy in a Neopla-
tonic Poet”, pp. 403-420.

™ Cf. Aleksandrova, T. “The Syncretic Revelation of John of Gaza” pp. 147-157.

S «Ni siquiera el Abismo cornudo rehusé aumentar la maravilla; sino que, rasgando el borde del
oscuro y firme mar, extendiendo su vientre en las aguas que golpeaban a cada lado, era elevado
desde las profundidades como un ojo de hermoso brillo, y se maravillaba ante la vista con la
palma de su mano. Y un guardian alado de Océano, de la hueste angélica, surgié del abismo,
llevando en su mano las sefales del hijo celestial, un signo de sabiduria inefable, el madero inte-
lectivo de una rama consciente” (Gigli, D., Giovanni di Gaza, Tabula Mundi, pp. 303-310).

® Cf. Goldhill, S., The Christian Invention of Time: Temporality and the Literature of Late Antiquity.
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los dos epitetos negativos que usaban Gregorio y Nono, al hablar del “hijo
eterno” (&xoovog Yiog) y del hijo “sin madre” (aurtw) y “sin padre” (anétw)”.

Nopov mown g OO VopoL EéoagkwOn:

axoovoc Yiog ék mapBévou éyevviion:

0 MAGOTIG TV ATIAVTWV €V TH) QATVT) AVeKALON:

&k IMatog AUNTwE Yo VTAQXWV, YEYOVEV ATIATWE €k TtapBévou-

Aaol elmwpev <EVAoynpévos 0 texBeic Oeog fuav, do&a ool>"®

Después de Romano, podemos extendernos a otros llamados poetas

“nonianos”, concluyendo en el siglo VII con Jorge de Pisidia, quien ha sido reco-
nocido por muchos criticos como el ultimo gran imitador de Nono”. Jorge, uno
de los grandes renovadores de la poesia bizantina, escribio6 junto a sus encomios
al emperador Heraclio, versos filos6ficos como los del Hexamerén, en los que
la creacion divina del mundo se asemeja ora a un mecanismo de ingenieria
incomprensible por la mente humana (105-112) ora a una gramatica inefable
de articulos, pronombres, verbos, nombres y adverbios con una “conjuncion”
que lo une todo de forma inimaginable para nosotros (1624-34). Como apunta
Lauritzen®, su poesia es una prueba de que el neoplatonismo pagano de Proclo,
Porfirio o Plotino era leido en el siglo VII y no solo en ambientes teolégicos, para
ser contestado, sino en la poesia de un poeta de corte como €él. Pero procede
ahora pasar al gran teélogo y filosofo del siglo VI, que se configura también
como gran poeta en prosa de la apoéfasis en la época.

6. Poética de la privacién en Dionisio el Areopagita

Por ahora habiamos dejado aparte a propoésito al Areopagita, cuyo nombre
esta indisolublemente ligado a esta poética de la apédfasis. Empezamos por
recordar que este misterioso autor (¢co autores?) se basa claramente en las

" Himno XIII A la Natividad. Para el texto de Romano, cf. Grosdidier de Matons, J., Romanos
le Mélode. Hymnes, vols. 1-5; y para un estudio sobre su poética, y para una interpretacion
teologica de su poesia Grosdidier de Matons, J., Romanos le Mélode et les origines de la poésie
religieuse a Byzance; y Gador-Whyte, S., Theology and Poetry in Early Byzantium: The Kontakia
of Romanos the Melodist.

8 “Hacedor de la Ley, por la ley fue encarnado. Intemporal hijo de una virgen nacido. El que
model6 todas las cosas reclinado en el pesebre. Pues existi6 a partir del Padre y sin madre, llegd
a existir carente de padre a partir de una virgen. Digamos los fieles: Bendito el Dios nacido para
nosotros, gloria a ti!”. La traduccion es nuestra.

" Cf. El antiguo trabajo de Sternbach, L., De Georgio Pisida Nonni sectatore, pp. 38-54. Para el
trasfondo filoséfico de Jorge de Pisidia, véase Lauritzen, F., “Late Antique Philosophy and the
Poetry of George of Pisidia”, pp. 59- 68.

8 ¢f. ibid., p. 67.
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ideas de Plotino, Proclo y los Capadocios. Dionisio afirma que Dios esta mas
alla de todo ser y conocimiento, y que la verdadera unién con Dios solo puede
lograrse mediante la negacion de todos los conceptos y afirmaciones®!. En otro
lugar, se explica que todos los nombres atribuidos a Dios son insuficientes para
captar su verdadera esencia y, por lo tanto, deben ser negados en el nivel mas
alto del conocimiento®. El Corpus Dionysiacum (CD) ofrece una sintesis de la
teologia apofatica derivada de los principios neoplaténicos, pero dentro de un
marco decididamente cristiano, creando una tradicion filoséfica de larga vida®.
En las estrategias linglisticas empleadas por Dionisio se resume no solo su
método filosofico-teoldgico, sino también una estética de lo sublime: siguiendo
un esquema ascendente, de menor a mayor complejidad, podriamos decir que
en Dionisio se emplean a la vez (a) la negaciéon determinada, resultante de
prefijos negativos, (b) la oposicion-contradiccion, resultante de la contraposicion
de figuras retéricas y metaforas, y (c) el superlativo, de forma tan insistente,
novedosa y generalizada, que la prosa dionisiana acaba pareciéndose a un
rezo continuo a través del cual toda palabra e imagen se desintegran. No seria
exagerado sostener que el plotiniano GpeAe mavta®®, se realiza de manera total
y completa en la obra de Dionisio. Y “mavta”, significa, también, toda palabra®®.
Sin embargo, a diferencia de las banalizaciones contemporaneas de las misticas
new age, la “desintegracion de la palabra” -lo que se suele llamar “silencio
mistico”™ no es algo “recomendable” para una vida feliz, no es parte de un
programa de meditacion que nos ayudara a tener éxito; la entrada en la “nube
del des-conocimiento” y en el silencio divino marcan el término de un recorrido
arduo y coronan un ejercicio de todas las facultades, hasta su superacion final.
La “desintegracion de la palabra” llega solo para aquellos capaces de llevarla
hasta su excelencia suprema. Es el uso de las figuras retéricas, un uso pleonas-
tico e hiperbolico, la herramienta a través de la cual la palabra misma se oculta.

81 Cf. Teologia Mistica 1.3

82 Cf. Los Nombres Divinos (1-2).

% Del ya mencionado Maximo el Confesor a Juan Damasceno, o incluso de los grandes misticos
occidentales como Meister Eckhart a fildsofos como Heidegger; véase, por ejemplo, Yannaras, Ch.,
Xawteyyep kat Apeonayitne. H mepi anovoiag xat ayvwoiag tov Ocov; Edwards, M. y otros (eds.), The
Oxford Handbook of Dionysius the Areopagite, pp. 315-686.

* PL V,3.

 También en Proclo hay pasajes que anticipan esta operacion. Por ejemplo, en su Comentario
a la Republica de Platon, se dice claramente que, para escuchar la lengua de los dioses, hay que
reducir al silencio los sentidos: tdte & POéypata avT@V dx VoL yvwoopeOa povws, dtav oLyrowpey
MAOALS U@V TS cwpatikaic aioBfoeowv. Com. Res. Pl. 243.
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Empezando por el primer punto aqui mencionado, es decir, por el caso
de la negacion a través de términos con prefijo negativo, podemos remitir
a la impresionante lista redactada por Pablo Cavallero®®, donde ademas se
indican los hdpaxy aquellos que por primera vez aparecen solo en autores de
su tiempo, como Proclo. Podemos anadir un término que no esta presente en
la lista y que, no solo se repite veinte veces en el CD¥, sino que también esta
presente en todos los autores, poetas o filosofos, del periodo aqui examinado, y
especialmente en Nono y su llamada escuela: es el término &oontog (indecible).
Sefialamos también la existencia de un neologismo de Dionisio, muy indicativo
de la incontenibilidad de su pensamiento que da forma a un lenguaje del exceso
y que confirma nuestra tesis sobre la insuficiencia de la negacion, pues, en
tres lugares (y no dos como resulta en TLG), el &oontog se hace vmegdoonToc®®
y, como si no bastara eso, en el caso de De divinis nominibus (DN) se habla de
VTIEEAQONTOL Kl DTTEQAY VWO TOL HoVIHOTNTOG, es decir se le afiade un superlativo
mas a otra negaciéon (ayvwotov).

Volviendo a los términos con prefijo negativo, vemos como en pasajes de
DN se repiten en una cascada conceptual: dteArg, aveideog, dxQAVTws, AQONTOC,
ApOeyKTOG, ACLYXVTWS, AVaAAOLWTWE, ApLYNS kKal &mtAr)0uvTog, son solo algunos
de los que encontramos en el espacio reducido de pocas lineas®. Sin poder
reparar en todos estos lugares que, sin exagerar, coincidirian con la totalidad
de la obra de Dionisio, veamos de cerca al menos un pasaje ejemplar de DN, un
solo parrafo donde estan todas las estrategias del lenguaje del exceso conden-
sadas. Se trata de uno de los parrafos introductorios a la obra:

‘Qomep yoo dAnmta kai abedonta toic aloOnTois €0TL T VO TA Kol ToIG €V
MAGOEL kKAl TOTIW T ATAQ Kal ATVTWTA, TOLG T€ KATX CWUATWV TXTHATO
HEUOQPWLEVOLS T) TWV ATCWUATWY AVAPTNE KAl ACXNUATIOTOC AU0Q@I, KATX
TOV aUTOV TG AANBelog Adyov DéQreltat TV 0VOLWV 1) VTTEQOVOLOC ATteQlnt
KAl TV vowv 1) D1ép voov évotne. Kat maoaug davoiaig adavontov ot
TO V1EQ dxvolay v, APONTOV e AGYw TAVTL TO LItEQ AGyov ayabov, évag
£VOTIOLOG ATAOTG EVADOG Kl DTTEQOVTLOC OVTIX Kol VOUG AvONTog Kot Adyog

5

A0ONTOC, dAoyia kat Avonoia Kol AVWVLHI KATA UNOEV TV GVTWV 0Voa KAt

alTov HEV TOD elvat Aoy, adTo O UT) OV WS MACTG 0VOIAG EMEKEWVA KAl G
&v avm mept Eavtrs (110) kupiws kat éTuotnTag drogatvorto®.

86

Cf. Cavallero, P. A. (ed.)., Dionisio Areopagita, Los nombres divinos, pp. 46-51.

Cinco veces en HE, trece en DN, y en dos de las E, una vez en la tercera y otra vez en la novena.
% Cf DN I1.4.126; HC XIII.4.47 (ausente en TLG) y Ep. VIL.2.167.

% Cf DNI1.9.134-6.

% DN 1.1.109-110.
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La sin duda heroica traduccién de Cavallero es esta:

Pues como lo inteligible es inaprehensible e incontemplable para lo
sensible, y para lo que esta en plasmacion y figura, lo es lo simple y sin
figura, y para lo conformado segiin esquemas de cuerpos, la impalpable
y anesquematica falta de forma de lo incorpéreo, segiin la misma razén
de verdad supera a las esencias la Ilimitaciéon supraesencial y a las
inteligencias la unitariedad que esta sobre inteligencia. Y para todos los
razonamientos es irrazonable el Uno que esta sobre el razonamiento, e
inefable para toda palabra el Bien que esta sobre la palabra, unidad unifi-
cadora de toda unidad y esencia supraesencial e inteligencia ininteligible
y palabra inefable, ilogicidad e inteligibilidad y anonimia que no es segiin
ninguno de los entes, pero es causante del ser para todos, sin ser ello
mismo, porque esta mas alla de toda esencia y porque ella misma podria
manifestarse acerca de si (100) apropiada y cientificamente®!.

Hemos subrayado diferentes casos de “exceso”. Para empezar, en la
mayoria de los casos se trata de negaciones conceptuales con prefijo privativo
(dAnmta, dOecdon T, atvmwta kAT.). En segundo lugar, se trata de términos que
indican superacion, términos muy congeniales a lo sublime, como el adverbio
emékeva, el “mas alla”, con toda su carga filosofica ya en Platon y Plotino®. En
tercer lugar, se trata de superlativos de sustantivos compuestos con hyper-
(bmegovotog, UTEE VoLV €votng) o un verbo como el Umégkertal que literalmente
significa “trasciende” (aqui, Cavallero prefiere “supera”). Hemos resaltado en
negrita la expresion évag évomolog amdong €évadog que suena como una epana-
lepsis y no lo es, o una epanadiplosis (henas-henados) o un poliptoton, pero
tampoco lo es, y que incluso conceptualmente se burla de nosotros (junidad
unificadora de toda unidad!). Se trata de una “figura etimologica” (en griego:
paregménon) que efectivamente después de hacernos saltar de un escalon al
otro, con una exaggeratio a synonymis, nos deja en mente solo la raiz comun
de todos aquellos conceptos: lo €v, 1o Uno, lo tinico que une en unisono y univo-
camente. Asi funciona en practica el despojamiento de las palabras.

El daltimo término que tenemos en negrita es el optativo amogaivotto
del verbo amogaivw y anogaivopat. Con este verbo volvemos al tema de la
apéfasis que hemos mencionado anteriormente, y mas concretamente volvemos

°! Cavallero, P. A. (ed.), Dionisio Areopagita, Los nombres divinos, traduccién de DN 1.1.109-110.
Las cursivas son nuestras.

92 Veéase el conocido éméreva ¢ ovoiag en Platén, Rep., Libro VI, 509b; y obsérvense como ahi
también esta acomparfiado por el superlativo 10 Omepéxov, lo superior, refiriéndose al Bien; o el
emékeva twv Ovtwv en Plotino, En. 1.7. En la obra de Dionisio, este adverbio se repite mas de
veinte veces.
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al segundo de sus dos significados, el de la “decisién”, segin la manera mas
habitual de traducir el lema, que, pero, aqui Cavallero, muy acertadamente,
reemplaza por el “podria manifestarse”’. Anteriormente, mencionamos la relacién
de este con phdsmay la imagen. Es esta la razén por la que Cavallero habla de
“manifestacion”. La apdfasis dionisiana, no se limita al apo-phdsko, sino pasa
al apo-phainomai. Salto radical; eso es, de una raiz léxica a otra; y también de
manera decisiva, excesiva, por eso, nunca mejor dicho, radical.

Pero antes de intentar comprender plenamente su significado, demos un
paso atras. Acabamos de indicar los casos de “negacion” con prefijo privativo.
Esta es una primera capa de apofatismo: la simple negacién. La segunda capa
es la de “oposicion”. Para quien lea atentamente el pasaje citado, las oposiciones
ya se habran hecho evidentes, pues resaltan precisamente en cuanto términos
en confrontacién con los de simple negacion. He aqui las principales:

aloOnTa/dAnmTa
vonta/aBewonTta

@ €V mAdoe/anAa

@ €V TOTW/ATVTIWTA
CWHATWV/AOWHATWV
OXNHATO/AOXUATIOTOS
HeoQPLLEVOLS/doQpio
dxvoiatlg adxvonTov

Esta técnica conceptual y lingliistica a la vez, tiene un fondo doctrinal muy
importante, pues el objetivo del Areopagita parece ser exactamente el mismo que
recomienda Longino en su tratado acerca de lo sublime: Oavpuaotov 8’ dpwe del 1o
napadolov, pues, en los seres humanos, dice Longino, “lo que siempre provoca
admiracion, es la paradoja”®. Hablando, Dionisio, del concepto de “semejanza”,
dice que es “lo mas paradéjico” (magadofdtegov) decir que nada existe similar
a Dios, siendo El completamente desemejante con respecto a todo y también
admitir que el ser humano esta hecho “segiin imagen y semejanza”. Y —como
hacia Longino que, a la hora de mencionar una figura retérica, la ponia en acto
a través de su propia escritura— Dionisio afirma que eso no es un discurso que
contradice (oUk évavtiog 6 Adyog) lo que acaba de decir, pues “las mismas cosas
no solo son similares sino también disimiles a Dios; ‘similares’ segun la posible

% 35.5; traduccién de Papoulias, H. (ed.), Dionisio Longino, Acerca de lo sublime. Véase también
el 24.2 donde se menciona el como la paradoja, literalmente lo que va contra toda evidencia, en
variaciones gramaticales es capaz de darnos un efecto sublime.
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imitacion del Inimitable; ‘disimiles’ por lo que falta a las cosas causadas con
respecto al Causante, alejadas [de El] en medidas infinitas e incomparables™*.

La paradoja, ingrediente notable de lo sublime, sera la manera mas
apropiada para expresar la paradoja mas profunda del cristianismo entero: la
encarnacion divina. Dionisio eleva a ciencia la composicién de paradojas. Sin
entrar en otros ambitos, nos limitamos aqui en recordar la paradoja que mas
se relaciona con la estética, eso es, el concepto de “semejanza desemejante”,
con la que recomienda Dionisio plasmar la materia: éx t@v VAaiwv avamAdoat
TAG Aeyopévag avopoiovg opodtntag®.

Si la negacién sera uno de los rasgos de Dionisio que mas sera imitado
por Meister Eckart, por ejemplo, el nivel mas alto de oposiciones y paradojas
que aqui estamos viendo, sera retomado de forma sistematica por Nicola de
Cusa y su concepto de coincidentia oppositorum podria perfectamente apli-
carse de manera retrospectiva a Dionisio. Complicar las dos etimologias de la
apophasis, como estamos proponiendo aqui, por mucho que filologicamente
pueda ser incomodo, nos conducirda a entender este caracter sintético del
apofatismo bizantino. Es decir, a entender un aspecto que en occidente queda
incomprensible, pues no se trata simplemente de la via negationis, como dice
la escolastica latina, enfrentandola a la via afirmationis, sino de una negacion
superior que conserva en si las oposiciones (afirmativo-negativo).

La via apofatica, tan mencionada hoy sin reparar en su sentido del
“exceso”, no se limita a una sola negacion. Es mas, en casos como el de la
doctrina de Dionisio, se da una estructura pensada para elaborar este proceso,
pues, como bien dicen Sarah Klitenic Wear y John Dillon: “la negacién de los
conceptos divinos, que a su vez son negados, divide el proceso de desconoci-
miento en dos etapas. En la primera, se despoja al intelecto de todas las formas
perceptibles o tangibles de pensar en Dios, adquiridas a través de las Escrituras,
la liturgia y los nombres divinos de Dios. En la segunda etapa, el alma niega
incluso los nombres negativos que resultan de la primera etapa; en esta fase,

el alma trasciende toda posicion, incluida la de la negacion™®.

7 Ta yag adta kai Spota B Kat AVOHOLA, TO HEV KATX TV EVOEXOHEVTV TOD AULUTTOV Hipmoty, To d¢
KATA TO ATOOEOV TWV ALTIAT@V TOV AUTiOL Kal HETOOLS ATEIQOLS KAl ACLYKQITOWG amoAetmopevov (DN
IX.7.212). Al ser un pasaje complicado, hemos preferido modificar la traduccién de Cavallero y no
mantener la concordancia del griego.

° CHIL4.14

¢ Dillon, J. y S. Klitenic Wear, Dionysius the Areopagite and the Neoplatonist Tradition: Despoiling
the Hellenes, p. 121. Traduccién y cursiva nuestra.
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Dicho en otras palabras, se trata de la mejor manera que se inventé para
indicar lingtiisticamente la Trascendencia®. Nosotros, a este nivel al que se
refieren los estudiosos como momento de superacion incluso de la negaciéon
misma, atribuimos el nombre de “sublime apofatico” que funciona a través de
formas de expresion superlativa.

Nos gustaria presentar aqui dos ejemplos muy densos, limitados en
dos frases que expresan perfectamente este estado de cuestion, y para acabar
presentaremos un texto mas largo, donde todo eso esta llevado a sus ultimas
consecuencias.

La primera frase ya ha sido notada por Cavallero, como ejemplar del uso
del superlativo por parte de Dionisio, y es esta: (trv ... KQUEIOTNTA) TAS VTIEQ

ndvta OteQovoiwg DteQOVONC LTTEEBEGTNTOC, OVOE dvopa AVTHG 0TIV 0VOE AGYOG,
AAAN” &v apartois e&njontan®®. Retomamos la traduccion de Cavallero, modifican-
dola para la ocasion: “A la... ocultez... de la Supradivinidad supraexistente
suprasencialmente sobre todas las cosas, de la que no existe nombre ni razén,
sino que es trascendente en lo inaccesible”.

El Dios inefable é¢&rjontat. “Es trascendente”, como bien dice Cavallero,
pero “¢£aipéw” es mas: es “ponerse fuera de algo”, “ponerse al margen”y, en este
caso, insertarse en lo dbaton, lo inaccesible, como algo Excepcional®. La repe-
ticion de la raiz “Omep” cuatro veces en cinco palabras (Umép mdvta Uegovaiwg
vTteQoLOT G UeEBedtnTog) crea exactamente lo que Turolla y Scazzoso llamaron
“la monotonia sublime” del Areopagita'®.

Mas interesante y compleja en cierto sentido nos parece esta otra expre-
sién, pues aqui se usan mas recursos, propios de lo sublime. La frase es esta:
UmeQaQoNTws €ENENHEVIV DTTEQRQXLOV AKQOTNTA €V HEOQ TV UTEQBEPNKULLV
duvdpewv Omegdoupévnv'®, donde el doble superlativo inicial resulta insufi-
ciente y el sujeto se hace “lo Extremo”. Asi suena la traduccién de Cavallero:
“La supraprincipial altitud transcendente a todos y a ellos mismos suprain-
efablemente supracimentada en medio de las potencias superiores”?. En esta

7 Cf. Rocques, R., “Symbolisme et théologie négative chez le Pseudo-Denys”; Des Places, E. (ed.)
Denys L’Aréopagite, La Hiérarchie céleste; Cavallero, P. A. (ed.)., Dionisio Areopagita, Los nombres
divinos, p. 46.

% DN XIII.3.229. Las cursivas son nuestras.

% En griego moderno, éaipeots, es justamente la excepcién.

1% ¢f. Scazzoso, P., “Valore del superlative del linguaggio Pseudo-Dionisiano”, p. 434, n.1; 435.
''HE XII1.4.47.

192 cavallero, P. A. (ed.), Dionisio Areopagita, La Jjerarquia celestial. La jerarquia eclesidstica. La
teologia mistica, trad. de HE XII1.4.47.
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excelente traduccién, podriamos aportar una pequena modificacion: el “supe-

riores” (OmegPeBnruiwv), por “sobre-elevadas”, para que todavia mas quede claro

que lo sublime esta aqui presente en cada una de las palabras empleadas. Sin

embargo, muy acertadamente, lo muestra el término “altitud” (akpotnta), que

nosotros traduciamos poco antes como “lo Extremo”. Es el mismo Extremo que

en lo sublime de Longino tiene un papel crucial: dicedtng kai é£oxr) Tic Adywv €oti

t UYm'®, decia €1, y por ser mas cautos nosotros traduciamos: “la sublimidad

consiste en cierta culminaciény excelencia de las palabras”; pero esta “culmina-

cioén”, es un estar al hilo del baratro, suspendido en lo Extremo que, por cierto,

como quiere Cavallero, es “altitud”, eso es, lo sublime, literalmente hablando.

Siguiendo nuestro camino en el marco del superlativo, aclaremos que,

para confirmar nuestra hipoétesis, no tenemos que ir a la busqueda de algo oculto

en los textos de Dionisio, ya que él mismo se expresa en los mismos términos

en su obra mas estrechamente relacionada con la apoéfasis: la Teologia mistica.

En el parrafo conclusivo de la obra, se resume todo lo que aqui estamos inten-

tando mostrar como una estrategia de un lenguaje del exceso, de una forma
nueva de lo sublime, un sublime apofatico, bizantino:

AVBO(c d¢ aviovtec Aéyopev, wg ovTe Puxr 0TV 0UTE VOGS, OUTE pavtaciov

1 d6&av 1) Adyov 1) vonov €xer ovdE Adyog €otiv oUTe VONOLS, oUTe Aéyetatl

oUte voeltat oUte aQlOuog oty oUte T, oUte péyebog olte OHIKQOTNG,

ovUte 106G oUTe AVIoOTNG, 0UTE OHOLOTNG T) AVOUOLOTNG: OVUTE E0TIKEV OUTE

KLVELTaL oUTe NovXIav dyer ovdE ExeL dvvapLy ovTe dUVALLS 0TV OUTE PG

ovUte (1) ovte Cwr) é0TLv: 0UTe oLoia €0Tiv 0UTE alwv 0UTE XQOVOS: 0VOE MA@

€0TLV VTG VONT) 0UTE €TUOTHUN, ovTe aABeld éotv ovte Baoiheia olUte

copia, oUTe €V 0UTe EVOTNG, oUTe OedTNG 1) AYaBOTNG: 0VdE MVEDUA 0TIV, WG

Nuag eidévat, ovte LIOTNG oUTe (150) TATEOTNG OVTE AAAO TL TV ULV 1) AAAW

TWL TOV GVTWV OLVEYVWOUEVWV: OUDE TL TV OVK OVTWYV, OVOE TL TV OVIWV

€07tiv, oUTE TA HVTA AVTIV YIVWOKEL T) a0T1 0TV, OUTE AUTI) YIVWOKELTX GV,

1 6vta €0tiv- 0Ute AdYoc aUThG 0TV OUTE OVOLA OVTE YVQOLS: OUTE OKOTOC

£0TLV 0UTE QQC, 0UTE TTAAVT) oUTe dANOela oUte éoTiv avtc kaBoAov Béoic

0UTE APAiQETLS, (5) AAAX TV HeT aLTIV TAG OE0ELS Kl APAIQETELS TTOLODVTES

avTnV ovte tiBepev 0UTE APALQODUEVY, ETEL Kal UTIEQ mAoav Oéowv €0Tiv 1)

TIOVTEAT)G KAl EVIAIA TV TTAVTWV alTia Kol DTTEQ maoav d@aigeoy 1) DTTeQOXT)
TOD TAVTWV GTAQS ATIOAEAVHEVODL Kal Emtékeva TV SAwv .

Basémonos a la traduccion de Cavallero e intentemos, después, acer-
carnos a los términos usados por Dionisio.

103 Longino, Acerca de lo sublime, 1.3.

104 ™™ 5, Schula, Heil y Ritter CD II, p. 149-150. Las cursivas son nuestras.
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Mas subiendo de nuevo, decimos que ni es alma ni inteligencia, ni tiene
imaginacion u opinién o razonamiento o inteleccion; ni es razonamiento ni
inteleccion, ni es dicha ni es inteligible; ni es niimero ni orden, ni grandeza
ni pequenez, ni igualdad ni desigualdad, ni similitud ni disimilitud; ni
esta fija ni se mueve ni esta en el reposo; ni tiene potencia ni es potencia
ni luz; ni vive ni es vida; ni es esencia ni eternidad ni tiempo; ni hay tacto
ni ciencia intelectual de Ella, ni es verdad ni reino ni sabiduria, ni uno ni
unidad, ni deidad o bondad; ni filialidad ni paternidad ni ninguna otra
cosa de las conocidas por nosotros o por algiin otro de los entes; ni es nada
de los no-entes ni nada de los entes, ni los entes la conocen en tanto Ella
es, ni Ella conoce a los entes en tanto son entes; ni hay razén ni nombre
ni conocimiento de Ella; ni es niebla ni luz, ni extravio ni verdad; ni hay
de Ella asercién por entero ni supresion, sino que, haciendo aserciones y
supresiones de las cosas tras Ella, ni la establecemos ni la suprimimos,
dado que esta por encima de toda asercion la totalmente perfecta y unitiva

Causa de todo y esta por encima de toda supresién la supraexcedencia
de Lo simplemente liberado de todo y mas alla de todo!®®.

Ya el comienzo nos deja sin respiro: avidvteg Aéyopev, una vez mas,
Dionisio nos da una clara imagen del discurso “alto”, de lo sublime (y que
para entenderlo tenemos que dejar al lado el lema “sublime”), pues, si alguien
avégyxetal (ya que aviovteg es participio del avégxopat), significa por definicién
que es un movimiento hacia lo “alto”. De hecho, es la imagen que domina toda
esta obra, pues no se trata de otra cosa que de una subida mistica hacia el
des-conocimiento divino.

Lo que sigue, parece ser escrito para ser pronunciado sin respiro e
invierte lo que normalmente nos ofrece la figura retérica de la acumulacién.
Es el Unico texto en el que se produce, voluntariamente, una acumulacion
negativa, como si estuviera en dialogo con Longino, quien decia que no es la
cantidad la que produce lo sublime, sino la intensidad!®. Intensidad, estilis-
ticamente ofrecida aqui de nuevo por medio del asindeton, largo dieciocho
lineas; y conceptualmente mencionada por el rechazo de toda “magnitud” (oUte
péye0og ovte opLKEOTNG).

Hemos evidenciado también la expresién “oUte okdtog €0tiv ovTe QOG”
porque aqui se niega incluso lo que mas habitualmente los estudiosos atribuyen
a la doctrina de Dionisio: el concebir a Dios como tiniebla. Por fascinante y

19 Traduccién del pasaje por Cavallero, P. A. (ed.), Dionisio Areopagita, La jerarquia celestial. La
Jjerarquia eclesidstica. La teologia mistica, TM 5. Las cursivas son nuestras.
196 12.1: 7 xeitan 10 pév Hog &v didopary, 1) 8’ adENois kai év mAOeL. “Lo sublime mora en la eleva-

cién, mientras que la amplificaciéon en el numero”.
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poética que sea, esta idea, para Dionisio, quedaria todavia a nivel de nuestras
convenciones, mientras que aqui se niega todo. Y en decir “todo”, volvemos a
nuestra distincién inicial, por la que subrayamos el “oUte éotiv avTtig kaBoAov
O¢oic ovte apalpeos” y el “Omég maoav agaigeow”. Esta claro que no es la
negacion el punto final de lo apofatico. Cavallero, muy atento en respetar todo
detalle del vocabulario de Dionisio, busca y encuentra en la palabra “sustrac-
cién” un sinénimo para no decir “negacion”, mas asociada esta ultima a la
“apofasis”. Pero el hecho es que cuando nosotros hablamos de “negacién” y de
“teologia negativa”, lo que realmente tenemos en mente es la aphairesis y no la
apdphasis. Si asi no fuera, no se hablaria de via afirmationis y via negationis,
pues, la apofasis verdadera es mas alla de esta y de toda oposicion; dicho con
las palabras de Dionisio, es “é¢mékewva t@wv 6Awv” (v no solo de la ousia, como
queria Platén, y aqui reside una sutil y a la vez enorme diferencia).

El ultimo comentario que nos atrevemos a proponer aqui es sobre el
término Umegoyn que Cavallero, una vez mas, traduce excelentemente y con
mucha inspiracion como “supraexcedencia”. Con este término volvemos a
nuestra hipotesis fundamental, ya que ningan otro término hasta ahora
habia expresado el sentido (gramatical y conceptual a la vez) del lenguaje del
exceso en cuanto hipérbole, como esta palabra. Longino decia que 10 & év
UTtEQOXN. .. peyaropuing [€oti katopBwua], eso es, “lo [que se logra] por exceso
[asitraduciamos el texto de Longino] pertenece a la genialidad”, y mas adelante
anade que “la prepoderancia de la pasion”, 1) o0 d0Oovg Umegoxn), hace que
algo chocante, increible, sea creible y sublime. Aqui, la supraexcedencia de la
pasion de Dionisio mismo, hablandonos de la supraexcedencia de Dios, pone
sola el sello definitivo por lo que nosotros consideramos su obra entera como
el ejemplo mas alto de lo sublime bizantino.

7. A modo de breve conclusion

Después de este amplio repaso comparado, como hemos visto, el tono
apofatico se evidencia perfectamente una corriente filoséfica que tiene claros
ecos literarios: en concreto en una poesia que nos parece plenamente consciente
de la importancia de esta tematica a través de la adjetivacién y de una serie
de motivos expresados en metaforas. La Antigliedad Tardia es un momento de
cambio esencial y que sirve de punto de inflexion para muchas cosas, entre ellas
la literatura. Los tonos filoséficos en la poesia son un aspecto en el que se debe
indagar para entender bien el cambio de mentalidad y el giro ideologico de esta

ARETE Revista de Filosofia, v. XXXVII, 1, 2025 / e-ISSN 2223-3741

217



218

Haris Papoulias y David Herndndez de la Fuente

época. Quiza el cambio y la continuidad estén personificados por excelencia de
una manera muy claramente simbolica en dos figuras muy discutidas como las
de Nono de Panépolis y Dionisio el Areopagita. En una via que hasta ahora es
poco explorada, conviene comparar los usos de la apofasis en la poetas de la
época, de entre los siglos IV y VI, cuando eclosiona en la filosofia y la teologia:
procede repasar los autores que hemos mencionado, tanto los mas antiguos,
como Sinesio o Gregorio, como los posteriores como Romano el Cantor o Jorge
de Pisidia, a fin de establecer una filiaciéon oportuna de estos temas y también,
incluso, de ir configurando una suerte de corpus de poesia apofatica para
estudiar sus diferentes usos.

Volvamos con este impetu comparativo a las palabras que han centrado
tantos estudios en el comienzo de la Pardfrasis. Una palabra clave del comienzo
de la Parafrasis de Nono es achronos, con la que empieza el poema. Mas alla
de Gregorio, Nono y Romano, finalmente podemos extender la comparacién
incluso a los poetas llamados nonianos, acabando la lista en el Siglo VII con el
ya citado Jorge de Pisidia'”’. Lo inefable, como hemos visto, se encuentra en
toda su obra, desde la encomiastica a la filosofica, y de esta a sus epigramas:
por ejemplo, en Alabanza a la Cruz (Eig otavov) dice “Tovtwv anaviwv tovg
AGYOUE KAl TAG TEXVAS / O 0TAVEOG TUAVRWOEV GQETITW AdYw” 8.

Esta frase contiene una clara reminiscencia del inicio noniano: év agortw
Adyog doxn). Asi, palabras clave del apofatismo, como dchronos, drrhetos y
dphthongos, que aparecen en la poesia de autores como Proclo y Sinesio,
seran desarrolladas atin mas por Nono y los poetas nonianos. Palabras clave
del apofatismo como &xovog, &oontoc o a@beykTog, que aparecen en poesia
desde Proclo y Sinesio hasta Nono, seran desarrolladas en la prosa creativa
y poética del Areopagita, con quien cabe comparar estos textos. Por ejemplo,
solo en un breve pasaje de los Nombres divinos tenemos dteAng, aveildeog,
AXQAVTWS, &OONTOG, dOeyKTOC, ApéQLOTOS, Auyns 0 anAnfuvtoc!®. El lenguaje
teologico de este autor podria deber mucho al contexto poético y su propia obra
cabria entenderla como un gran poema en prosa. La comparacion detallada
de Dionisio con un poeta como Nono, un alma gemela en la que confluyen
también la tradiciéon pagana y la cristiana, el neoplatonismo y el homerismo,
seria muy pertinente y de hecho ineludible aqui. Pero es evidente que debe
ser dejada para una siguiente contribucion. Con esto se tiende un puente que

197 Cf. sus versos en la edicion de Tartaglia, L., Carmi di Giorgio di Pisidia.

198 «La cruz oscurecié todas sus palabras y artes con una palabra inefable”.
1% DN, 119-11 p. 135-6 Suchla.
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enlaza Antigtiedad y Bizancio, en una tematica que es muy cara al platonismo
desde la época clasica y que se extiende a la teologia cristiana, en una relacion
a la que la poesia, la carta de naturaleza. La via de la negacion, el exceso y la
sublimidad, emparejan, Antigtiedad y Epoca Bizantina como un ejemplo de lo
sublime griego que es ininterrumpido, pero va moldeandose con nuevos moldes
poéticos y con los desarrollos teolégicos del cristianismo que se superponen
sobre la amalgama platénica anterior. Por eso apuntamos a un futuro estudio
sobre los paralelos entre Nono y el Areopagita que puedan ejemplificar mejor
y concretar esta idea de lo sublime apofatico.

Al margen de todo rigor filolégico e histérico-filosé6fico, un concepto como
el de lo “sublime apofatico”, inédito hasta ahora, podria servirnos no solo para
mejor comprender y estudiar el pasado, sino también para enriquecer las cate-
gorias estéticas actuales con las que pensamos nuestra propia experiencia.
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