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Resumen: Este estudio propone
un didlogo hermenéutico entre Gé-
nesis 1,1-2,4a y el poema Mds alld
de Jorge Guillén. Ambos textos, dis-
tantes en el tiempo y en el contexto
cultural, comparten estructuras pro-
fundas de comprensién de la reali-
dad. Génesis 1 articula una poética
de la raiz donde la palabra divina
convoca, separa, nombra y bendice,
instaurando el mundo como espacio
habitable. Mds alld despliega una
poética del despertar en la que el
sujeto acoge la irrupcién de la luz y
reconoce la realidad como don. La
comparacion revela convergencias
fundamentales: la luz como aconte-
cimiento constitutivo, el limite como
estructura de habitabilidad, el nom-
brar como hospitalidad y el silencio
como culminacién poética del decir.
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Abstract: This study proposes a
hermeneutical dialogue between
Genesis 1:1-2:4a and Jorge Guillén’s
poem “Mas alla.” Both texts, distant
in time and cultural context, share
deep structures of understanding
reality. Genesis 1 articulates a poet-
ics of the root where divine speech
summons, separates, names, and
blesses, establishing the world as a
habitable space.“Mas alla” unfolds
a poetics of awakening in which
the subject welcomes the irruption
of light and recognizes reality as a
gift. The comparison reveals funda-
mental convergences: light as con-
stitutive event, limit as structure of
habitability, naming as hospitality,
and silence as poetic culmination of
speech.
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1. INTRODUCCION

La relacién entre literatura biblica y poesia contemporanea
ha recibido, en las ultimas décadas, una atencién creciente
por parte de la critica. No se trata de rastrear influencias o de
identificar ecos explicitos —empresa que en ocasiones resulta
reductora—, sino de discernir modos de decir el mundo que,
aun sin encontrarse en relacién genética directa, comparten
estructuras profundas de comprension de la realidad'. En este
horizonte se sitta el presente estudio, que propone un dialo-
go hermenéutico entre dos textos distantes en sus tiempos,
en sus lenguas y en sus horizontes culturales, pero proximos
en sus modos de abrir el mundo al sentido: Génesis 1,1-2,4a
y el poema Mds alld, incluido por Jorge Guillén como umbral
definitivo de su libro Cdntico.

Aunque la comparacion entre Génesis 1y el poema Mds
alld no ha sido un territorio particularmente transitado por la
critica, no se trata del primer estudio que explora sus afinida-
des estructurales. En efecto, Israel Rodriguez public6 en 1976
un trabajo dedicado a la génesis formal y a la funcion de la
metafora en Mds alld, donde analiza la arquitectura interna
del poemario y su sistema de iméagenes. Su lectura, centrada
en el rigor compositivo de Guillén y en la metafora como prin-
cipio organizador, constituye un antecedente valioso. El pre-
sente estudio, sin embargo, adopta una perspectiva distinta:
no se ocupa tanto de la estructura interna del poema cuanto
de su relacion fenomenoldgica y hermenéutica con el relato de
la creacion, y propone un didlogo poético-teoldgico que ilu-
mina las intuiciones profundas que ambos textos comparten

1 Véase, entre otros trabajos recientes, el volumen colectivo coordinado

por William P. BRowN (ed.), The Oxford Handbook of the Psalms, Oxford,
Oxford University Press, 2014, especialmente los capitulos dedicados a
la recepcion contemporanea de la poesia biblica. También Robert ALTER,
The Hebrew Bible: A Translation with Commentary, vol. I-11I, New York, W.
W. Norton & Company, 2019, cuya introduccién subraya la necesidad de
leer la Biblia hebrea como literatura sin reducirla a mera fuente docu-
mental. En el campo de la poesia moderna en relacién con la Escritura,
destaca Northrop Fryg, The Great Code: The Bible and Literature, New
York, NY, Harcourt Brace Jovanovich, 1982, obra seminal que examina
los arquetipos biblicos en la imaginacion literaria de Occidente.
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sobre el origen, la luz, el limite, la palabra y la habitabilidad
del mundo?.

Génesis 1y Mds alld, cada uno en su registro, abordan la
pregunta fundamental sobre el ser. No interrogan la compo-
sicion fisica del cosmos ni buscan describir exhaustivamente
su origen. Mds bien se detienen en aquello que hace posible la
experiencia de la vida: la luz, el orden, la palabra, la aparicién
de lo real, la relacién entre el sujeto y el mundo. La tesis que
anima este trabajo es que Génesis 1y Mds alld pueden leerse
como dos formulaciones de una misma intuicion poética: la
realidad es un dmbito abierto por una irrupcién originaria que,
al nombrarse, es acogida y, al acogerse, se habita.

El capitulo primero del Génesis no es un tratado cienti-
fico ni un relato histérico en el sentido moderno del térmi-
no. Se trata, ante todo, de un texto liturgico y poético, cuya
funcion es ensenar a una comunidad a habitar el mundo tras
haber experimentado la devastacion, el exilio y la pérdida de
sus referentes ancestrales. La creacion aparece alli como un
fundamento siempre activo que sostiene la confianza en la
realidad®.

Por su parte, el poema Mds alld constituye una de las ex-
presiones mas refinadas de la llamada poesia pura del siglo xx.
Lejos del cifrado confesional o del lamento de otros poetas de
su época, Guillén propone una ontologia jubilosa en la que el
despertar cotidiano —la irrupcién de la luz, la presentacion
de los objetos, la respiracion del aire— se convierte en un

Véase Israel RODRIGUEZ, “Génesis y metéfora en la estructura del poe-
mario ‘Mas alld’, de Jorge Guillén”, Cuadernos Hispanoamericanos. Los
complementarios 318 (1976) 600-625.

“These ancient stories were not written to entertain. Those who first set
them down in writing may have been curious about the remote past,
but historical curiosity was not their main purpose in writing. Rather,
the creation of narratives, fictive genealogies of gods and mortals, and
dramas featuring characters and situations set in the remote past pro-
vided their authors with a vehicle for thinking through basic issues, for
expressing convictions and ideas about life in the present, the life of
their societies and, no doubt, their own individual lives as well”, Joseph
Brenkinsorr, Creation, Un-Creation, Re-Creation. Discursive Commentary
on Genesis 1-11, London, T&T Clark, 2011, 16.
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acontecimiento de sentido*. Su poesia enfoca la plenitud de lo
ordinario, percibido como realidad que se da, que comunica su
ser, que convoca al sujeto a participar de su ritmo.

La intuicién central es que tanto Génesis 1 como Mds
alld articulan una poética del origen, aunque situada de ma-
nera distinta. En el texto biblico, se manifiesta en la palabra
divina, que llama al mundo a existir y establece los limites
que lo hacen habitable. En Guillén, el origen aparece en el
instante del despertar, donde el sujeto vuelve a ser llamado a
la vida a través de una realidad que se le ofrece en su esplen-
dor cotidiano. Este estudio no pretende reducir uno de los
textos al otro ni establecer equivalencias simplistas. Tampoco
se trata de afirmar que Guillén haya leido Génesis como
fuente primera de su poema, o de reconstruir relaciones de
intertextualidad directa. Mas bien, la comparaciéon permite
profundizar en lo que ambas péaginas revelan sobre la natu-
raleza de la palabra, la experiencia de la luz, la relacion entre
sujeto y mundo y la posibilidad de una confianza originaria
en la realidad®.

“Escrito en 1936, «Mds alld» apareci6 en la segunda versién de Cantico
—Ila primera es de 1928—, precisamente en aquel afio y desde enton-
ces ha encabezado todas las subsiguientes ediciones de este libro hasta
1962, ocho en total. El poema no es solamente testigo de un incesan-
te trabajo de decantaciéon —ya decia Valéry que un poema terminado
era un poema abandonado—, sino el emblema del enfrentamiento del
poeta con el quehacer poético”, Fernando AGUIRRE PErez, “El destierro
de la historia. La poética del universo auroral y perfecto en Cantico
de Jorge Guillén”, Hispandfila 165 (2012) 51-65, aqui 51-52, https://doi.
org/10.1353/hsf.2012.0027.

Es precisamente Claudio Guillén, hijo del poeta, quien sienta las ba-
ses de un modo profundo y ancho de entender el comparativismo.
Véase, entre otros trabajos, Claudio GUILLEN, Entre lo uno y lo diverso.
Introduccion a la literatura comparada, Barcelona, Tusquets, 2005. En su
vision, la literatura comparada es el arte critico de reconocer relaciones
significativas entre obras diversas, sin borrar su singularidad histérica,
y de descubrir como cada una de ellas contribuye, desde su lugar, a las
figuras universales del sentido.
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2. GENESIS 1,1-2,4A: POETICA DE LA RAi{Z
Y TEORIA BIBLICA DEL LENGUAJE

2.1. Transito del como al desde donde

La lectura de Génesis 1,1-2,4a como poética de la raiz —se-
guin una hermenéutica que privilegia el cardcter litiirgico y per-
formativo del texto— supone un desplazamiento significativo.
El texto no pretende informar sobre el como del origen ni
servir de soporte a una metafisica del por qué. Su propésito
consiste en ensefiar desde dénde acontece el mundo como
realidad habitable. La creacion no se ofrece como cronologia
del pasado; al contrario, representa un acto de palabra que
abre el presente, lo ordena y lo bendice. En términos de mé-
todo, este planteamiento invita a disponer el oido del lector
hacia una escucha poética del texto: sus repeticiones, su rit-
mo, sus formulas revelan una légica de instauracion del sen-
tido que no se mide por demostraciones y donde la razén es
resultado de la experiencia de la hospitalidad. Naturalmente,
esta interpretacion se inscribe en una linea exegética que en-
tiende el capitulo como una construccion teologica orientada
a fundar habitabilidad, mas que como un relato etioldgico en
sentido estricto.

El primer resultado de esta apertura es una reubicacion
del lector: Génesis 1 no le entrega un dato objetivo que pue-
da poseerse. Renunciando a ello, el texto acompafia a quien
hasta a €l se acerca hacia el encuentro con un umbral, ha-
cia una profundidad activa donde la existencia cobra forma.
Esta lectura, presente en diversos autores contemporaneos,
no agota el abanico interpretativo de la tradicion, pero per-
mite resaltar el dinamismo ontolégico que el hebreo sugiere.
En esta clave, el primer capitulo de Génesis, en su propuesta
de una modalidad de lenguaje —donde el mundo se con-
vierte en casa—, representa un acto de continua fundacién
del ser.
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2.2. Bereshit: el comienzo como profundidad

La apertura hebrea —n°t/&12 (en el inicio)—, sin articulo determi-
nado, impide fijar un instante inaugural (en el principio) y sugie-
re, mas bien, el ambito de una accién extensa (en un comenzar)®.
Esta sutil indeterminacion opera como indicacion hermenéutica
y origina un desplazamiento radical: bereshit remite a la profun-
didad de la que depende todo tiempo. En lugar de responder a
secudndo empezo todo?, 1a expresion conduce a la pregunta: sdesde
donde puede algo existir? Se invierte asi la direccion de la mirada:
de un hacia atrds, pasamos a un viaje descendente; de un pasado
perdurable, nos movemos hacia un fundamento activo.

Tradicionalmente, la traduccién griega (v apyf) y la lati-
na (in principio) arrastraron la lectura hacia el eje cronoldgico,
con el riesgo de convertir Génesis 1 en un relato del antes del
mundo. El hebreo, sin embargo, guarda otra posibilidad: el co-
mienzo como lugar. En consecuencia, el lector estd invitado
a descender —amarrado a la cuerda del lenguaje— al ambi-
to donde el mundo puede seguir siendo dicho. Esta apertura
semantica, ajena a toda definicion cerrada, es, en si misma,
poética, pues inaugura y crea comunidad. De este modo, el
verso inicial orienta ya una poética biblica posterior: decir sin
dominar, nombrar sin poseer, abrir sin agotar. La raiz no esta
detras del mundo. Subterraneamente lo sostiene.

La indagacion sobre el sentido del término hunde sus raices en la historia.
Resultan especialmente sugerentes las razones con que Paul Humbert de-
fiende su lectura, pues permiten iluminar el fondo del relato: “Séduit par la
place que, pour une raison simplement stylistique, beresit occupe en téte
du texte Gen 1, 1-3, on a commis l'erreur de mettre tout 'accent sur ce mot
qui équivaut ici en réalité a une conjonction temporelle («lorsque Dieu com-
menga de créer»). Or le mot cardinal, I'axe de tout le texte, cest, en vérité, le
sujet de la phrase principale au v. 3, le vayydémer: «Dieu dit» duv. 3 (...). La
vraie clef du début de la Bible ce nest donc pas une considération sur le pro-
bleme métaphysique de l'étre et du non-étre, sur les attributs divins et sur
la transcendance du Dieu éternel par rapport a un univers qu'il aurait tiré
de rien. La clef du passage cest la Parole, le verbe divin, fondement d'une
théologie ot Dieu se révele comme volonté souveraine. «Dieu dit»: ce n'est
pas l'empire sur rien, c’est 'ordre de Dieu créant I'ordre du monde; c’est Dieu
se proclamant et se révélant par sa volonté méme”, Paul Humsert, “Encore le
premier mot de la Bible: a propos d'un article de M. Walther Eichrodt”, ZAW
76 (1964) 121-131, aqui 130, https://doi.org/10.1515/zatw.1964.76.2.123.
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2.3. Tohu wabohu: el caos como materia del decir

El relato no comienza con la luz. Lo primero que la mirada
enfoca es el nombre que se confiere al caos: tohu wabohu. La
expresion, aliterativa y desacostumbrada, no vierte informa-
cion conceptual alguna al cauce del relato. Su magia es bien
distinta. De manera casi tactil, hace sentir la inconsistencia y
la desolacién de lo informe. Pero la mencion del caos no posee
el pathos mitico ni el dramatico caracter agénico de las teoma-
quias de las literaturas del entorno, ya que el caos, que no es
dios ni demiurgo, aparece como materia que la palabra mol-
dea. No se trata, en modo alguno, de su contraparte o su rival”.

Nos situamos, entonces, ante un gesto muy importante.
La dacién de un nombre al caos es ya un primer acto de resis-
tencia al mismo: en lugar de retroceder ante lo informe, el texto
lo pronuncia y, al pronunciarlo, lo sitta. El contexto postexilico
otorga a esta poética un espesor existencial que, atravesando
los limites de la diacronia, llega al lector actual con un men-
saje que huele a nuevo. Y es que Génesis, que no habla desde
la inocencia histérica, que nombra el vacio sin concederle es-
pesor existencial, previene contra su fuerza y crea un espacio
—el de la palabra— que es contemporaneamente trinchera y
armisticio, aceptacion y victoria sobre el caos®.

Se dibuja asi una tension que recorrera toda la Escritura:
tiniebla/luz, desierto/tierra habitable, caos/orden, vacio/len-
guaje. La esperanza biblica, recordémoslo, no nace de negar
el desastre. Es mas, se nos alerta continuamente de su adve-
nimiento siempre posible. La operacién quirdrgica es otra.
Inscribiéndolo en el interior de un orden de sentido, que lo
delimita y restringe, la palabra creadora hace del vacio un

Véase Grigore Dinu Mos, “Tohu wabohu in Genesis 1,2: Kabbalistic,
Patristic and Modern Exegesis”, Studia Universitatis Babes-Bolyai.
Theologia  Orthodoxa 62/2  (2017) 5-20, https://doi.org/10.24193/
subbto.2017.2.01.

Acerca de la importancia que la datacién postexilica ofrece a la hora
de comprender este posicionamiento frente al caos, cf. Leo G. PERDUE
— Warren CarTer, “Judah under the Neo-Babylonian Empire”, in
Coleman A. Baker (ed.), Israel and Empire: A Postcolonial History of Israel
and Early Judaism, London, Bloomsbury T & T Clark, 2015, 69-106, aqui
101-102, https://doi.org/10.5040/9780567669797.ch-003.
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repositorio de reflexion y creacién, una cantera de poesia y
narratividad. Conviene recordar que esta comprension del
caos como materia disponible responde a una tradicion exe-
gética concreta, diferenciada de otras lecturas mas simboli-
cas o mitopoéticas.

2.4. Y dijo Dios: deseo y lenguaje

El primer acto creador no consiste en fabricar realidad ni en
combatir contra ningdn rival antes de la futura creacion. Se
trata del decir, de la emision de la voz que brota del deseo. El
mundo, como si de un poema se tratase, emerge de una pala-
bra que instaura la posibilidad misma del ser.

El relato inaugural de Génesis no plantea una encubier-
ta reflexion sobre el origen del lenguaje, nos encara ante el
ejercicio mismo de una palabra eficaz: 7 7 (sea la luz). La
sobriedad extrema de la férmula —minima, desnuda, caren-
te de violencia— revela la naturaleza de la poética biblica: un
lenguaje que convoca y abre posibilidad.

Aqui se cifra una auténtica vision biblica del lenguaje. Si
ampliamos su alcance a lo que encontramos en el resto del
relato, salta a nuestra vista una serie de oposiciones y enlaces
que no pueden ser casualidad. Y es que la palabra ni describe
ni reduce ni confunde ni neutraliza ni domina. Al contrario,
crea, nombrando amplia, separa, bendice y, en el cenit de su
poder, elige el silencio y descansa y se colma en é°.

¢ Michael Edwards sostiene que el acto creador en Génesis debe enten-

derse ante todo como un acontecimiento de palabra que se caracteriza
por una sobriedad extrema y por una eficacia absoluta. Asimismo, su-
braya que la relacién entre palabra divina y realidad creada revela el
caracter profundamente poético de la Biblia: el universo esta atravesado
por un decir originario que lo sostiene y al que el ser humano no puede
acceder plenamente, aunque esté rodeado por él. Esta poética biblica
muestra un lenguaje que abre sentido, convoca presencia y hace posi-
ble el ser, un lenguaje cuya alteridad desborda la comprensién humana
y cuya accién no se reduce a conceptos ni proposiciones. Desde esta
perspectiva, el relato de la creacién no sélo muestra el poder de la pa-
labra divina, sino que perfila una visién del lenguaje como fuerza crea-
dora, capaz de instaurar, ordenar y renovar la realidad. Véase Michael
Epwarps, Bible et poésie, Paris, Editions de Fallois, 2016.
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Acercarnos al relato de este modo y hablar en estos tér-
minos de la palabra corre el riesgo de caer en una especie de
ilusionismo lingtiistico. Para evitarlo, para no hacer que el
lector parezca un mago y el texto una chistera en cuyo inte-
rior se hallan escondidos los objetos que facilitan los trucos,
es preciso encontrar un parametro de verificacion. Y es ne-
cesario hacerlo en el interior mismo del texto. Es lo que nos
ofrece la triple secuencia que repasaremos a continuacién:
ver—separar—nombrar. Por medio de esta triada se deja entre-
ver que el decir verdadero permite ser medido a través de la
adecuacion que suscita.

2.5. Ver, separar, nombrar: la gramatica de la creaciéon

El texto, tras el Wm¥7 (y dijo) hace de Dios el sujeto de tres
acciones consecutivas que, aunque distintas de ese decir ini-
cial, representan el contenido profundo de cuanto ese acto
genera. Nos encontramos, de inicio (1,3a), con la mirada:
21073 VIRF R DR X (y vio Dios que la luz era buena) La luz,
que es la forma materializada del deseo de Dios, es contempla-
da por Dios con la atencion de quien se sabe ante una realidad
inagotable. No se trata de ver la luz con el propésito de conocer
su forma, sino de encontrar, en lo que formalmente se ve, la pre-
sencia de una cualidad que rebasa lo que la mirada puramente
descriptiva abarca. Es lo que vemos cuando, enfocando la luz,
Dios proclama su bondad.

Tras la mirada vertida sobre la luz, el texto introduce la
forma verbal 2737 (y separd; Gn 1,4). El empleo del hifil (con-
jugacion causativa del verbo hebreo biblico, que expresa que
el sujeto hace que otro realice la accién) subraya el cardcter
intencional y causativo de esta separacion originaria. Lo que
esta modalidad expresiva aporta a la semantica del verbo tie-
ne que ver con que la distincién no es meramente constatada:
surge como resultado de ese mismo deseo del cual surgen la
palabra y la mirada sobre lo que la palabra gener6. A ello con-
tribuye, ademas, la construccion relacional Yz 1723 7iRg 12
(entre la luz y la oscuridad), en la que la repeticion de la pre-
posicién 12 (entre) aporta un matiz concreto e importante.
Mediante esta roturacion espacial doblemente explicitada, el
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texto no dice simplemente que Dios separe la luz de la oscuri-
dad, sino que crea un intersticio entre ambos polos, un espa-
cio relacional que, sin eliminar ninguno de ellos, los mantiene
frente a frente.

El tercer gesto que culmina esta gramatica de la creacion
es el nombrar, expresado mediante el X (llamar) por el que
Dios llama dia a la luz y noche a la tiniebla (Gn 1,5). Leido no
de manera aislada sino como consumacién coherente del decir
inicial de Dios y de los gestos que siguen a este (mirar, sepa-
rar), la dacién de un nombre arroja un sentido pleno. Asi, el
X7 (y dijo) inaugura el proceso como expresion del deseo de
Dios de que las cosas sean. La mirada, por su parte, reconoce
en lo surgido una bondad irreductible. La separacion, a su vez,
introduce una diferencia con sentido que convierte el mundo
en texto y en hogar. Y el nombrar, por ultimo, aparece como
el fruto maduro y exacto de este itinerario: no aflade nada ex-
trinseco a la realidad creada, pero confirma su identidad y la
inscribe, definitivamente, en un orden donde es posible vivir'.

Podemos considerar que lo que da coherencia a este mo-
vimiento es, precisamente, que cada acciéon no constituye fa-
ses lineales ni operaciones independientes. Existe un ritmo en
todas ellas, un compas que sostiene el ser y permite su per-
manencia. Es el entrelazamiento del mirar, del separar y del
nombrar lo que perfila un modo responsable de habitar lo real.

2.6. Tob: "bondad, belleza, adecuacion”

La férmula reiterada aijv=>3 (que era bueno/a) constituye uno
de los ejes de Génesis 1. Lejos del ritornelo ornamental, esta
expresion articula una evaluacion constante que no procede
desde fuera del mundo. Se trata, mas bien, de la germinacién
de una semilla interna que ha sido puesta en cada ser creado.

10 “Ciod che questo testo propone non € quindi un semplice racconto di

creazione. Costituisce un’interpretazione teologica di parametri inva-
riabili che caratterizzano ogni realta del mondo creato com’e percepita
dall’essere umano: iscrizione nel linguaggio, origine inafferrabile, al-
terita, limite e relazioni”, André WENIN, Da Adamo ad Abramo o l'errare
dell'vomo. Lettura narrativa e antropologica della Genesi. I Gen 1,1-12,4,
Bologna, EDB, 2008, 24.
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Esta comprension de f6b como adecuacién y no como valo-
racion moral abstracta encuentra apoyo en diversos usos bibli-
cos bien atestiguados. Asi, cuando en Ex 18,17, Jetr6 advierte a
Moisés: ¥ a8 WX 1273 2107K> (0 es bueno que lo hagas solo)
el juicio recae sobre el modo de proceder de Moisés, que resul-
ta insostenible. Del mismo modo, en Gn 2,18, cuando se afirma
1729 D87 N1 210KS, (o es bueno que el hombre viva solo) t6b
es la marca de una insuficiencia relacional: lo creado es bueno
en si, pero no es todavia adecuado a la vocacién de comunion
que lo define.

La traduccion griega de t6b por kaddg en la Lxx —constan-
te en la férmula &1t kodov de Gn 1— desplaza la afirmacion de
bondad hacia el &mbito de lo visible y lo formalmente verda-
dero. Kaldg no designa lo espectacular del ornamento. Enfoca
y califica aquello que se muestra conforme a su ser, sin exceso
ni engano. En la tradicion griega, tanto filoséfica como poéti-
ca, el término remite a la proporcion y a la adecuacion: Platén
puede hablar de 10 kaAdév como aquello que atrae porque es
verdadero en su esencia (Symp. 210e), y Aristoteles lo emplea
para nombrar lo noble y digno de ser elegido por si mismo, es
decir, lo ajustado a su fin propio (Eth. Nic. 1,8). En el uso poéti-
co arcaico, desde Homero, kadog califica realidades que se pre-
sentan en su forma justa —un cuerpo, un gesto, una obra—,
por fidelidad a su funcion™. Al optar por kalog, la Lxx subraya
que la creacion no sélo es correcta en su ser, también es legible
en su forma, capaz de ser mirada sin deformacion ni sospecha.

El latin biblico traduce tob por bonum, reforzando el eje
ontologico de esta afirmacion. Bonum nombra la consonancia:
algo es bueno porque es, y porque su ser responde fielmente
al acto que lo origina. Esta intuicién, ya presente en Génesis,
encuentra una formulacién decisiva en Agustin, para quien
quaecumque sunt, bona sunt (Conf. VIL12).

' En la épica arcaica, koddg no marca primariamente una belleza estética

o decorativa, sino la justeza, bondad formal y excelencia en su funcién
de aquello que califica: el cuerpo proporcional del héroe (Il. 4,147), la
noble presencia (Il. 2,673), el gesto técnicamente perfecto (Il. 16,179), o
la obra bien hecha (1. 2,42). La belleza designa asi la plenitud de aquello
que es lo que debe ser, un principio coherente con la comprension arcai-
ca de lo bello como lo que esta en su punto exacto.
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Asi, en el cruce de 21v, kahdg y bonum, se perfila un discurso
afirmativo sobre el ser: lo creado es bueno porque no desmiente
su origen, porque se deja ver en su forma justa y porque, en el
ejercicio de existir, merece asentimiento. Desde esta triple re-
sonancia —hebreo, griego y latin— vemos que la negatividad
no es fundante, el caos no constituye el principio ultimo, ni la
sombra tiene primacia sobre el ser. Decir t6b es permanecer con
la mirada abierta y abrir, en lo que la pupila enfoca, la fidelidad
a lo que, desde la raiz, merece seguir siendo afirmado.

2.7. La creaciéon como liturgia del orden

La insistencia formularia que estructura Génesis 1 —y dijo
Dios..., y fue asi..., y vio Dios... que era bueno..., tarde y ma-
fiana— constituye la respiracion misma del relato. Se trata de
un ritmo litargico que acompasa el lenguaje al compés de una
fiesta. Cada dia funciona como una estrofa dentro de un him-
no mayor, y la cadencia reiterada, amén de enhebrar una na-
rracién, consagra lo narrado.

La critica literaria de la Biblia hebrea ha subrayado con
insistencia como el capitulo presenta un patron compositivo
que recuerda las liturgias sacerdotales posteriores al exilio: se-
cuencias, repeticiones, separaciones y bendiciones que reflejan
la necesidad historica de reconstruir, desde el lenguaje, algo
que ya no existe. En este horizonte, la creacién aparece como
el primer santuario: un templo de palabras en donde el ambito
sagrado, no reducido a un espacio arquitecténico, se ensancha
como una ofrenda que coincide con la totalidad del cosmos.
De aqui se deriva un aspecto determinante: lo que en otros
mitos se realiza mediante violencia o conflicto, en Génesis se
ejecuta por medio de un discernimiento casi contemplativo,
donde el orden emerge sin antagonista. El mundo, desde este
gesto inaugural, es un inmenso espacio ordenado para la vida,
articulado en distinciones significativas que permiten la esta-
bilidad, la orientacién y la fecundidad'.

12 Cf. Peter J. KEarNEY, “Creation and Liturgy: The P Redaction of Ex 25-40”,
ZAW 89 (1977) 375-386, https://doi.org/10.1515/zatw.1977.89.3.375, so-
bre la estructuracion septenaria de Ex 25-31 en paralelo con Gn 1y la
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La expresion segiin sus especies, repetida en los dias tercero,
quinto y sexto, prolonga esta teologia del orden. Contra cual-
quier tentacion de uniformidad, la bendicion creadora despliega
una pluralidad de formas, funciones y ritmos. No se trata de
un catalogo taxonémico primitivo. Estamos ante toda una con-
fesion poética: el mundo estd hecho de diferencias articuladas
que conviven sin anulacién ni confusion. Sobre la armonia de lo
multiple se asienta la capacidad de captar su belleza.

El motivo de la bendicion —especialmente en los dias
quinto y sexto— refuerza la dimension littrgica del relato.
Bendecir significa transmitir fecundidad, comunicar capacidad
de futuro, asegurar que la vida siga méas alla del acto inicial.
La creacion es bendecida para no volver al silencio del caos. La
palabra que la origina la sostiene, la impulsa y la acompafia.
Desde esta perspectiva, la fecundidad es la capacidad de que el
mundo continte siendo lugar para la vida y la relaciéon, donde
cada ser recibe, junto a la existencia, un horizonte de porvenir.

Todo esto implica una inversioén profunda: no es el ser hu-
mano quien otorga sentido al mundo, sino éste —ordenado,
separado, bendecido— el que aguarda y convoca al ser huma-
no a participar en su ritmo. La existencia cotidiana aparece,
asi, como un espacio de contemplacion y de escucha. Las es-
taciones, los ciclos de luz y tiniebla, las mareas y la fecundidad
de los seres vivos se revelan como signos de una hospitalidad
originaria. El lenguaje litirgico de Génesis 1 ensefia que la
realidad es un ambito que ya celebra, que ya bendice, que ya

dice algo antes de que alguien intente explicarlo.

2.8. Luminarias: desdivinizacion y responsabilidad

La decision del texto de evitar los nombres habituales de los
astros —wny (sol) y 17 (luna)— constituye uno de los ges-
tos teoldgicos mas sutiles y silenciosamente revolucionarios.
En su lugar, se recurre a expresiones descriptivas, que pare-
cen casi funcionales: luminaria mayor (7733 2iRn3) y luminaria

comprension sacerdotal de la creacién como acto de ordenacién littrgi-
ca que funda un espacio habitable, sin recurrir a esquemas de conflicto
cosmogonico.
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menor (Jopd 7iXnI). Esta eleccién no responde a un capricho
estilistico: opera como un acto de desactivacion simbolica que
despoja a los cuerpos celestes del aura sacral que poseian en el
antiguo Oriente Préximo, donde eran adorados como deida-
des y como fuerzas que regian el destino humano®.

Aqui, en cambio, los astros son reducidos a lo que hacen:
iluminan, marcan ritmos, sefialan tiempos. Son criaturas. Este
descenso semantico es un acto de enorme densidad teologica:
el cosmos deja de ser un conjunto de poderes a los que temer
o adorar y se convierte en un tejido de realidades confiadas al
cuidado humano. La desdivinizacion no es un gesto iconoclasta
agresivo, pues de ella brota la posibilidad de que la relacion
con la naturaleza pueda ser libre, responsable y no descanse
en el miedo™.

Un detalle refuerza esta intencion: las luminarias no crean
el dia ni la noche. Es més: dia y noche han sido ya instituidos
en los primeros versos (Gn 1,4-5), antes de la aparicién del sol
y de la luna. Este juego cronoldgico desconcierta a quien espe-
ra una secuencia astronémica, pero tiene una funcion clara: la
luz —metafora biblica de la verdad, la vida y la bendicién— no
depende del culto astral. Nace de la palabra. El relato impide
asi cualquier posibilidad de asociar la luminosidad del mundo
con divinidades solares o lunares y la audacia del gesto libera
a la mirada de contemplar el cielo como un amenazante tribu-
nal, convirtiéndolo en horizonte.

2.9. El ser humano: imagen, semejanza
y consumacion del bien

La llegada del ser humano —ultimo acto de la palabra creado-
ra— no debe leerse como entronizacién de una criatura des-
tinada al dominio. En el entramado poético de Génesis 1, la
aparicion de la humanidad surge como vocacion de representa-
cién, no como apoteosis del poder. Los términos 07% (imagen) y

13 Puede consultarse John C. GissoN, Canaanite Myths and Legends,
London, T&T Clark, 2004. La primera edicién de este texto clasico y
referente es de 1956.

Cf. Jeffrey L. CooLky, “Celestial Divinationin Ugaritand AncientIsrael: A
Reassessment”, JNES 71/1 (2012) 21-29, https://doi.org/10.1086/664456.
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nnT (semejanza) forman un binomio que resuena a través de
la hendiadis, signando, en dos tiempos, una tnica condicién
relacional.

Ser imagen no significa poseer atributos divinos. Su alcan-
ce es otro: hacer presente, en lo finito y vulnerable, la modali-
dad no violenta de la relacion divina con lo creado. El imago Dei
no se asienta en la fuerza, ni en la capacidad de someter, ni en
el conocimiento exhaustivo. Todo su contenido se expresa en
la participacion en el modo en que Dios se vincula: mediante
la palabra que convoca, la mirada que reconoce, la distincion
que no hiere, el cuidado que bendice. La representacion, de este
modo, lleva aparejada la mision de reflejar un estilo de relacion.

Solo entonces —cuando la criatura capaz de palabra, de
cuidado y de reciprocidad entra en escena— el texto decla-
ra que todo cuanto existe es TR 210 (completamente buena). La
féormula condensa un movimiento teolégico sutil: la bondad
de la creacion alcanza su plenitud cuando puede ser acogida.
No porque el mundo necesite al ser humano para existir, sino
porque surge una conciencia capaz de escuchar su bien, de
nombrarlo y custodiarlo. El mandato de someter y dominar
se inscribe en la gramdtica ya expuesta: nombrar sin poseer,
separar sin demonizar, cuidar sin depredar.

La consumacion del bien, entonces, es un comienzo
abierto. Génesis 1 culmina con el disefio de una vocacién: la
creacion espera manos, mirada y lenguaje. Y el ser humano, si-
tuado en el cruce de la palabra divina y de la vulnerabilidad de
la tierra, se convierte en icono viviente de la responsabilidad,
puesto que la bondad del mundo se hace historia.

2.10. El séptimo dia: silencio como culminacién poética

La creacion culmina en un gesto que, paraddjicamente, no pro-
duce nada: el descanso. Aunque, bien mirado, el shabat no repre-
senta una interrupcion del proceso creador, ni un epilogo orna-
mental afadido al final del relato. Constituye, mas bien, la forma
acabada de la accion creadora. El descanso es pleno cumplimien-
to, consumacion, plenitud. Alli donde los seis dias despliegan un
dinamismo de palabra, mirada, distincién y bendicion, el sépti-
mo introduce un modo de presencia que acoge y potencia todo.
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A diferencia de los dias anteriores, el texto subraya el silencio
de Dios. No hay un y dijo, ni un y fue asi, ni siquiera resuena un
y vio que era bueno. Este callar —nos movemos siempre sobre la
cuerda de la paradoja— representa la madurez del lenguaje. La
palabra, desembocando aqui, ha llegado a su medida: ha abierto
espacios, ha delimitado, ha creado vinculos, ha hecho habitable
el mundo y, alcanzado el punto adecuado, se detiene. La poética
biblica reconoce que todo decir verdadero agradece la existencia
de un limite que ensancha su ser. El séptimo dia, de este modo,
revela la culminacion estética y ética de la creacion: la palabra
creadora se retira, deja espacio para que los seres sean®.
Ademas, la santificacion del séptimo dia (inR wIp?)) (lo santifico)
tiene un valor decisivo: es el tnico dia bendecido y declarado
santo. Ni la luz, ni los astros, ni la tierra fértil reciben este ti-
tulo. Solo el descanso es santo. Este gesto desplaza el centro
de gravedad de lo sagrado: no reside en un objeto ni en un
espacio. La santidad es temporal y se cifra en el ritmo que hace
posible la existencia de la vida.

El séptimo dia ilumina la cifra profunda del decir biblico.
Frente a un lenguaje que podria tender a la saturacion, el shabat
revela la belleza del limite: decir lo necesario y callar para que
la vida encuentre espacio. La creacién, un poema cuya ultima
estrofa es el silencio, traza al final un gesto de extraordinaria
finura teoldgica: cuando Dios descansa, el hogar del mundo se
convierte en templo'.

5 Esta comprension del silencio como gesto creado, como plenitud que

se retrae, halla un significativo paralelo en la reflexién de Simone Weil
sobre la creacién como retirada de Dios, quien se limita para que lo otro
pueda existir. Su ausencia indica un amor respetuoso que consiente la
autonomia del mundo y preserva a lo creado de toda apropiacion. El
silencio divino aparece, asi, como forma extrema de presencia: un ca-
llar que hace posible la libertad, la alteridad y la madurez de lo real, cf.
Nuria CauM AREGAY, “Dios se retira, Dios desciende. Rasgos del rostro
de Dios a partir del ensayo Formas del amor implicito a Dios de Simone
Weil”, Estudios Eclesidsticos 86/336 (2011) 151-171.

16 Nos parece del todo justo hablar aqui de una dulzura de Dios: “Le sab-
bat souligne encore la douceur au cceur de I'image de Dieu. Loi de dou-
ceur qui corrige les projections d'un Dieu surpuissant, confondu avec
notre réve de surpuissance, c’est-a-dire un Dieu a notre image”, Paul
BeaucHAME, Testament biblique, Paris, Bayard, 2001, 27.
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2.11. Conclusidn: teoria biblica del lenguaje poético

Génesis 1,1-2,4a despliega una teoria del lenguaje en clave
poética. La creacion se entiende como una practica verbal que
hace mundo y cuya gramatica puede condensarse asi:

— El decir convoca a los seres y abre posibilidad.

— El separar articula la diferencia para hacer posible la
relacion.

— El nombrar hospeda una identidad y la vuelve habitable.

— El bendecir reconoce la vocaciéon como itinerario de
cumplimiento.

— El callar consuma todo, dejando espacio al ser.

Esta poética de la raiz prepara el paso a la poética del des-
pertar. En el poema Mds alld, el foco se desplaza —del logos
creador a la conciencia que despierta—, pero la estructura pro-
funda permanece: la realidad como don que convoca, la pala-
bra como cuidado, la alegria como forma de asentimiento. En
ese cruce —raiz y despertar— se abrira el didlogo que sigue.

3. MASALLA, DE JORGE GUILLEN:
POETICA DEL DESPERTAR

3.1. Planteamiento: del despertar como escena
cotidiana al despertar como alegria del ser

En Mds alld, Jorge Guillén convierte la escena cotidiana del
despertar en un acontecimiento, en un umbral donde el ser
vuelve a advenir. Con un rigor fenomenolégico sorprendente,
el texto captura el instante en que aparece lo real: la luz entra,
golpea, desborda y —con ella— emerge el yo, entendido como
apertura receptiva a todo cuanto encuentra®.

7 Sigue resultando luminoso el acercamiento que, siendo muy joven,

Jaime Gil de Biedma realiz6 a la obra de Guillén y que qued¢ cristali-
zado en una obra ya de culto: Jaime Gi. DE Biepma, Cdntico. El mundo y
la poesia de Jorge Guillén, Barcelona, Seix-Barral, 1960. Sobre el poema
Mads alld trata el poeta barcelonés en las paginas 32-37, bajo el siguiente
epigrafe: El hombre con las cosas.

ISSN: 1131-7027 ISSN-e: 2660-7743
https://doi.org/10.46543/ISID.2635.1004 ISIDORIANUM 35/1 (2026) 45-78



62 Victor HERRERO DE MIGUEL

La estructura del poema —seis secciones que funcionan
como variaciones de un alba comun'®— se despliega del si-
guiente modo:

I: irrupcion luminica (jLuz! Me invade / Todo mi ser), choque

inaugural que atraviesa parpados y conciencia.

II: verificacién de realidad (no, no suefio), que abre al en-

cuentro con el misterio.

III: reconocimiento de los objetos (Yo los toco, los uso) en su

doble condicién: familiares y enigmaticos.

IV: epifania discreta de la materia, que se ofrece como con-

sistencia jubilosa (maravillas concretas).

— V: danza relacional de luz y mundo (;Gozosa / Materia en
relacion!).

— VI plenitud celebrativa (Un tumulto de acordes), que integra

todo en una atmésfera rebosante de sentido.

Este arco progresivo permite descubrir que Mds alld hace
del proceso del despertar un fenémeno con significacion poé-
tica. El texto acompana al lector en un aprendizaje de la rea-
lidad: como se presenta, como se reconoce, como convoca y
estructura la conciencia. En este sentido, resulta especialmen-
te sugerente la resonancia con la poética de la raiz que articula
Génesis 1. La comparacién, como iremos mostrando, identifi-
ca estructuras profundas de experiencia.

3.2. Seccidn I: irrupcion de la luz y condensacion del presente

El poema comienza con un gesto significativo: El alma vuelve
al cuerpo, / Se dirige a los ojos /Y choca. Este encontronazo con la
luz —jLuz! Me invade / Todo mi ser— no es un acto voluntario
ni un decantado proceso de andlisis: se trata de una irrupcion

8 El extenso poema definitivo (200 versos) es el resultado de un prolon-

gado proceso de decantacion. “Comenzado el 5 de agosto de 1932 en
Valladolid, y acabado el 14 de febrero de 1935 en Sevilla. Se publicé por
primera vez en Revista de Occidente, CXLIII (1935), pag.1. (Los sesenta
primeros versos, con el titulo de Fragmentos de un poema, aparecieron
en la revista 1616 (English and Spanish poetry), IV, London, 1935)”, Jorge
GurLeN, Cdntico, edicién de José Manuel Blecua, Barcelona, Labor,
1970, 86.
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no violenta, una apariciéon que no se fuerza ni se deduce, que
adviene y constituye el ser. La dinamica de tal configuracién
pasiva del sujeto ante la luz establece la primera clave de la
seccion: el amanecer es un acto que da forma®.

A partir de este impacto inicial, el poema muestra como
el mundo comienza a organizarse a través de gradaciones que
introducen limites precisos: ruidos que irrumpen, colores que
saltan, amarillos / Todavia no agudos, un sol hecho ternura. La
aparicion, ni abrupta ni agresiva, es un despliegue paulatino
que crea condiciones de habitabilidad. Cuando Guillén escribe
que se presentan Todas las consistencias / Que al disponerse en
cosas / Me limitan, me centran, enfoca, desde el mismo pris-
ma con que lo hace Génesis, el limite no como privacién sino
como estructura que ofrece un centro y, desde él, orienta®.
Esta operacion reproduce el sentido del badal biblico ("separar
o "poner aparte", especialmente con sentido de distincién o
consagracion): la separacion que hace legible el mundo y capa-
cita para la relacion.

Es en ese marco donde aparece en el poema la pregun-
ta: sjHubo un caos? Guillén introduce esta nocion tan sélo para
desactivarla: el desorden, no negado, queda desplazado a un
muy lejos que impide su absolutizacion. La luz convierte ese

¥ Da alegria comprobar cémo esta opcién por la luz se arraiga en circun-

stancias histéricas concretas: “Seria dificil negar que el impulso de toda
esta poesia proviene de un connatural vitalismo de signo afirmativo
que desde los primeros poemas de Cdntico erige una sélida aspiracién a
una armonia del hombre con la realidad, base tinica de todo su proyecto
estético y moral. En una reaccién muy de su época contra los decaden-
tismos finiseculares y la turbiedad sentimental, Guillén elige la lumi-
nosidad del mediodia y la nitidez descriptiva de las formas para fundar
su cantico material”, Francisco Javier Diaz pE Castro, Jorge Guillén. Un
poeta de la afirmacion, Palma de Mallorca, Universitat de les Illes Balears,
1994, 5.

Este acercamiento positivo a la limitacién coincide con su propia com-
prension de la poesia: “;No seria tal vez mas justo aspirar a un lenguaje
de poema, solo efectivo en el ambito de un contexto, suma de virtudes
irreductibles a un especial vocabulario? Como las palabras son mucho
mas que palabras, y en la breve duracién de su sentido cabe el mundo,
lenguaje implicara forma y sentido, la amplitud del universo que esy
representa la poesia”, Jorge GUILLEN, Lenguaje y poesia, Alianza, Madrid,
1969, 8.
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posible origen en frescura en chispas: el caos, reconocido, no
determina la experiencia del dia. La escena repite, en lenguaje
poético moderno, la operacion de Génesis 1,2, donde el tohu
wabohu, delimitado a fuerza de nombrarlo, nunca se erige en
principio de realidad.

En la progresion del amanecer, la manana aploma, pesa y
vibra sobre mis ojos. El poema subraya la dimension corpérea
de cuanto aparece: ver es ser afectado, ya que el mundo, lejos
de configurarse como un conjunto observable de datos, revela
su espesor sensible. Esta afectacion prepara lo siguiente: Todo
estd concentrado / por siglos de raiz / dentro de este minuto. El pre-
sente es descrito como condensacién temporal, como un ahora
con fuerza de raiz que sostiene la experiencia. Nos encontra-
mos ante un ahora saturado de procedencia y sentido. Esta
formulacion encuentra un paralelismo hermenéutico claro con
bereshit: el origen contemplado como una profundidad activa
que fundamenta cada instante.

Tal reconocimiento desemboca en una afirmacion directa:
ser, nada mds. Y basta. La seccién construye asi una filosofia del
asentimiento: ser es aceptar la donacion del presente, coincidir
con la realidad que me constituye*. En este punto adquiere
relevancia el siguiente par de versos aplicados al ser: con la
esencia en silencio / tanto se identifica.

El cierre —La realidad me inventa, / Soy su leyenda. jSalvel—
sintetiza el desplazamiento obrado en toda esta primera sec-
cién: el sujeto, que reconoce la prevalencia de la realidad,

2l Esta atencion a la densidad concreta del instante y a la experiencia del

presente como lugar de donacién remite a un proceso atravesado por
Guillén: “En la segunda edicién de su libro, a Guillén le interesa abrirse
a la realidad concreta, tras haber plasmado en sus poemas anteriores la
plenitud y la globalidad. Para conseguirlo no tiene nada mas que po-
ner en funcionamiento el proceso de circunstanciacion, que toma de
la fenomenologia y de Ortega, porque el reduccionismo de éste encaja
perfectamente con el esencialismo bésico de su propia poesia, y a la
vez porque eso le permite acercarse con fundamento tedrico sélido a la
relacion de inmediatez con la realidad cotidiana, con la vida real, con
los objetos cercanos a cualquier lector”, Francisco J. Diaz DE REVENGA,
“Las voces de Cdntico”, en Francisco J. Diaz bE REVENGA — Mariano DE
Paco (eds.), La claridad en el aire. Estudios sobre Jorge Guillén, Murcia, Caja
Murcia. Obra Cultural, 1994, 90.
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proclama una casi bendicion sobre la misma. Mediante esa
salutacion final, la relacién con el mundo queda formulada en
claves de indeleble gratitud.

Asi, esta primera parte del poema se articula en torno a
seis operaciones fundamentales:

Irrupcién no violenta de la luz, que constituye al sujeto.
Aparicion del limite, comprendido como eje.
Reconocimiento que no clausura el presente.

Presente con espesor de raiz.

Afirmacion del ser como asentimiento.

Silencio que culmina el proceso de aparecer.

AN e

Y cada una de estas operaciones encuentra su contrapunto
en Génesis 1: la luz que instaura mundo, el badal que organiza
diferencias, el caos delimitado, el origen como fundamento ac-
tivo, y el shabat como silencio culminante. El texto de Guillén
reproduce, desde la fenomenologia poética del despertar, la
misma estructura profunda que encontramos en Génesis: un
mundo que ofrece un lugar donde el ser puede asentir.

3.3. Seccion II: verificacion de realidad

La segunda seccién comienza con una rectificaciéon decisiva:
No, no suefio. Tras la irrupcion inaugural de la luz en la estrofa
anterior, el yo poético verifica que lo vivido pertenece al orden
de la realidad, pues tiene el vigor de creacion suficiente como
para concluir su paraiso aqui. Este adverbio locativo desplaza
cualquier tentacion evasiva: el paraiso es un espacio cotidiano,
una penumbra de costumbre donde la luz encuentra su ritmo
y la existencia su temperatura adecuada. Esta penumbra cum-
ple la funcién estructural decisiva de hacer sostenible la luz.
La seccion muestra que la realidad plena no se da solo en los
momentos de advenimiento luminico. Su verdad irradia tam-
bién en esta zona intermedia donde el mundo es reconocible,
habitable y proporcionado, y muestra, contra la tentacion de
convertirlo en espectaculo, una estable habitabilidad®.

2 Frente a una concepcién de la realidad como irrupcion excepcional

o espectdculo, la poética guilleniana afirma una verdad del mundo
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El poema continta con la descripcion del ser implacable /
que se me impone ahora / de nuevo —uvaguedad / resolviéndose
en forma. Guillén formula un proceso fundamental de cuanto
acontece en el despertar y es que lo indistinto se convierte en
contorno, y el cuerpo —almohada, lienzo, mano, embozo— fun-
ciona como mediacion concreta entre la indefinicién sensorial
y la nitidez cédsmica. Este transito, en su decantacion poética,
constituye toda una fenomenologia de la forma: la realidad
contemplada como la resolucion amorosa de la vaguedad, a
través de una figura y de su consistencia.

En esta operacion se percibe una afinidad con el movi-
miento narrativo de Génesis 1: aquello que era tohu (lo infor-
me) se convierte en orden gracias a la organizacién cuidadosa.
Guillén —que aqui no nombra el caos directamente— indica
que el ser que se impone lo hace a través de una gradual de-
terminacion, que recuerda el paso biblico desde la indetermi-
nacion hasta la forma habitable.

Ahondado en este mismo aspecto, las palabras que si-
guen en el flujo del poema —Que atin recuerda los astros / y
gravita bien— introducen un matiz cosmoldgico significativo.
El cuerpo gravita bien, es decir, estd en su sitio, en su medida,
permanece ajustado a la arquitectura del mundo®. La expre-

ligada a su condicion de ambito habitable y sostenido, y “de ahi que
la fe de vida que es la obra de Guillén no resulte orgiastica. Porque es
cantico, clamor y homenaje de vida, si, pero no vitalista; circula por
una pauta intelectual, pero no es racionalista; va atraido por la esen-
cia de las cosas, mas sin reducirse a ser esencialista; se afinca, por ul-
timo, en el existir sin que quepa calificarlo de existencialista”, Victor
Garcia DE LA ConcHa, “El espacio imaginario castellano en la poesia
de Jorge Guillén”, en Homenaje a Jorge Guillén: Actes du Colloque Premier
Centenaire de Jorge Guillén, [mercredi 17 Novembre 1993 ; organizado por
la Universidad de la Sorbona, Paris, Antoine Soriano, éditeur —Office
Culturel de '’Ambassade d’Espagne, 1995, 132.

Imposible no recordar aqui una de las mas bellas décimas de Guillén,
inscrita también en Cdntico y titulada Perfeccion: Queda curvo el firma-
mento, | Compacto azul, sobre el dia. | Es el redondeamiento | Del esplendor:
mediodia. | Todo es ciipula. Reposa, | Central sin querer, la rosa, | A un sol
en cénit sujeta. | Y tanto se da el presente | Que al pie caminante siente | La
integridad del planeta. La armonia se refiere a toda la creacién. Tanto en
estos como en los versos de Mds alld, “el poeta ha logrado una com-
prension de toda la realidad en la que destaca la unidad. Lo concreto,

23
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sion refuerza la idea de una adecuacion radical, un estar que
corresponde a la vocacién del ser. Es dificil no escuchar aqui el
eco del 16b biblico: lo bueno como aquello que esta a la medida
de su fin.

El movimiento culmina con una apertura hacia un mds
alld de veras / misterioso, realisimo, que nos conduce, en des-
censo vertical, hacia la profundidad del mundo. Estamos ante
la formulacién de una densidad: la comprension de lo atiin no
conocido como plenitud en reserva. Se traza asi el perfil de un
horizonte que, puesto que no contradice la carga de prueba de
la cotidianidad, no violenta tampoco de forma alguna la carga
de sentido de lo inmanente

En conjunto, la seccién II articula cinco operaciones fun-
damentales dentro del proceso de despertar:

Realidad verificada, frente a la sospecha del suetio.
Paraiso cotidiano, situado enlainmediatez delas presencias.
Penumbra hospitalaria donde la luz encuentra medida.
Forma que emerge de la vaguedad y funda lo habitable.
Misterio real en la profundidad de lo cercano.

Estos cinco ejes nos recuerdan sendas fuerzas presentes
en el relato biblico: la luz que constituye, el badal que organi-
za diferencias, la delimitacion del caos, el origen como funda-
mento activo y el shabat como consumacion que se vive como
habito. Guillén piensa y trabaja con estructuras de experiencia
analogas a las del poema inaugural hebreo: un mundo que se
verifica y se ordena y se sostiene mientras el sujeto aprende a

habitarlo con conciencia y gratitud.

lo diverso, lo plural, las maravillas concretas, encuentran su unidad en
la creacién. La unidad no es la concepcion panteista en la que todo se
disuelve en el uno, sino la unidad que se produce en el hombre al com-
prender y contemplar el universo en su grandeza y en su detalle”, José
Maria Macaz FERNANDEZ, “De una cima sin fin a la redonda: El lenguaje
metalégico en Cdntico, de Jorge Guillén”, Revista Espaiiola de Teologia

70/1-2 (2010) 159-178, aqui 177.
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3.4. Seccién III: enigma cercano y cooperacién del mundo

La tercera seccién introduce un matiz decisivo en la fenome-
nologia del despertar: el mundo que aparece no queda redu-
cido a una transparencia que anule el espesor del misterio. El
yo poético, reposando su mirada sobre los objetos que pueblan
su entorno cotidiano, habla de unos enigmas. / Corteses, ahi es-
tdn. Y subraya su condicion de largos, anchos, profundos. Es muy
interesante constatar que esta incidencia en su caracter incog-
noscible no va en contradiccion con la cortesia que rezuman
las cosas. Exentas de un hermetismo que violente al sujeto, las
cosas se acercan hasta ¢l con la generosidad del amante que,
dandose, no pervierte el misterio. El detalle es de una milimé-
trica belleza: ser préximo no cancela el ser profundo.

La voz que habla insiste: Yo los toco, los uso. Hay en la la-
tencia de esta afirmacién una confianza en el caracter relacio-
nal de cuanto existe en el mundo. Lo enigmatico, que evita
tanto ser dominado como permanecer inaccesible, permite
una rica interaccién que posibilita al sujeto, en dltima instan-
cia, librarse a si mismo de un trato depredador con las cosas. Y
sobre este caracter benéfico de la realidad, el poema despliega
un movimiento de convergencia: Hacia mi compaiiia | la habi-
tacion converge. El espacio concreto aparece, asi, como una red
orientada hacia el sujeto, organizada en torno a la presencia
humana. Cuando Guillén afirma jQué de objetos! Nombrados, /
Se allanan a la mente, introduce la clave hermenéutica central:
la dacién de un nombre como puerta que, una vez traspasada,
hace que el enigma sea amable, proximo, cooperativo. Se trata
del efecto mas hondo de lo que podriamos llamar hospitalidad
cognitiva: el objeto, recibido un nombre, se orienta definitiva-
mente hacia la relacion®.

#  La centralidad del nombrar encuentra un fundamento explicito en la

reflexion poética de Jorge Guillén. En Lenguaje y poesia, el autor re-
chaza toda concepcién sustancialista del lenguaje lirico y desplaza la
poeticidad hacia el uso efectivo de la palabra dentro del poema, en-
tendido como espacio vivo de relacién: “La poesia no requiere ningtin
especial lenguaje poético. Ninguna palabra estd de antemano excluida
(-..) Bastaria el uso poético, porque sélo es poético el uso, o sea, la ac-
cién efectiva de la palabra dentro del poema: tnico organismo real”
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Encontramos aqui el trasluz de la Escritura. Si en Génesis 1
X7p fija identidad y espacio, lo hace —como hemos visto— no
para reducir en posesion lo nombrado sino como intento de
incluirlo en el orden vinculante que hace posible la dinamica
del vivir. Lo mismo acontece en el poema: el objeto, que al
recibir un nombre se allana, transciende el aplanamiento de
existir como herramienta y se torna compania. El poema traza,
con exquisita delicadeza, una ética del nombre que suaviza la
resistencia de lo real sin violentar su fondo integro.

La seccion culmina con un compas en extremo afinado
que fija nuestra atencion en la existencia de la mévil / Trabazon
de unos vinculos / Que a cada instante acaban / De cerrar su equi-
librio. Aqui Guillén piensa el mundo como un balanceo di-
namico que imposibilita imagindrselo como rigida estructura
que atrapa al ser. La intuicién que subyace esta muy cerca de
ese orden ritmico que encontrabamos en Génesis: tarde y ma-
fana, ciclos, distinciones que convierten el vacio en partitura.
Incluso la nocién misma de equilibrio, sin ser forzada, puede
ponerse en paralelo con el sentido biblico de ¢éb, compren-
diendo el adjetivo, tal y como hemos hecho antes, como ajuste
adecuado entre la vocacion de las criaturas y el ojo feliz que
constata y anuncia su cumplimiento.

La seccion III desarrolla cuatro claves internas:

El enigma cercano que no inspira amenaza.

El nombre como hospitalidad.

Los objetos que se allanan sin perder su misterio.
El equilibrio dindmico que sostiene el mundo.

Y estas claves encuentran eco —por vias nuevas— en el
relato biblico:

El nombrar como inclusién.

La creacion como red ritmica que se recompone.

El ajuste (t6b) como medida viva.

La convergencia entre sujeto y mundo como estabilidad
habitada.

(GUILLEN, Lenguaje y poesia, 195). Nombrar equivale, asi, a abrir el objeto
a una economia de la cercania y no del dominio.
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Guillén no reproduce la cosmologia biblica, pero es po-
sible afirmar que su trabajo se realiza mediante intuiciones
analogas: la realidad aparece como una trama que se dona sin
agotarse, una constelacion de presencias que, siendo enigmas,
avanzan hacia el sujeto que ha aprendido el arte de nombrarlas.

3.5. Seccién IV: materia en acto y discreta plenitud

La cuarta seccion del poema traslada la atencién hacia el sur-
gimiento de la materia y lo hace mediante un catalogo mi-
nimo: El balcon, los cristales, / unos libros, la mesa. Justo des-
pués, la pregunta —;Nada mds esto?— funciona como un gesto
epistemoldgico que depura la atencién: jes suficiente la mera
presencia de los objetos? La respuesta poética reza asi: Si, /
Maravillas concretas. Se establece asi un eje sobrio y rotundo
de significado, una clave interpretativa justa y plena: la concre-
cion es suficiente. Lo que esto quiere decir es que la realidad
(representada en los objetos que nombra el poema) no requie-
re simbolismo afadido ni peana alegoérica sobre la que elevar-
se. Su simple estar, su ser desnudo, junto a la acogida sin re-
duccioén por parte del sujeto, es la fragua de todo su esplendor.

El poema evita tanto la espiritualizacion abstracta como el
materialismo plano: en vez de reducir, muestra como lo real se
ofrece sin agotarse. Lo formula Guillén con lo que podriamos
llamar los mimbres de una alegria ontolégica: Material jubi-
loso / Convierte en superficie manifiesta / A sus dtomos tristes. La
materia, lugar de acontecimiento, hace del encuentro el lugar
de la plenitud. La imagen, tallada con la precision del orfebre,
lo deja claro: la estructura se vuelve rostro sin perder profun-
didad. Y, como rostro (superficie manifiesta) se ofrece y acoge a
quien hasta ella adviene. El jiibilo consiste en la negacion radi-
cal de la soledad radical: ni la materia es triste ni lo es quien en
su vivir la encuentra®.

#  Sobre esta alegria de la materia, véase Emilio LLEDO, “Conciencia y luz
en Jorge Guillén”, en Antonio PiEDRA — Javier BLanco PascuaL (eds.),
Jorge Guillén, el hombre y la obra. Acta del I simposium internacional sobre
Jorge Guillén, Valladolid, Universidad de Valladolid — Fundacién Jorge
Guillén, 1995, 181-194.
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A continuacién, el poema introduce uno de esos peque-
nos lugares de significacion plena: Por un filo escueto, / O al
amor de una curva / De asa, la energia / De plenitud actiia. Lejos
de cualquier retérica grandilocuente, Guillén enfoca la po-
tencialidad del ser (la energia) eligiendo esos gestos mini-
mos —un borde, una curvatura— en lo que cada objeto se
muestra. Es como si el poeta, en el laboratorio del poema,
formulase una teoria fisica de la minoridad, en la que se nos
mostrara que la plenitud opera siempre con una intensidad
muy baja. Y en paralelo a la energia aparece otro término,
que es su concrecion: jEnergia o su gloria! / En mi dominio luce
/ Sin escdndalo dentro / De lo tan real, hoy lunes. Hemos de
comprender la irrupcién de la gloria lejos de los parametros
del exceso o del prodigio. La materia comin —y a ello con-
tribuye la deixis temporal: lo tan real, hoy lunes— revela que
la gloria consiste en la discrecién justa y plena con la que se
desenvuelve el mundo.

Este es uno de los puntos mas fértiles para el didlogo con
Génesis 1, pero exige finura hermenéutica, puesto que la ana-
logia habita tanto en la presencia de imagenes comunes como
en la deteccion de una estructura semejante de pensamiento.
Lo que Guillén anota —que todo luce sin escindalo— nos acer-
ca a esa desdivinizacion del cosmos que Génesis 1 realiza en el
dia cuarto: los astros —principales administradores antiguos
de energia— son llamados, como hemos visto, luminarias, no
son dioses. Desacralizada, la fuente de energia cabe ya en el
rumbo ordinario de la vida. Es lo mismo que lo que el poeta
castellano encuentra en una energia que, ni mitica ni sublime,
se encauza en la actividad cotidiana de un mundo al que sos-
tiene y al que no exige adoracion.

La seccién culmina en una udltima operacion revela-
dora: Y dgil, humildemente, / La materia apercibe / Gracia de
Aparicion: / Esto es cal, esto es mimbre. Aqui el poema formula
su tesis mas delicada: la materia aprehende (o quiza mejor:
se deja aprehender como) gracia. No se trata de que el sujeto
proyecte nada sobre ella. Se trata de que la materia permite
ser reconocida en su identidad concreta y exacta: cal, mim-
bre. La nominalizacién no reduce a las cosas a una taxono-
mia que las encarcele. Inscrita en la verdad que cada nombre
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exacto descubre en ellas, las cosas nos dicen que esa Gracia
de Aparicion no proviene de fuera y, por tanto, el nombre no
impone sobre ellas nada ajeno. La maravilla consiste en la
coincidencia entre la cosa y la mirada que la reconoce, entre
el nombrar, que hospeda, y el ofrecimiento de esa profunda
adecuacion que cada nombre revela.

En este punto, el encuentro con Génesis puede trazarse
con una sutileza distinta, pues nos parece que el gesto de
nombrar no remite tanto al gara’ biblico (Illamar, clamar, invo-
car) como a la logica del t6b: lo bello-bueno entendido como
adecuacién y no como ornamento. En Guillén, la cal es cal,
el mimbre es mimbre, y en esa exactitud reside su valor. La
gloria sin escandalo de la que habla el poema equivale a la
bondad silente del ser recién creado: algo es bueno porque
corresponde a lo que debe ser.

Esta seccion cuarta, en suma, nos regala seis claves de
lectura:

La maravilla concreta de los objetos ordinarios.

— La materia como superficie que manifiesta profundidad.
— La energia como plenitud discreta.

— Una gloria sin exceso, inscrita en la cotidianeidad.

La gracia de aparicion como don del mundo.

La nominalidad justa que reconoce lo que cada cosa es.

Y la afinidad con Génesis 1 se juega en tres planos:

— La belleza-justeza (kalés/tob) como criterio de verdad
del ser.

— La energia no sacralizada, paralela a la desdivinizacién de
las luminarias.

— El nombrar como reconocimiento y no como apropiacion.

Guillén, sin imitar la estructura biblica, explora una poé-
tica en la que la materia aparece como realidad plena, dotada
de energia humilde y gloria sin estridencias, siempre capaz de
sorprender a través de su identidad exacta.
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3.6. Seccion V: la relacion como forma

La quinta secciéon de Mds alld despliega una escena donde lo
real aparece como un sistema de relaciones activas. El poema
abre con una imagen minima —una pared y un sol en movi-
miento— para mostrar que la materia, lejos de ser fondo pasi-
vo, participa en un didlogo sin cese: la pared dora y sombrea, el
sol sonreido va, y la materia aparece gozosa / en relacion. La clave
hermenéutica es explicita: al no existir una sustancia fija, la
realidad se muestra como gozo que nace en el encuentro entre
la superficie y la luz.

Estas palabras centrales —;Gozosa / Materia en relacion!—
formulan lo que hasta ahora venia sugiriéndose en el poema:
lo real existe en acto, en una dindmica de correspondencias.
Guillén, fiel a su estilo, levanta esta afirmacion sin traicionar
esos caminos humildes por donde su poesia avanza. Nada es
aqui grandilocuente y todo, en su mas sobria verdad, aparece
como constatacion desnuda de que la pared no recibe la luz,
sino que coopera con ella. Y en este encuentro vemos que
nada hay en el mundo que sea adorno sin funcion. Y ahi ra-
dica la belleza®.

Acto seguido, el poema desplaza la mirada desde el muro
al arbol: lo mds alto / De un drbol —hoja a hoja / Soledndose,
ddndose, / Todo actual— me enamora. La expresion todo actual
nos recuerda que el encuentro acontece siempre en un pre-
sente que se rehace sin fin. La hoja, en su pequefia gran en-
trega, es expresion del caracter de donacién del mundo que
hace posible el amor: me enamora. Y este motivo conduce a
otro encuentro: el del perfume errante en el verdor. El aro-
ma —carente de cuerpo, desplazado, ajeno— solo puede ser
anticipado: presiento / que me regalard / su calidad. Traza aqui
Guillén una verdadera fenomenologia de la alteridad como
don: lo ajeno se ofrece sin quebrar la distancia. No hay fusién,

% Acerca de como la poesia de Guillén contempla en un mismo golpe

de vista la belleza pura de las cosas y su funcionalidad material, véa-
se el estudio de Maria del Carmen Boses Naves, Gramdtica de Cdntico
(Andlisis semioldgico), Barcelona, Planeta — Universidad de Santiago de
Compostela, 1995, en especial la seccion III, dedicada a la Pragmatica
(paginas 229-249).
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puesto que hay respeto: Voy por él a mi alma. La interioriza-
cién se produce sin apropiacion, sin pérdida de alteridad. Es,
quizd, una de las formulaciones mas precisas de todo Cdntico
acerca de una trascendencia inmanente: la existencia de algo
absolutamente otro y, a la vez, donado.

La seccion se despliega mediante cinco claves internas:

1. Variacion jubilosa: la luz y la materia producen juntas
una forma en movimiento.

2. Relacién como principio: sélo existe la dinamica de
correspondencias.

3. Actualidad de la hoja: el mundo es un continuo presente.

4. Alteridad como don: lo ajeno tiene su propio ser, que se
ofrece.

5. Interiorizacion respetuosa: el yo, sin reducir, recibe.

Estos ejes encuentran un eco —no imitativo, sino concep-
tual— en Génesis 1. El punto de contacto mas pertinente es la
estructura relacional del cosmos: la creacion aparece alli como
un entramado donde cada elemento recibe su funciéon en un
orden que, respetando las diferencias, las articula. Del mismo
modo, la hoja, la pared y el aroma existen como partes de una
red fecunda, comparable a la logica biblica de la bendicion,
que, huyendo del exceso, garantiza la expansion regulada y
amable de lo creado.

El movimiento de esta estrofa recuerda, ademas, que la
pagina biblica concibe el mundo como un sistema de corres-
pondencias donde las realidades estan llamadas a coexistir sin
anularse —luz y tiniebla, aguas de arriba y de abajo, tierra fir-
me y vegetacion—. En Guillén, esta intuicion se traduce en
un lenguaje cotidiano: sol, pared, arbol y aroma componen un
tejido de relaciones que hace del alba un lugar habitado.

Mds alld, de nuevo, afirma en estos versos su intuicion
fundante: la realidad se ofrece en relacion. Y el sujeto se cons-
tituye como tal gracias a su capacidad de entrar en esa red sin
desfigurarla, recibiendo cada presencia en la medida exacta en
que se da.
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3.7. Seccion VI: el aqui como centro

La dltima seccion de Mds alld expande de forma decisiva el
horizonte del despertar. Lo que en las partes anteriores era
habitacion, pared, arbol u hoja, ahora se amplia a un en-
tramado de escalas enlazadas: balcon, cristal, alero, tejados,
nubes, distancias, follajes, rocio; y, mas alla, el dia, la ciu-
dad y el entero planeta. El poema realiza, de este modo, un
desplazamiento desde lo préoximo a lo remoto, y lo hace sin
rupturas, ya que el mundo es un continente de pertenencias
donde, sin prevalencia de espacios, cada elemento hace re-
sonar a los demas.

La estrofa de inicio lo afirma claramente: Dependo / Del
total mds alld, / Dependo de las cosas. La dependencia es perfec-
ciéon. Con esta palabra, tras la interjeccion exclamativa (joh!),
se abre esta seccion ultima. Ser dependiente de las cosas que
proponen un volumen / Que ni sofid la mano comunica al yo poé-
tico esa sorpresa de ser que excede toda capacidad de prevision
y le hace consciente de morar en un mundo que lo precede,
sostiene y excede.

Maés adelante se incide en la importancia de la relacion: Y
es de veras atmdsfera / Didfana de mafiana. Estamos ante el ha-
llazgo de que no existe un fondo neutro sobre el que los seres
se proyectan, el descubrimiento de la diafanidad que permite
el transito libre y generoso de la luz. Sobre ella todo se arti-
cula: alero, tejados, nubes, distancias. Y en el paso siguiente se
amplia la escala: Suena a orilla de abril / El gorjeo esparcido / Por
entre los follajes / Frdgiles. La naturaleza, ritmo que acompa-
sa la conciencia, permite el encuentro entre lo maximo (cielo
y distancias) y lo minimo posible (el rocio), propiciando una
fraterna convergencia en un lugar preciso: Trayendo lejanias, /
Que al balcon por paises / De trdnsito deslizan. Y la concertacion
expresa, una vez mas, que nada se opone con nada, que cada
cosa avanza recibiendo y ofreciéndose.

Este movimiento prepara el verso clave: Mi centro es este
punto: / Cualquiera. Aqui Guillén formula una geometria poé-
tica: cualquier lugar es eje en la medida en que el mundo se
ofrece en plenitud a cada punto de recepcion. Esta idea —esta
catolicidad del ser— expresa una ontologia donde la plenitud
no se concentra en un enclave privilegiado, sino que satura
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cada aqui. O dicho de otra forma: el mundo aguarda plena-
mente alli donde el sujeto se sitta.

A partir de aqui, la seccién describe una tranquilidad afir-
mativa que guia a todos los seres, presos —en sentido positivo—
en tantos enlaces / universales. Esta red descubierta, que sostiene
la jornada, expresa la vocacion ultima: Bajo el sol quieren ser /
Y a su querer se entregan / Fatalmente, dichosos. La necesidad es
dicha; la fatalidad, gozo en la raiz. Los seres se entregan a su
ser, realizando una suerte de consentimiento cosmico: la crea-
cion quiere existir y, en su querer, encuentra alegria.

La referencia explicita a la luz del primer vergel funciona
como un gesto de memoria poética: el origen —el bereshit de la
creacion— aun fulge aqui, actualizdandose sobre esa flor. Guillén,
que no propone un retorno literal al Edén, lee el presente como
espesor de origen: la creacion primera permanece actuando,
sostiene el ahora en su plenitud. Es en esta clave donde la
poética del despertar se aproxima mads claramente a la poética
de la raiz, cuando aparece lo originario como una fuerza que
actta.

Al final (Toda la creacién / Que al despertarse un hombre /
Lanza la soledad / A un tumulto de acordes) vemos cémo lo que
sucede a un sujeto es expresion de una profundidad y una an-
chura que le rebasan. El mundo entra en acorde, es decir, sin-
toniza con esos 0jos que, en el alba, convocan a la totalidad a
la felicidad del encuentro.

Recojamos por ultimo las claves sefieras de esta ultima
seccion:

1. Escalas enlazadas: lo breve y lo inmenso convocados en
una misma escena.

2. Centro movil: todo es eje porque el mundo se ofrece ple-
no en cada aqui.

3. Tranquilidad afirmativa: los seres son guiados por un
asentimiento profundo.

4. Vocacion del ser: existencia como impulso compartido.

5. Fulgor del origen en lo actual: el primer vergel sigue ac-
tuando en el presente.

6. Presente sagrado y perdurable: el ahora como espacio de
plenitud.
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Y, en didlogo con Génesis 1, esta seccion remite a tres in-
tuiciones distintas:

- La bendicién como rotundidad humana del dia, que per-
mite que cada realidad sea plenamente lo que es.

— El séptimo dia como forma celebrativa, equivalente a la
tranquilidad afirmativa del poema.

— El t6b como justeza universal, traducido aqui en la capaci-
dad del mundo de colmar cualquier aqui con plenitud.

De este modo, la tltima seccion de Mds alld cumple la pro-
mesa de todo el poema: el despertar es un reencuentro con un
mundo que se entrega en relacién, plenitud y gracia.

4. CONCLUSION: EL DESPERTAR COMO
TRADUCCION FENOMENOLOGICA
DE LA CREACION

Leido a la luz de la poética de la raiz, Mds alld puede compren-
derse como una traduccién fenomenoldgica de la gramatica
creadora de Génesis 1. La semana del poema (secciones I-VI)
reencarna, en clave de experiencia, operaciones que el texto
biblico formula como teoria del lenguaje y del ser:

— Laluz acontece y centra: no se deduce ni se fabrica, irrum-
pe y constituye (seccion I), como el sea la luz que inaugura
toda posibilidad (Gn 1,3).

— El caos se distiende hacia la forma: se nombra, se aleja y
se organiza sin absolutizacion (secciones I-1I), eco del tohu
wabohu delimitado y de la separacion (badal) que hace le-
gible el mundo.

— El nombrar como hospitalidad: la cosa nombrada se allana
y coopera sin perder misterio (secciéon III), resonando junto
ala fuerza del gara’, como inclusion en un orden habitable.

— La bondad jubilosa de la materia: la concrecién basta y en
su gloria se cumple su ser (seccion IV), en sintonia con t6b/
kalos como adecuacion.

— El ritmo benéfico del dia: la realidad se sostiene en co-
rrespondencias dindmicas, una liturgia de vinculos que se
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cierran instante a instante (secciones III-V), como el ritmo
biblico (tarde y mafiana) que permite la habitabilidad.

— El silencio como plenitud: la palabra justa sabe detener-
se (seccion ), figura existencial del shabat que concentra y
consuma el decir.

— El'mads alld como profundidad realisima del presente (sec-
ciones Il yVI): raiz activa —bereshit— que sostiene el ahora.

Este modelo de correspondencias, que no imponen un cal-
co ni reclaman una fuente, muestra estructuras de experien—
cia homdlogas: un mundo que se da como don, un sujeto que
aprende a acogerlo sin violencia, un lenguaje que hace casa
nombrando, distinguiendo, ejerciendo el cuidado, haciéndose
pleno en el presente. El poema reencuentra en el plano de la
experiencia, y verifica en la cotidianidad, las intuiciones radi-
cales que el texto de Génesis 1 despliega.

Al término de la lectura, el lector queda orientado hacia la
sobriedad de un asombro que ni huye de la sombra ni sacraliza
la luz. Centrado en el ser, articulado por limites, dignificado
por nombres, comprende que todo merece existir y ser dicho
con justicia. En esa justicia del decir (ajuste, hospitalidad, rit-
mo, silencio), la poética del despertar confirma lo que la poéti-
ca de la raiz habia mostrado: que la vida depende del modo en
que decimos el mundo y de las maneras en que nos dejamos
decir por él.

Este es, en definitiva, el punto de cruce: raiz y despertar.
El origen que instaura la habitabilidad y el amanecer que la
actualiza se encuentran en una misma dinamica de relacion
y cuidado. A partir de aqui, el didlogo entre ambos textos
puede culminar —ya no en paralelo, sino en mutua ilumina-
cion— la tesis de este estudio: el don de la realidad convoca
un lenguaje responsable capaz de sostener su bondad y ha-
bitar su misterio.
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