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Resumen

Las siguientes paginas se acercan al lenguaje poético a partir del concepto de limite. Frente al
lenguaje cotidiano, encontramos una variante poética que explora la insuficiencia de la palabra y los
intersticios expresivos posibilitando con ello el hallazgo de nuevos modelos epistémicos. Con el fin
de abordar esta cuestion nos apoyaremos en puntuales consideraciones por parte de algunos de los
autores que, en época reciente, han tratado este tema desde una perspectiva tedrica, a menudo desde
el vinculo entre el mundo simbélico y un principio de neurosis.
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Abstract

The following pages approach poetic language on the basis of the concept of limit. In contrast
to everyday language, a poetic variant emerges that delves into the insufficiency of words and the
expressive gaps, allowing for the discovery of new epistemic models. In order to address this issue, we
will draw on specific considerations from several authors who, in recent times, have approached this
topic from a theoretical perspective, often focusing on the relationship between the symbolic world
and a principle of neurosis
Keywords: limit; poetry; language.
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EL LENGUAJE Y EL LIMITE

1. UN LENGUAIJE ANTERIOR AL LENGUAIJE

Antropoélogos y paleolingiiistas estan de acuerdo en que fue en algin momento del
periodo achelense, en concreto entre medio millén y un milléon de afios atras (Tomlinson,
2015, 89), cuando se dio un paso evolutivo decisivo en la expresion oral de nuestros
antepasados. Es el marco cronolégico, dilatado, en el que surge lo que autores como el
lingiiista Derek Bickerton han definido con el término de protolenguaje.! Se hace con
ello referencia a rudas articulaciones entendidas como expresiones conceptuales simples
que harian de puente entre formas comunicativas primarias —aullidos, balbuceos, gritos
de llamada o de terror, sollozos— y formas de oralidad incipientemente organizadas. Otro
autor, Steven Brown, propone, en paralelo, el término de musilenguaje para definir modelos
comunicativos asimismo elementales. Se trata de una especulacién que han seguido, o al
menos han valorado plausible, teéricos como el arquedlogo Steven Mithen o una figura
colosal como el sociélogo Robert N. Bellah, siguiendo con ello, como recuerda ain Tomlinson,
planteamientos de Vico, Rousseau, Herder o Condillac (2015, 113).? Sea como sea el modo en
que se fue generando, con el paso de decenas y centenares de milenios, un habla elaborada,
sintacticamente organizada, hay un consenso en comprender que en nuestra expresiéon actual
perviven lo que Bickerton conceptualiza como fésiles lingiiisticos,® expresiones no discursivas
tanto orales como gestuales* no desestimadas, dada su utilidad, por el proceso evolutivo,
especialmente patentes alin en aquellos momentos en que el lenguaje cotidiano, estructurado
por medio de un discurso elaborado, resulta escaso para manifestar, ante todo, aspectos
vinculados con el plano afectivo/emocional.

Este vinculo entre una voz, con todo el anacronismo que hay en esta formulacion,
preldgica y, de seguir las consideraciones de Mithen o de la lingliista Alison Wray, de base
—entre otros rasgos— entonativa, musical, sera seguido de cerca a lo largo de estas paginas
pues, aun de modo meramente orientativo y desde un acercamiento metaférico, atafie a la
naturaleza de la palabra poética al menos en los términos que aqui seran presentados, en
el sentido de un habla que apunta a lugares no accesibles a la légica discursiva, asi como a
una primacia de la sustancia preconceptual —tanto musical como corpérea— de la voz sobre
un componente abstracto. Se trata, el presente nexo entre la voz poética y la musicalidad,
de una consideraciéon que encontramos ya en Goethe y en Wilhelm von Humboldt, y que
el mitélogo aleman Marius Schneider define, en referencia al lenguaje de la mistica, como
una expresion en la que “el son (el plano actstico) de una palabra importa mas que su

1 Otros autores hablan ya de protolenguaje —concepto cuyos rasgos varian de acuerdo con uno u otro autor— desde
la aparicién de los primeros homininos, esto es, con mucha anterioridad a la datacién aqui consignada.

2 Bickerton, en linea con Michael Tomasello, segtin recuerda Tomlinson, hablara al respecto de: “Iconic pantomimes or
onomatopoeic imitations of sounds in the world” (2015, 103).

3 Asi lo recuerda Tomlinson cuando escribe que para Bickerton “protolanguage was not merely an extinct stage of
communication in hominin history; instead, it has left its traces in certain language uses of modern humans” (2015,
101-102).

4 Tanto Alison Wray como Steven Mithen recalcan el caracter holistico —no meramente oral— de la expresién
(Tomlinson, 2015, 104). El linglista Jill Bowie, a su vez, hablard de “protodiscourse”, término con el que difumina
las fronteras entre vocalizaciones y gestos no vocales (Tomlinson, 2015, 108).El arquedlogo Robert Burling, por su
parte, llama la atencidn sobre “a whole gesture-call system that humans deploy in a parallel communicative channel
alongside compositional language, an array of bodily and vocal signals especially effective in conveying emotional
states and general intentions” (Tomlinson, 2015, 109).
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significado semdntico, cuya precisidon responde a un plano paralelo, pero inferior al puramente
musical” (2010, 153).° Lo cierto es que la progresiva complejidad de la capacidad expresiva
del sujeto ha tendido, evolutivamente, a arrinconar las formas comunicativas preconceptuales
y a organizar y medir el mundo en relacién con la palabra desde su inteleccién como unidad
racional de significado. Se apunta con ello a la prevalencia de la funcién conceptualizadora
del lenguaje sobre aquellos otros materiales expresivos orientados no ya a hacer propio el
mundo, a poseerlo o encerrarlo en si, esto es, en el lenguaje, sino, en términos de Heidegger, a
desocultarlo.

Estos materiales enterrados por nuestra habla discursiva y rescatados por el habla
poética —o, en verdad, constituyentes del habla poética—, han de ponerse en relacién, o
directamente identificarse, con lo que, empleando una terminologia candnica, llamamos
corporalidad del lenguaje, aquello que Roland Barthes denominé grano de la voz, concepto
con el que el semi6logo hace referencia a aspectos de la expresion no definibles, acudiendo a
una terminologia de gusto escolastico, por la ratio.® Barthes se detiene en la relacién erética
que se da entre la voz —entendida desde su significancia, todo lo que en ella desborda a la
significacién— y quien la escucha. El cuerpo o sustancia energética de la voz —Innersprachform
o forma interior del lenguaje en Wilhelm von Humboldt— se corresponde con un habla
melismatica entregada, en palabras ain de Barthes, a la voluptuosidad de sus sonidos, un
habla de funcién opuesta a la cumplida por aquella otra sujeta a una sintaxis y a una
l6gica endurecidas, articulada a partir del principio del tercero excluido, principio generador
de distinciones dualistas que determinan necesariamente nuestros codigos de praxis y de
moralidad y, con ello, nuestra relacién con el mundo. Este ultimo lenguaje enraizado en
articulaciones dualistas’ ha sido comprendido por algunos autores como fundamento de un
estado de neurosis en la medida en que favorece o implica un estar en la realidad desde una
confrontacion entre el mundo en si y el mundo interpretado, esto es, el mundo simbdlico.
Frente a este estar separados del mundo del que, paradéjicamente, formamos parte, la palabra
poética se ofrece como objeto reparador, restaurador de la escisiéon derivada de la funcion
representativa.

2. EL LENGUAIJE DEL CUERPO

La consideracidon de que una realidad constituida por fendmenos singulares deja paso,
una vez ese mundo es aprehendido y expresado por medio del lenguaje, a simplificaciones
que desplazan lo singular por lo general, es el punto de partida desde el que el fildsofo
estadounidense John Zerzan elabora una de las tesis centrales de su pensamiento. El autor
recuerda o considera que “el lenguaje fue una intromision [evolutiva] que trajo consigo
una serie de transformaciones cuyo resultado fue nuestra pérdida del mundo. [...] Pero [el
lenguaje, afiade,] no establece ni genera significado, que es anterior al lenguaje.® Mas bien

> El autor hace con ello referencia a un modelo especifico de habla, que es el de la mistica, préxima a un concreto decir
poético, aquél sobre el que en estas paginas se desea reflexionar.

6 Las ideas de Barthes al respecto las tomamos del capitulo “Le grain de la voix”, recogido en el volumen L'Obvie et
I'Obtus : Essais critiques 111

7 Dado que su funcién es representativa, en el sentido de que elabora una realidad derivada construida sobre otra
elemental.

8 Los vinculos que al respecto establece Zerzan remiten tanto a Merleau-Ponty, como a Piaget, como, entre otros, a
Heidegger.
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confina y distorsiona el significado, mediante las reglas de representacién simbélica” (2016,
31). Lo que por ahora me interesa resaltar es el hecho de que Zerzan entiende el estar en
la realidad desde el lenguaje y el estar en la realidad desde una presencia no lingiiistica’
de modo marcadamente antitético, en el sentido de que las palabras, al menos en su uso
endurecido, tienden a anular las necesidades intimas del sujeto, su estar en el mundo desde
una sensorialidad y sensibilidad no dafiadas.

Si acudimos al pensamiento de Michel Foucault hallamos una aproximacién al lenguaje
mas ambivalente o compleja. El autor de Las palabras y las cosas atiende no s6lo a la funcion
del lenguaje como dispositivo, ajustada a su tendencia a controlar y dar forma o sentido
determinado a la realidad percibida por el sujeto, y a su paralela capacidad de enfermar
su estructura psicosomatica asi como la de la sociedad en tanto que cuerpo politico, sino
asimismo a una funcién terapéutica del lenguaje!® que nos vuelve a presentar la idea de
un decir sustancial:'! “Era necesario [...] ablandar el lenguaje y hacerlo desde el interior
como fluido a fin de que, libre de las especializaciones del entendimiento, pudiera entregar
el movimiento de la vida y su duracién propia'?” (2010, 296-297). En la obra de Foucault,
desde su atencidn especial a la relaciéon entre lenguaje y corporalidad, la funcién de un
habla terapéutica constituye un aspecto central, un habla relacionable con aquello que el
poeta gallego José Angel Valente denominara habla entrafial.!® Se trata de un vinculo, el
existente entre lenguaje y corporalidad, patente en la queja, a menudo expresada por el
enfermo psiquico, ante el hurto, el robo de su habla entrafial. Quien la pierde, se ve obligado a
somatizar. Hay que recordar que para Foucault, tal como desarrolla al inicio de su Historia de
la locura en la época cldsica, la razén atesora una irracionalidad inmanente sin la que el sujeto
ve degradado su conocimiento del mundo. Se trata de un aspecto explorado, reiteradamente,
por Lacan, en este caso a partir de la situacién del alienado como individuo al que le queda
vedado afirmarse como sujeto de habla.

La oposicion entre un estar en la realidad desde el lenguaje y un estar en lo real desde su
acallamiento —sin que ello implique un mantenerse en el silencio— ha de ponerse, retomando
el ideario de John Zerzan, en relacién con el antagonismo existente entre una vivencia desde
la representaciéon y una vivencia desde la presencia (2016, 134). Aquello que ha venido
a llamarse empalabramiento del mundo, concepto axial en epistemologias humanistas, da
forma a un proceso de escision determinado por la separaciéon de la realidad conforme al

9 Aspecto que es preciso vincular con un ideario antihumanista o, al menos, enjuiciador de algunos rasgos desde los
gue la Modernidad ha definido la categoria de persona.

10 Cuyos presupuestos los encontramos, entre otros lugares, en su Historia de la locura en la época cldsica,
fundamentalmente en el capitulo final de la obra, titulado “El circulo antropolégico” (2008, 264-304).

11 Se trata de un motivo que cabe poner en relacién con la distincién entre communitas e immunitas, posibilitada la
primera por un lenguaje afectivo y vinculada la segunda a un lenguaje posesivo que destruye la comunidad. Conforme
a esta ultima situacion, Esposito (2005) interpreta la Modernidad como un proyecto inmunitario, desatento a las
demandas del otro.

12 Esto ultimo en proximidad a los planteamientos de Bergson (2007).

13 Cuya especificidad la hallamos desarrollada en pasajes como el que sigue: “La voz del cantaor engendra y es su
propio sentido. No hay copla que no sea cuerpo, voz: razdn corporea [...] de la poesia y del cantar. Se canta hacia
adentro del cuerpo y de la voz, hacia la entrafia o —si se quiere utilizar un término de la mistica espafiola— hacia
lo entraial. Tal seria el movimiento hacia lo hondo o lo jondo en el cantar. Con esta voz —asi lo he escrito en otro
lugar— el cantaor, en el cante, canta o se canta hacia la interioridad, nos arrastra hacia ella. Canta hacia lo mas intimo
o adentrado de si, con una voz que se precipita y se retrae hacia las mas estrechas gargantas del alma.” (Valente, 2008,
626).
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que la conciencia se maneja. Se trata de una brecha que en Heidegger queda definida por
la distancia o la tension existente entre lo ontolégico y lo dntico, siendo ésta una polaridad
que previamente Husserl habia tratado de superar desde la fenomenologia.'* Siguiendo este
mismo cauce de pensamiento, si bien en el otro extremo de la cadena en tanto que discipulo
del autor de Ser y tiempo, Gadamer lograra resolver algunas de las problematicas fijadas
a tal alteridad a partir de la identificacién del lenguaje con un objeto capaz de reparar
aquello que se ha desmembrado.'® El método hermenéutico encuentra su fundamento no en
la preservacion de un sentido exclusivo y excluyente, sino en la metamorfosis e interpretacion
constante como modo de generar epistemologias complejas si bien mutuamente vinculadas en
su raiz.'°

En lo que aqui interesa, desde esta atencion y repliegue sobre lo 6ntico se propone el
abandono o debilitamiento de la subjetividad desde la que habla el individuo; y asi, de acudir
aun a Husserl, encontramos la idea de una suspension de la racionalidad que, hipotéticamente,
lleva al sujeto a un experimentarse no en oposicién al mundo, sino como ser con el mundo,
ser en el mundo; un enraizamiento que en Heidegger se plantea desde un sentido restaurado
del logos, entendido ahora, segin recuerda el poeta argentino Hugo Mujica recogiendo el
pensamiento del filé6sofo, como “lo que garantiza la morada al ente [...] y lo deja aparecer
en su claridad” (2021, 256). Frente a una inteleccion del lenguaje como lecho de Procusto al
que queda ajustado todo fenémeno, todo objeto de pensamiento, se expresa el anhelo de un
nombrar que tiene algo o mucho no ya de respuesta, sino de interrogante o de asombro. Se
trata de un esfuerzo que en la obra de Zerzan se desarrolla a partir de un tomar conciencia
de lo real, si bien no desde el lenguaje o, de modo mas general, desde la l‘epresentacién,17 en
linea con su rechazo a comprender al sujeto como mero circuito atravesado por el lenguaje.'®
En lo que aqui nos ocupa, y en consonancia con la perspectiva propuesta, aquello que se desea
destacar es la convivencia de dos modelos distintos de lenguaje, uno discursivo generador o
cogenerador de razonamiento!” —mediante el que el sujeto desarrolla su estar en el mundo—

14 Un salto que encuentra su paralelo en la superacién del yo y el td, en su mutua interpelacién, por tanto, en la
filosofia de Emmanuel Lévinas (2012).

15 0 que el propio pensamiento simbélico, el lenguaje, ha desmembrado.

16 Aqui cabe hablar de un proyecto genealégico que no quedaria necesariamente distante, tal como suele
comprenderse, del proyecto arqueoldgico de Foucault.

17 Lo que viene a plantear consideraciones o problematicas presentes en Lefebvre, concretamente en su trabajo La
presencia y la ausencia (2006). Por otra parte, si bien se trata de una distinta via de estudio de la cuestién planteada,
resulta interesante destacar el hecho de que, ya desde la segunda mitad del pasado siglo, se viene estudiando, tanto
desde la psicologia —fundamentalmente infantil—, como desde la etologia, modelos de conocimiento no linglisticos
—en sentido estricto— vy, sin embargo, potencialmente validos para inteligir —e interactuar con— lo real.

18 7erzan plantea su discurso en oposicién explicita a la obra de Derrida. Abordar este aspecto nos obligaria a seguir la
lectura que el filésofo realiza del autor francés. Mas destacable, en lo que aqui se explora, parece resaltar los lazos que
es posible establecer entre una toma de conciencia anterior al lenguaje y el ideario panpsiquista de Marshall McLuhan,
o incluso vincular la relacién entre imagen y palabra a partir de la idea de un pensamiento universal en Averroes sdlo
accesible al sujeto por medio, justamente, de las imagenes, motor libidinal de lo que sélo en segundo lugar quedara
cristalizado en forma de concepto. Tales imagenes, en la obra de Giorgio Agamben, Massimo Cacciari o Emanuele
Coccia, seran comprendidas como objetos fantasmaticos, lo que nos sitla en el ambito de las presencias débiles, y con
ello de lo liminal.

19 En consonancia con los planteamientos de Vigotsky (1995) o incluso con la gramatica generativa de Noam Chomsky
(1989).
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y aquel otro identificable con el decir poético, vinculado a una via paralela o alternativa de
conocimiento.

Para terminar de anudar algunas de las consideraciones trabajadas por el filésofo anarco-
primitivista —Zerzan—, no puede omitirse que su obra recoge una suerte de fe en una
inocencia original deudora del ideario de los trascendentalistas americanos, Thoreau ante
todo. En su obra se plantea la idea de una pérdida progresiva de vinculo con el medio, aun,
frente a la tendencia dominante en los trascendentalistas, en su caso despojada de acento
metafisico. Lo destacable aqui es el hecho de que las consideraciones de Zerzan permiten
establecer puntuales vinculos con el pensamiento poético aqui atendido,?’ en tanto que su
filosofia conmina a salir de los margenes especulativos. De nuevo es el poeta argentino Hugo
Mujica quien, comentando un pasaje de la Carta sobre el humanismo de Heidegger, recuerda al
respecto que: “el olvido de la verdad del ser en favor de la irrupcién del ente no pensado en
la esencia [sino en la existencia] es el sentido que en Ser y tiempo se llam6 caida” (2021, 109).
No es posible, llegados a este punto, ignorar —y esto nos llega, sobre todo, por via de Jacob
y Susan Taubes— que en este acogerse o cobijarse en el principio, en lo original, se esconde
o arraiga un fundamento gnoéstico, en referencia al acaecimiento de sucesivas degradaciones,
a una progresiva complejidad que, en este molde de pensamiento y en sus derivados,’! se
identifica con un estado de caida.?? Desde este modelo dualista se dibuja con precisién una
doble tipologia de lenguaje, aquél con el que se construye la historia, articulador de ideologias,
prision del ser, y aquel otro orientado hacia el limite —tomado éste en los términos trabajados
por Eugenio Trias (1994)—,23 en un recorrido que, como recuerda ain Mujica, no ha de
desvincularse del gusto de Heidegger por las etimologias,* y que en tltima instancia se
identifica con aquella habla sustancial descrita por Derrick Jensen como “un lenguaje mucho
mas antiguo y profundo que las palabras. Es el lenguaje de los cuerpos, de un cuerpo contra
otro, del viento sobre la nieve, de la lluvia sobre los arboles, de las olas sobre las rocas. Es el
lenguaje del suefio, del gesto, [del simbolo], del recuerdo. Hemos olvidado ese lenguaje. No
nos acordamos ni siquiera que existe” (2015, s/p). Y ése es precisamente, y no ya la palabra en
su sentido convencional, el modelo de lenguaje que aqui interesa destacar.

3. GRAMATICA DEL DESEO

El hallazgo de una palabra atenta a lo que hemos definido como su ser sustancial, su
ser corporal —casa del ser, “das Haus des Seins”, de emplear la terminologia heideggeriana—,
deviene de una busqueda orientada en sentido opuesto al que ha guiado el proyecto de
la Modernidad, en referencia al proceso de racionalizacién experimentado en Occidente.
Dejando por ahora atras a Heidegger, si se propone la identificaciéon de la palabra, del logos,

20 Al menos en algunos aspectos, dado que la radicalidad de Zerzan le lleva a poner en duda el valor del lenguaje y a
proponer una atencion al ser desde su animalidad, motivo relevante en la filosofia del altimo siglo.

21 pienso, ante todo, en la tradicién neoplaténica. De poner la vista en modelos poéticos cabria recordar la obra de
algunos de los autores de la, asi llamada por Harold Bloom (2011), Escuela de Wallace Stevens.

22 | 3 idea del lenguaje como caida, o de una caida en el lenguaje, es una constante que estd presente en autores que
replantean aspectos vinculados a la tradicion gnéstica.

23 En verdad, constituido él mismo como limite.

24 E| poeta hace referencia, en su trabajo Sefias hacia lo abierto, a la “pasion [de Heidegger] por las etimologias, por las
raices mas que por el ramaje, por el regreso a la fuente y no por los riachuelos: por no conformarse con lo derivado”
(2021, 64).
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no con un objeto abstracto, con una légica, sino con un contenido sustancial de mayor hondura
que esa logica, esto es, con un material corpéreo —con el habla de las cosas mas que con
el habla del ser—, ha de hacerse hoy en un sentido secularizado, acaso desde premisas
remitentes tanto al antihumanismo de Kojéve como a la voluptuosidad de la voz en Roland
Barthes, tanto al bajo materialismo de Georges Bataille, de Michel Leiris o de Klossowski,
como al regreso a la corporalidad planteado por Jean-Luc Nancy, Maurice Blanchot o Marc
Richir. Con ello me refiero a la ya comentada desarticulacién del lenguaje como dispositivo
y a su paralela articulacién como realidad replegada sobre su natural melismatico y, como
parte de éste —como fundamento incluso suyo—, sobre su silencio: “El silencio que echamos
de menos —sefiala José Luis Pardo— es, precisamente, el que hace la palabra” (2004, 111).
Lineas atras se ha hecho referencia tanto al grano de la voz de Roland Barthes como a un habla
prelédgica, un habla capaz de atesorar la viveza y la fuerza que posee aquello que desborda
los limites de la racionalidad y que reposa en la corporalidad. No de otro modo habremos de
comprender la palabra poética, en alusiéon a un desbordamiento del lenguaje por medio del
lenguaje analogo a la definicién que Celibidache realiza de la musica cuando recuerda que ésta
no es otra cosa que la trascendencia del sonido —por medio del sonido— (2012, 23).

Esta palabra orientada hacia sus limites —y el cuerpo asimismo lo es—, una palabra
excéntrica y disolutiva de ideologias, apunta no hacia lo ya significado, sino hacia
un reconocimiento de la aporia como fundamento epistemolégico, siguiendo en ello
planteamientos centrales tanto en Derrida como, desde un distinto enfoque, en Blumenberg.
Frente a la deriva gnoseolégica privilegiada desde la Grecia Clasica en adelante —lo que ha
de vincularse, a su vez, con la significacion recibida por el logos ya a partir de Platén—, con
ajuste a la que el mundo coincide con el mundo medido, un mundo cefiido o encorsetado
por la légica del lenguaje —o de un tipo priorizado de lenguaje—, un modelo epistemoldgico
no determinado exclusivamente por esta légica se deja desbordar por lo real no en tanto
que lenguaje, sino por lo real en tanto que cuerpo imposible de quedar replegado sobre la
gramatica y la légica. Podria en este sentido decirse, con Deleuze y Guattari (1985; 1994),
que hay otra gramatica que es la del cuerpo y la del deseo.?® Lo real se presenta asi como
aquello que no cabe en el diccionario, aquello que no es aprehensible por la terminologia que
en él encontramos, una y otra vez no so6lo rebasada sino desenmascarada por una voz poética
que revela sus grietas, configurando asi fugas epistemolégicas?® aun de forma virulenta, tal
como hicieron los autores dadaistas con sus gritos guturales, cuya deconstrucciéon de una
sintaxis légica —a modo de glosolalias secularizadas proximas a los fésiles lingiiisticos con
los que he comenzado estas paginas— encontré continuidad inmediata en los ejercicios de
otras escuelas vanguardistas del periodo de Entreguerras con ajuste a lo que Anne Tomiche,
profesora en la Sorbonne Université, comprende como la busqueda de una “utopia de lengua
universal prebabélica y de comunién sagrada de toda la humanidad” (2020, 8), en referencia
a la escritura del futurista ruso Velimir Khlebnikov. Las posteriores indagaciones de autores
como, ante todo, Samuel Beckett, no llegaran mucho mas lejos, y habran de conformarse con la
expresion de susurros, bisbiseos, balbuceos, y en ultimo término con el abuso del silencio.

Esta situacion liminar obliga, aun por un momento, a poner la mirada en la filosofia
de Nietzsche, en el sentido, que aqui es un leitmotiv, de que no es en lo enmarcado por

25 Y que, siguiendo las huellas a su vez recorridas por los autores del Antiedipo, y centrdndonos en un dominio poético,
nos situa ante la figura de Antonin Artaud y la idea de un cuerpo sin drganos, des-organizado (1997).

26 ¥ dando, con ello, lugar a la vivencia de acontecimientos, en el sentido fuerte del término. Siendo éste tan manido
hoy, no parece necesario remitir a los autores que se han detenido en él.
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la racionalidad donde todo se da, donde todo se entrega —o se resiste a entregarse—, sino,
contrariamente, en sus limites, en aquellos lugares donde lo real conocido se consustancia con
su sombra —“para ver [dira Saint-John Perse en sus Eloges] hay que ponerse a la sombra. Si no,
nada” (2021, 123)—. Es en el deshacimiento de sentido donde se da el sentido, o el sinsentido
que repara lo real, y es ahi donde el habla poética se asoma o se arroja —podemos pensar
en Hélderlin y en su buscado vinculo con Empédocles—?7 tratando de rebasar los limites
de la légica. Nuevamente aqui se hace preciso hacer referencia a la tradicién de la imagen
como via de conocimiento,?® a la consideracion, por parte de Pound segin recuerda Eliot
Weinberger, de que en torno a las imagenes giran las palabras —aspecto que remite tanto a la
tradicién presocratica como al averrofsmo, tanto a los presupuestos surrealistas?’ como a la
psicoteologia junguiana—. Llegados a este lugar, no cabe eludir que la critica del lenguaje como
configuracién de lo real que esta en la base de la crisis de la racionalidad? llegé acompafiada
de la emergencia de la imagen como medio de dar forma a nuevos modos de conocimiento,
una imagen tenida tradicionalmente como elemento irracional en tanto que perteneciente al
ambito del suefio, de lo onirico y de lo cambiante. También esto, este recuperar la fuerza no
domesticada de la imagen, forma parte de la experiencia terapéutico-poética, en tanto que,
mas plastica que el lenguaje, la imagen posibilita el rescate de aquellos materiales hundidos
en el inconsciente.?! Se ha querido ver en el método psicoanalitico freudiano, en relacién con
esto ultimo, una experiencia de posesién o dominacién, en los términos ya propuestos, de la
palabra sobre la imagen, tenida ésta como elemento, en tanto que irracional, tradicionalmente
pagano y en oposiciéon no ya al logos presocratico, sino al desarrollo de éste en Occidente,
identificado con una endurecida razén.3? Esta deformacién del logos ejemplificada por el
tratamiento que Freud le concede sera violentada por Jung al devolver la primacia a la imagen
simbodlica —deformacion, por lo demas, previamente desenmascarada con la apreciacion, por
parte de Nietzsche, de la ambivalente naturaleza de los dioses griegos—.>3 Para el autor
del Zaratustra, Apolo y Dioniso constituyen la doble cara de la misma moneda. Con su

27 pAsi, leemos en la tragedia homénima de Hélderlin: “Die gottlichgegenwiértige Natur/ Bedarf der Rede nicht” / “la
naturaleza de divina presencia/ no necesita palabras” (1997, 177-178).

28 Que nos sitla ante lo que autores como Hans Belting, Horst Bredekamp, W. J. T. Mitchell, Gottfried Boehm o Keith
Moxey abordan a partir del giro icénico. Un recorrido sucinto sobre la cuestion puede encontrarse en el trabajo de
Moxey referenciado en la bibliografia.

23 Anclados al mundo de imdagenes de la experiencia mistica.

30 Y que esta en el centro de las problematicas trabajadas en el Circulo de Viena, lo suficientemente heterogéneo
como para incluir en él visiones al respecto tan dispares como las mantenidas por Carnap, Schlick, Hahn o Neurath,
quien, segun recuerda Karl Sigmund, llegara a indicar que “lo que puede expresarse con un dibujo no debe expresarse
con palabras” (2023, 215).

31 Sjendo éste un aspecto que permite relacionar, por trazar un arco amplio, los ejercicios incubatorios de la
Antigliedad con el proyecto de Antonin Artaud o, algo posterior, con el de los accionistas vieneses; y que resulta
posible, a su vez, vincularlo con las técnicas mnemodnicas vehiculadas por medio de la imagen, contextualizadas y
atendidas en su uso renacentista y barroco por Frances Yates (2011) o, en nuestra lengua, por Ignacio Gémez de Liafio
(2010).

32 sin que ello niegue consideraciones contrarias relativas a una liberacién de la palabra o la voz reprimida en el
paciente. Este Ultimo ejercicio, por lo demas, articulara el proyecto lacaniano.

33 Este esfuerzo por mantener aunado el mundo imaginal y el conceptual remite tanto a los primeros autores
que trataron de sintetizar la tradicidén judia y la griega (Filén, Clemente, Origenes, etc.) como, entre otros, a los
neoplaténicos renacentistas y barrocos.
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acentuado olfato para detectar las fallas de todo sistema de pensamiento, Nietzsche apuntaba
ya a la problematica de la corporalidad como objeto herido por el lenguaje en su funcién
depuradamente logica, es decir, herido por la racionalidad, motivo que, algunas décadas
después, constituira el eje de los estudios de Lacan o, posteriormente, de Michel Foucault.

4. LENGUAIJE Y LIMITE

Con Nietzsche, como con Freud, conforme al vinculo que éste realiza entre cultura y
neurosis, entramos de lleno en la crisis del pensamiento moderno. Retomando algunos de
los puntos hasta ahora referidos, al tiempo que con el lenguaje organizamos lo real nos
definimos antropoldégicamente, nos limitamos antropolégicamente y construimos una red
desde la que apenas nos resulta posible escapar o configurar nuevas vias epistemoldgicas.
La propia naturaleza del lenguaje en su funcién puramente enunciativa —comunicativa—,
orientada a medir, a recoger el mundo en su totalidad, desencadena y da forma a un proceso
de atomizacion, mas alld del cual, si volvemos a Zerzan, se da la realidad en sus mas vastas
o ilimitadas dimensiones: “La vida [experimentada desde el lenguaje] acaba fragmentandose;
las conexiones con la naturaleza se oscurecen y se disuelven. En lugar de reparar la ruptura,
el pensamiento simbdlico hace que las personas cojan la direccién equivocada hacia la
abstraccion. Se inicia la ‘sed por la trascendencia™ (2016, 30) con ajuste a un modelo dualista
de estar en lo real. El lenguaje, aquel instrumento que idéneamente otorga, en términos
bioldgicos, una proteccién especial al sujeto,* a la especie, acaba adoptando asi la fisionomia
de una carcel fuera de la cual irrumpe lo real en su singularidad. Daisetsu Teitaro Suzuki
plantea esto mismo desde la consideracién de que: “Cuando se intenta comprender un hecho
por medio de las palabras, el hecho desaparece. Cuando usamos la mente, tenemos que
comprender de forma dualista [...]. El verbalismo [concluye el autor] nos conduce de una
complicacidén a otra en un proceso sin fin” (2003, 96).

En consonancia, siguiendo esta linea argumentativa, con el mismo patrén con el que
se conduce el desarrollo de la técnica, también el lenguaje toma parte de un proceso de
hipertrofia —racionalizadora— que acaba por desvincularlo de las demandas inmediatas
del individuo. La fabula, hermosamente descrita por Goethe, del aprendiz de brujo, resulta
enteramente trasladable y aplicable a la naturaleza del lenguaje. La identificacion de éste,
del lenguaje, con una jaula, sera planteada en la obra de autores que dedicaron su trabajo
a conceptualizar la crisis de la racionalidad, es el caso de Mauthner, Landauer o, claro esta,
Wittgenstein, en el marco de un contexto que acaso encuentra su definicion mas precisa en
la obra de Max Weber. Hago con ello referencia a la consideraciéon del soci6logo —recogida
en Politikals Beruf (1919)— relativa a que, erosionadas las construcciones simbolicas con las
que se ha construido la historia, pronto advendria una “noche polar de una dureza y una
oscuridad glacial” (2007, 151). Este desencantamiento del mundo (Entzauberung der Welt)
sera presentado por Weber vinculado a los fundamentos del protestantismo y, con ello, a una
ascesis que vacia de contenido la realidad, la hace abstracta, la despoja de color, de cuerpo, de
energfa deseante.3®

34 Un lenguaje posibilitador, por tanto, de un grado inusual de complejidad en lo tocante a la organizacién social del
individuo.

35 Y que hallamos a su vez en Hugo Ball en las paginas de su Zur Kritik der deutschen Intelligenz, también de 1919. Asi
mismo, la obra de Nietzsche, con anterioridad a la de Ball, resulta axial en relacién con la problematica presentada.
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La indagacidén en torno al limite, la distinciéon entre dos modelos de lenguaje por medio
de un mismo objeto —la palabra—, la necesidad de una convivencia de vias gnoseolégicas
plurales como forma de estar en lo real, centra las bisquedas de autores que han hecho de
su trabajo un habitar epistemolégica e incluso vitalmente los margenes, las fronteras,?® y que
han tratado de ofrecer respuestas a la problematica recién apuntada. Pienso, en el marco de la
literatura espafiola relativamente reciente, en Juan Goytisolo, José Angel Valente o en la poeta
malaguefia Chantal Maillard, en cuya obra toda imagen y reflexiéon poético-filoséfica queda
pulverizada en nucleos de aporia mas alla de los cuales el lenguaje se torna inoperante:

El universo es una gran aporia: cuando queremos apresarlo nos sitia en el limite de nuestro
entendimiento. Llegados a ese limite, tal vez convendria que nos sentidsemos y, en vez de tratar de saltar
el abismo o rodearlo con cuerdas y con redes, nos detuviésemos a contemplarlo con la debida humildad.
El misterio que todo objeto entrafia no es metafisico, pero se alcanza tan s6lo oblicuamente, de soslayo,
cuando la voluntad no estd en ello empefiada (2015, 222).

Pasajes como el final de este fragmento delatan, no obstante, reificaciones a menudo
advertibles en modelos de escritura replegados en el silencio. Creo que es importante
detenerse en ello en tanto que en estos casos se advierte lo que, desde una visiéon de
conjunto, puede comprenderse como un ejercicio de resistencia frente a la desacralizacion que
caracteriza a la Modernidad, un velado regreso o ademan o6rfico que no podemos advertir en
Gamoneda, en Char o en Bonnefoy —autores donde toda metafisica queda clausurada—,*’ pero
si en otros poetas asimismo centrales en la poesia del XX como Wallace Stevens o Saint-John
Perse. No resulta inhabitual, por tanto, que el silencio, lejos de cumplir con la funcién de limite
que revela el nuestro propio, el de nuestras posibilidades de conocimiento —provocador de
un asombro—, actie como un objeto recargado de sentido mistérico, corriéndose con ello el
riesgo de volver al punto de partida al sustituirse dicho asombro, e incluso el desconcierto
ante lo innominado,?® por una pérdida de radicalidad del verbo y de su silencio inherente,
ahora ineficaz con vistas a tantear los limites de uno u otro modelo epistemoldgico. Este
silencio saturado de connotaciones mistéricas lo encontramos muy frecuentemente, y con
animo de presentar un nuevo ejemplo, en el pensamiento de Maria Zambrano. Pasajes como
el que sigue resultan, al respecto, ilustrativos: “Mas las palabras dicen algo [...] ;Para qué y
para quién? Quiere[n] decir el secreto; lo que no puede decirse con la voz por ser demasiado
verdad; las grandes verdades no suelen decirse hablando [..] Hay cosas que no pueden
decirse, y es cierto. Pero esto que no puede decirse es lo que se tiene que escribir” (2009,
309).

36 Conforme a las premisas que dan forma a epistemologias abiertas y modelos gnoseoldgicos indeterminados. La
atencién hacia una tipologia de pensamiento y de praxis abierta y receptiva a su complejidad encuentra una base
tedrica sélida en los estudios de U. Eco, I. Prigogine, E. Morin, F. Capra, o H. U. Gumbrecht & K. L. Pfeiffer, cada uno
desde su particular disciplina de trabajo.

37 Autores cuyo mundo de imagenes queda vinculado a lo que Paul Veyne denomind, en referencia a la obra de Char,
mistica atea de la Modernidad —religidon atea en términos de Kojeve—. Podemos pensar, asimismo, en la obra del
poeta cordobés Alvarez Ortega, cuya poesia recoge términos tradicionalmente fijados a un régimen sacro, si bien con
un sentido secularizado. La célebre consideracion de Carl Schmitt relativa a que “todos los conceptos centrales de la
moderna teoria del Estado son conceptos teoldgicos secularizados” (2009, 37), encuentra su proyeccion en la estética
contemporanea, en tanto que participante de esta misma deriva.

38 Entendiendo que aquello no ordenado, no clasificado en el modelo de mundo del sujeto, es necesariamente un
elemento turbador, causante de ansiedad ante la indeterminacion. Aquello que propone el modelo poético que aqui
se presenta es la convivencia con tal indeterminacion sin la necesidad de forzar su sentido.
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He considerado necesario resaltar esta distincién porque lo que se ha definido como
mundo simbdlico se ha resguardado, en tantas ocasiones, en territorios aparentemente
ausentes de significacion con el exclusivo propésito de, en verdad, seguir manteniendo vivo un
discurso metafisico vinculado a un agotado concepto de logos, lo que parece un callején sin
salida también prefigurado por Weber, quien afiadié que todos aquellos que no se viesen en
condiciones de tolerar el referido frio polar siempre podrian regresar a las viejas cofradias.?’
El silencio, en casos como el recién comentado, es una vieja cofradia, una vieja iglesia.
Frente a esta deriva, lo que hemos comprendido como un decir en torno al limite elude
instalarse en un sobre-sentido, provocando, por el contrario, un estupor ante el contacto
con un mundo desempalabrado, innominado. La desarticulacién del lenguaje, constitutivo de
nuestra naturaleza desde el Paleolitico Inferior y conservado evolutivamente en tanto que
herramienta social y defensiva —herramienta, por tanto, de supervivencia—, genera en el
individuo un natural desconcierto —de sentido aporético— indisociable de la naturaleza de la
palabra poética.

Retomando el hilo conductor de estas lineas, cuanto interesa es resaltar el vacio
de significaciéon que el lenguaje no sometido a sobre-interpretaciéon deja en su acallarse
—metaférico o no—, y que es posible atender desde la imagen de una voz ahora difuminada
en el fondo, blanco, de la pagina, fundamento vacio de significacic')n.40 No de otro modo se
advierte en la poesia de Mallarmé, de Trakl o de Gamoneda, o en la tradiciéon del haiku,
en la que el poema cumple la misma funcién que los conocidos golpes recibidos por los
aprendices en la ensefianza taoista. El golpe, el haiku en este caso, obliga al lector, al buen
lector, a despertar desde el poema a la realidad, esto es, a salir, aun momentaneamente, del
mundo simbolicamente construido para tomar parte del mundo en si, tal como si el lenguaje
posibilitase su propio desencantamiento en un ejercicio que aqui nos interesa por cuanto de
autoinmolacién, de auto-desarticulacién hay en é1.4!

Con la metaférica salida del orden representativo el lector queda desplazado fuera de la
red del lenguaje y, en este sentido, desprovisto de coordenadas conceptuales de apoyo. Se
despliega, en tales casos, una sucesién de puntos de fuga irresueltos en forma de aporias,
un mundo de interrogantes, ruidos y silencios remitentes al concepto estoico de acatalepsia
—imposibilidad de comprender— y a la ya referida epojé pirrdnica, un colapso de significado
que caracteriza, por nombrar algunos ejemplos puntuales, la musica de Beat Furrer, Jonathan
Harvey o Wilhelm Killmayer, el cine de Paul Clipson y de Lois Patifio, o la poesia de Ives
Bonnefoy, en cuyo Territorio interior deja escrito: “Pronto el canto cesa, en una lengua
desconocida alguien comienza a hablar, y luego, sélo el ruido” (2013, 19). Por lo demas,
este vaciado radical de significaciéon es igualmente central en las denominadas estéticas del
borrado, donde la forma se erosiona hasta consustanciarse con el fondo tal como si de una
suerte de trampantojo invertido se tratase. Se configura con ello, una vez mas, una estética de

39 Se trata éste de un motivo estudiado y expuesto con claridad por Antonio Lastra en algunas de las conferencias a las
que el lector puede acceder desde la pagina web del Instituto de Estudios Culturales La Torre del Virrey.

40 Aun cuando, de seguir a Kierkegaard en Temor y temblor, acaso hemos de comprender que todo verdadero
fundamento carece de significacién. Se trata de un aspecto que, quizds un tanto paraddjicamente, nos lleva
nuevamente a problematicas centrales en el pensamiento de Kojéve, sintetizables en su consideracion, anotada en su
diario de juventud, de que “un folio en blanco contiene en potencia una sabiduria mayor de la que jamas haya sido,
sera o pueda ser escrita por un ser humano” (Filoni, 2024, 59).

4l Y CON ELLO VUELVEN A EMERGER LAS ESPECULACIONES AL RESPECTO DE DERRIDA, BLANCHOT, LACAN O, comoO
AMABLEMENTE ME APUNTO EL PROFESOR Y POETA FRANCISCO DECO AL TERMINO DE LA CONFERENCIA DE LA QUE NACE ESTE
TEXTO, ZHUANG ZI.
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lo aporético en el sentido de que lo desocultado coincide con cuanto no puede ser expresado
por via especulativa. Desde esta 6ptica, el pensamiento de Hans Blumenberg se impone como
referente primero de la Modernidad tardia, en tanto que su metafora del laberinto contempla
esta espacialidad antinémica como imagen sobre la que cristaliza toda buisqueda sincera; una
metafora, a su vez, vinculada con la del naufragio,42 relativa a la incapacidad por parte del
sujeto para hallar modelos epistemolégicos estables.

La posibilidad de sobrevivir al frio polar referido por Weber no pasa ya por el hallazgo de
formas definidas, como tampoco por el de vias de pensamiento exclusivas y excluyentes que
nos reconforten y aporten una falsa seguridad, sino por una vivencia desde la interrogante,
asi como desde la complejidad hermenéutica como forma ni utépica ni desilusionada de
participar en las problematicas del presente. Se trata de un camino, en el ambito de la
escritura contemporanea, explorado por el ya aludido Eliot Weinberger en trabajos como,
ante todo, Diecinueve maneras de ver a Wang Wei, donde analiza distintas traducciones de un
mismo poema del autor chino del siglo VIII a partir de la consideracion de que “cada lectura de
cada poema [...] es un acto de traduccién hecha en términos de la vida intelectual y emocional
del lector” (1984, 7) que tiene por resultado imagenes plurales, incluso divergentes, y sin
embargo todas ellas hermenéuticamente validas. El poeta propone con ello una interpretacion
infinita, una metafora infinita en tanto que la esencia del poema, asi lo afirma Weinberger, es
su cambio incesante.*3 Quisiera poner fin a este punto, antes de pasar al tltimo de los que aqui
seran atendidos, con un segundo testimonio que expone perfectamente la forma habitual de
trabajar de Weinberger, tomado en este caso de su libro Algo elemental. El pasaje dice asi:

[Empédocles] Escribi6é dos poemas largos, titulados Las purificaciones y La fisica (o Sobre la naturaleza) o
un poema largo, titulado Las purificaciones y con el subtitulo de ‘Sobre la fisica’ (o ‘Sobre la naturaleza’).
Escribié un poema o un tratado de medicina en prosa y siete o cuarenta y tres tragedias que no se han
conservado, posiblemente porque nunca fueron escritas por él. Escribi6 un relato de La Expedicion de
Jerjes y un himno a Apolo que quemd su hermana o su hija, o que nunca existié. Se conservan 138 o 153
fragmentos (2010, 88).

Esta sucesion de ambivalencias o, sin mas, de contradicciones, lejos de enmascarar las
formas de lo real desbroza el camino del hermeneuta, cuyo mayor obstaculo es, siempre, su
apoyo sobre un modelo epistémico reificado y estatico.

5. EL SILENCIO DEL LENGUAIJE

Hemos observado cdmo un modelo de palabra poética se configura como cuestionamiento
del lenguaje, como un rebasamiento o salida del lenguaje desde el lenguaje. Se ha seguido
para ello la guia de un logos no identificado, exclusivamente, con un objeto poseedor e
incluso limitador de sentido, sino con el rayo de oscura luz que, con su resplandor —y con
su metaférico partir en dos—, deshace los contornos de lo real-racional. Un rayo en cuya
funcién Cioran, como también René Char, se detiene, en permanente mondlogo ensimismado,
en su Breviario de los vencidos: “Cansado de saber tantas cosas y mas aun de explicarlas,
tienes envidia de Jupiter, que sustituy6 las palabras por rayos” (2007, 83). Frente al decir,
se da aqui una ruptura del decir, en el sentido de que el rayo, aquello que es imagen antes

42 Como ha sefialado, en distintas ocasiones, Francisco Jarauta. En internet el lector podra encontrar diferentes
conferencias en las que desarrolla este motivo.

43 Una concepcién de la creacién poética que encontramos en los ya citados Paz, Gamoneda, asi como en Herberto
Helder, cuyos ejercicios de traduccion seran un modelo para los llevados a cabo por el poeta ovetense.
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que concepto, posee una mayor capacidad que la loégica del lenguaje para desocultar mundo.
Pero este desocultamiento acaba por identificarse como pura receptividad de un silencio, o
de un ruido, tal como encontramos en Beckett, en 4°33”, de John Cage, o incluso en aquellos
lugares de significaciéon insondable recurrentes en Tarkovski. Este logos asimilable a una
apertura, denotativo de la irrupcién de un espacio y de un estado de escucha, resulta por
tanto antagoénico a aquel otro que Adorno y Horkheimer definen como herramienta de control
de la naturaleza —también de la nuestra, esto es, de nuestro cuerpo—. Cuando Heidegger,
comentando un fragmento de Heraclito, se pregunta si el relampago puede gobernar la
totalidad del mundo (2021, 350), estd anticipando ya la propia respuesta, en el sentido de
que el logos poético, frente a un modelo de logos identificado con aquél criticado por Zerzan,
no persigue encerrar al mundo en él, sino, contrariamente, sefialar el camino de regreso a
ese mundo. De modo préximo a la consideracién, por parte de Agamben, alusiva a que “la
Lichtung es simultaneamente y desde el principio Nichtung, porque el mundo sélo se ha
abierto para el hombre mediante la interrupcion y la aniquilacion de la relacién del viviente
con su desinhibidor” (2010, 91).

La idea de un estado de escucha como retirada de la opacidad del mundo lleva a
comprender el poema como inmersion en el cuerpo del lenguaje, tal como si la conciencia se
hundiese en lo inconsciente con el propédsito de recordar lo que el lenguaje —el otro lenguaje—
oculta, un des-decirse —ejercicio central en Agamben— que revierte la neurosis originaria
—indisociable del desarrollo del propio lenguaje—. Se presenta con ello un repliegue del ser en
lo 6ntico que Maillard formula aludiendo a lo que esta “bajo el mi”, “el animal-en-mi” (2022,
116). Una palabra bafiada en silencio, una palabra preldgica, prediscursiva, no ya en el sentido
de incomprensible, sino portadora de conocimiento inmediato de lo real. De igual modo que,
segin se ha indicado paginas atras siguiendo planteamientos musicales fenomenoldgicos,
la musica sélo se dice a si misma, la palabra poética se da enteramente en si misma: el
rebasamiento de la racionalidad no apunta, en rigor, a la negacién de la palabra, sino que
repliega la voz sobre su cuerpo, remitente, a su vez, a la generacién inmanente de un verbo
que se guia por las leyes de su propio acontecer.

El deseo de situarse, por medio del lenguaje, fuera del lenguaje, del sistema signico
conceptual con el que organizamos la realidad, es una constante de la escritura poética
—al menos de la tipologia aqui atendida—, dejando de lado el que esta escritura se exprese
de forma convencionalmente lirica, narrativa o hibrida. Esta palabra posee la capacidad de
denotar aquello no expresable por medio de una sintaxis convencional, discursiva, y viene
a constituirse como expresion de la energia deseante que encontramos en el fundamento
pulsional, erético, del ser: “Deja que llegue a ti lo que no tiene nombre: lo que es raiz y no
ha advenido al aire: el flujo de lo oscuro que sube en oleadas: el vagido brutal de lo que
yace y pugna hacia lo alto: donde a su vez serd disuelto en la ultima forma de las formas:
inadvertida raiz: la llama” (Valente, 2006: 400). Esta raiz de la palabra poética, remitente al
silencio del lenguaje, encuentra su légica —su gramatica particular— en la sustancialidad de la
voz, coincidente por momentos con el grado de mayor proximidad a esa expresion originaria
—glosolalica— perdida en el curso de la civilizacién y, sin embargo, presente en forma de fésil
lingiiistico.

Frente al proceso que denominamos cultura y a la generacién, por medio del lenguaje,
de modelos de regulacion simboélica, el habla poética se configura como libido desbloqueada,
lo que la convierte en elemento sospechoso en tanto que anémico, objeto comprometido con
las demandas de la propia naturaleza frente a las demandas de la configuracién lingiiistica
—y cultural— de la realidad.** En contraste con una palabra discursiva, la palabra poética es
ideol6gicamente inttil —y esta es su mayor radicalidad, su valor politico real—. No sirve a otro
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propdsito que a su propio seguir siendo —no es servil—, en tanto que es, tan sélo, expresion
de sus sucesivas metamorfosis. En términos de Ricoeur, es metafora viva, o palabra viva en la
propuesta hermenéutica de Gadamer, quien reprochara a Derrida*> —al deconstruccionismo—
no comprender la lengua como un organismo vivo, sino como un objeto diseccionado. Este
verbo, en el momento en que es tomado como objeto de accién ideoldgica, es despojado de
sus cualidades inherentes y pasa a proponerse o a presentarse como entidad culturalmente
eficaz. La palabra deseante —en la que logos y eros convergen— se conforma, por tanto,
como expresion primera del mundo, expresion original en el sentido de creadora de mundo.
Expresiéon que no nombra, en verdad, nada fuera de si, o que se dice a si misma como realidad
no referencial, como manifestacion erdtica —no de otro modo se ha definido el habla de la
mistica—. La poesia, en el recorrido que se ha llevado a cabo, se muestra fundamentalmente
como un desconocimiento que devuelve el asombro al ser y lo entrega a una permanente
tension con lo real en si —en ultimo término lo negativo se presenta como objeto coesencial,
inmanente al ser, si bien no domesticable por él—, o con lo que estd por debajo de la
gran construccion racional que es la historia. El lenguaje, la palabra surgida como animal
balbuceante, como grito gutural de quien despierta al mundo, bafia su componente abstracto
en uno corporeo, posibilitando la reparacién o restauracion del vinculo, justamente, entre ser
y mundo.

7. CONCLUSIONES

La nocién de un lenguaje anterior al lenguaje se ha presentado aqui desde su relacion
con un “pensamiento sin palabras” (Cyrulnik, 2015, 177). Conforme a la perspectiva adoptada,
la palabra es comprendida como cristalizacién ulterior de un conocimiento ya asentado en
el individuo, no en un sentido platénico, sino fundamentado en cuanto puede ofrecer una
sabiduria arraigada al cuerpo (Cyrulnik, 2015). Se trata de un punto de vista que guarda
vinculos, al menos en cierto grado, con las consideraciones expuestas por George Steiner en
Lenguaje y silencio (2003), en referencia a su comprension del habla poética como un doble
movimiento de inmersién y exteriorizacién. La labor del poeta, asi entendida, consistira en
custodiar aquello que metaféricamente se ha descrito como el silencio de la palabra.

Como contrapunto de esta consideracion se ha atendido a un lenguaje tomado desde su
configuracién habitual, esto es, entendido como instrumento configurador de una Segunda
realidad —por valernos de la distincion trabajada por Voegelin (2003) a partir de Musil y
Doderer— que desplaza al ser de la Primera realidad —el mundo de la Cosa lacaniana— y, por
tanto, lo desenraiza, lo separa de si mismo. Esta tension entre mundo interpretado y mundo
en si se ha explorado a partir de las argumentaciones de John Zerzan, cuyo ideario, justamente
en tanto que dotado de una notable radicalidad, lejos de confundir posibilita tomar conciencia
de nuestra relacion con lo real. Todo ello nos sitiia ante una tradicion —no explorada en estas
paginas pues esto requeriria de un enfoque historiografico— asentada sobre la idea de que el
pensamiento no se origina en la palabra, sino que surge en y del silencio. David Le Breton,
en su libro Desaparecer de si (2017), recuerda que Jean-Marie Le Clézio, en L'extase matérielle
“afirma que el silencio es la suprema consumacién del lenguaje y de la conciencia” (82), y

44 Se realiza en este punto una distincién forzada pero adecuada para comprender el sentido de lo expuesto.

45 Se trata de una critica que, desde un planteamiento préximo, compartira Zerzan, cuando discute la consideracién de
Derrida, en La voz y el fendmeno, relativa a que “es dificil concebir absolutamente nada mas alla de la representacion”
(2016, 134).
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que en los diarios de Thoreau las consideraciones en torno a este silencio escuchable son una
constante. El ensayista francés recoge en su libro las siguientes reflexiones de Thoreau: “el
sonido [que oye en sus paseos por los bosques] es casi igual que el silencio, [...] es una débil
articulacién del silencio que sélo place a nuestro nervio auditivo por el contraste que genera.
En proporcion con ese contraste, y en la medida en que eleva e intensifica el silencio, [el ruido]
es armonia y melodia [...]. Sélo el silencio es digno de ser oido” (2017, 26). Con estos apuntes
del autor de Walden ponemos fin a los planteamientos desarrollados, relativos al valor y al
sentido del silencio, elemento constitutivo y nuclear del lenguaje poético.
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