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Cuando el mundo y la vida se enrarecen la
poesia vuelve a ser el arbol al que se le hacen
las preguntas. Y si le preguntamos por lo que
viene, nos respondera que lo que viene hay que
descifrarlo de lo que nace y de lo no nacido. ;Y
qué es lo que nace?, ;y qué es lo no nacido? Esas
antiguas preguntas han permanecido en latencia,
y reaparecen en momentos dificiles. Indagar
“sobre el espiritu de la poesia en la construccion
de una nueva vida en el mundo” es plantearse
una pregunta oracular, que ante mis limitaciones
para las profecias la remito necesariamente al
arbol de la poesia. Desde la antigiiedad no se
hacian preguntas al oraculo, y como apenas soy
un poeta, un médium, le pregunto al arbol. Y el
arbol me responde con la misma pregunta: ;Lo
que nace, lo no nacido? Y vuelve al silencio.

La poesia es para la vida. Que los te6logos
y los apocalipticos se ocupen de la muerte y del
fin del mundo, para la poesia no hay tiempo,
ya tiene suficiente con ser la vencedora de la

muerte. La poesia es “compafera” para la vida,
es decir, para la conflictiva realidad. La realidad
es el asunto mayor de la poesia, pero la realidad
con mayuscula, que no es la indagacion por el
huevo original. Es esa realidad que nos ensefio
la naturaleza y que estd al mismo tiempo detras
de la naturaleza: la voz del arbol. Y si alguien
responde que un arbol no habla hay que mandar
a quien lo dice al otorrino, o a escuchar poesia,
aunque realmente el problema no es de oido
sino de vision. El arbol habla desde siempre,
basta con buscar en las experiencias y escrituras
mas antiguas, o en las todavia vivas culturas
originarias que nos dicen que el arbol siempre ha
dicho lo suyo, y asi ha sido en nuestro Amazonas,
en Grecia o en Mesopotamia en donde el arbol
ha sido el lugar de las preguntas y las respuestas.

Las  culturas  arboreas, selvaticas,
originarias, estdn en la raiz de la poesia, pero
el arbol se conecta desde otros sentidos que
son mas cercanos a los sentidos propios de la
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percepcion poética. En las culturas de origen el
arbol es centro en la conexion de la tierra, el cielo
y el inframundo, con la realidad toda. El arbol
estd en esa otra dimension de la vida que es la
Realidad, lo nuestro todavia es un pequefio suefio
y muchas veces una pesadilla y un purgatorio. El
desencuentro, la desconexion con el todo viene
de un primer desprendimiento, una fractura, un
distanciamiento de la primera conciencia que es
la conciencia profunda, y por haber pretendido
el hombre raptar la fuerza y el conocimiento del
arbol para convertirlo en templo y en ciudad.

En las culturas antiguas el arbol es la
columna que sostiene el mundo. Pero eso pasaba
cuando existian los arboles, ahora después de
la tala del arbol de nuestra conciencia hay un
acostumbramiento que denota la supresion y
la tala de la conciencia profunda, y el olvido.
Olvidamos nuestro encuentro con el mundo
interior y nos quedamos en otra fijeza, viendo
la apariencia. Una vez perdida la conciencia
arborea empezamos a recrear, ya no por instinto
y por intuicidn, sino por inercia y pragmatismo
la imagen sustituta del arbol: la casa, la ciudad,
y con ellas un arbol sustituto como centro ritual:
el templo. Asi llegaron las idolatrias, las
religiones y todas las creencias
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Desde entonces la
especie no ha logrado
reconectarse, ha
inventado  centenares
de religiones y ritos
sustitutos para buscar
el paraiso perdido, pero
las religiones resultan e
insuficientes, como resulta ‘9’
insuficiente  también la ’
razén. Hay sin embargo un
arbol puente que no se ha derrumbado
todavia y ese puente es la poesia, la
poesia lleva en si misma la conciencia
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arborea perdida, la conexion con la totalidad, el
puente con la primera voz y la experiencia viva
de la primera conciencia. Por eso la poesia no
esta pendiente del mas alla, porque percibe que
todo esta vivo aqui y ahora, la poesia no se deja
confundir con la religién, aunque su religare
provenga de la misma necesidad de componer y
sanar la fractura, el religioso trata de recomponer
su desconexion con dios, el poeta hace algo
parecido, pero su religare es con el ser, y con la
totalidad.

La poesia no se ocupa del devenir porque
es el devenir mismo, es y no es, nace y no ha
nacido, el poeta es solo el guardian del ser, -ya lo
dijo Heidegger, es el lenguaje-, el poeta cuida el
lenguaje, su significacion. Y el lenguaje, es el ser
cuidado por el poeta, no es la imagen del mas alla
ni de la muerte sino el aqui y el ahora, es decir,
la dimension arborea recuperada y cuidada por
el poeta; el poeta se encarga del cuidado de ese
bosque invisible, un bosque que solo él puede ver
porque no ha perdido sus dimensiones originales,
su conciencia primera, su “conexion”, el poeta es
el que vive realmente el religare.

Por ser devenir, la poesia tiene
dimension  transhistorica,
y por lo mismo es también
histérica. La atemporalidad
de la voz del arbol es
apenas aparente, lo que
algunos llaman “interior” o
“exterior”, no son otra cosa
que la dimension arborea y
la apariencia juntas. O como
- "« /&~ se nombra desde la filosofia:
\k;‘ %; multiplicidad y unidad, pero
Ndj s Zg»~ la poesia no es filosofia ni es
\‘Q\ conceptual, la poesia es, y es el
ser que habla, el arbol hablante,

desde una dimension que trasciende

en el todo. ;Y qué es el devenir sino la vida
misma, el movimiento, la transformacion?
La vida es aquello que es y nunca es, lo




que siempre esta transformandose en la invencion
de si misma.

Una pregunta sobre el sentido de la
poesia en este tiempo que es el mismo tiempo
venidero, -para la poesia no hay otro- se instala
en esa fisura. Y en nuestro tiempo tecnoldgico
la pregunta da otra de sus vueltas en espiral
(Hay sustituto tecnoldgico para el arbol? El
templo como sustituto del arbol casi desde sus
inicios demostr6 su imposibilidad, a pesar de
su desmesura arquitectonica no logrdé conectar
las dimensiones que logra conectar el arbol,
pero tampoco la ciudad lo logrd, contrariamente
dej6 al hombre més solo, mas vulnerable, y con
el fracaso de la ciudad ahora viene otra nueva
sustitucion que es la sustitucion tecnoldgica, y
lo que se ve venir es una nueva fractura y una
division de la sociedad de una manera todavia
mas radical y mas dramatica que las sociedades
de castas y de clases en donde los conflictos
vuelven a su dimension titdnica con dos especies
humanas distintas: una técnica y otra en una nueva
transicion y caida. Tal vez la pregunta velada que
llega desde Prometeo y el Festival de Poesia de
Medellin sobre “el espiritu de la poesia en la
construcciéon de una nueva vida en el mundo”
tenga entreverada en sus signos esa intuicion y
desmesura de origen, la pregunta tragica por el
sentido. La tragedia no es el hecho luctuoso como
se cree, o que el poeta se enloquezca, o se suicide,
o lo mate la esfinge. Eso es lamentable pero no es
tragico. La tragedia es la conciencia misma de la
poesia, su pregunta insoluble por el sentido, y es
alli en donde permanece la tension del arte.

El poeta no evade, el poeta asume tareas
titdnicas, prometeicas. Pero digamoslo en
términos amazonicos, tal vez sea la voz de Sueci,
la madre de Yurupari, el parido por la fruta, la voz
que nos llama, y sea la tarea de la poesia afrontar
la nueva fractura tecnologica y la defensa de la
selva, del sentido arboreo. Si la tecnologia fue en
la era industrial una realidad externa, objetiva,
en la era tecnologica empieza a ser mas que una
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realidad, una nueva condicion interna, organica,
una estructura material y subjetiva del hombre
maquina, y de eso se trata la fractura tecnologica
que es de dimensiones supra humanas, para no
decir fantasticas o teogoénicas. La tecnologia
incursiona al interior humano, y si antes era una
extension del cuerpo, ahora serd la naturaleza
ligada al objeto, es decir la naturaleza doblemente
sometida.

LY qué hacer, qué hace la poesia ante el
regreso de la teogonia en donde el hombre es un
juguete de los dioses, volver al arbol y su conexion
perdida? Puede pensarse todavia esta pregunta:
(Cuando desaparezca el ultimo arbol de la tierra,
aln estard en pie el arbol de la poesia?, el caso
es que hoy los dioses son tecnoldgicos y son tan
indolentes y brutales como los primeros titanes.




