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MALLARME
lector de sim'bo"los

El artesano del verso toma de la natu-
raleza los elementos y los devuelve sal-
vados en el orden de la inteligencia amo-
rosa. Tengo por.cierto que esta salvacién
no se hace por sus propias fuerzas, pues
que el ser del artesano se aprovecha y
ayuda de la carne y las cosas del mundo
finito; palabras, personas, milagros, vida
y hechos los asienta consigo, y guiado por
el Espiritu que lo traspasa los mueve has-
ta darles forma perfecta. El misterio de
esta perfeccion, de esta altura empieza
por la separacién del ser de la noche de
la fealdad, conforme a la potencia que es-
ta4 en nosotros, y revelado en el versiculo:
Signatus est super nos lumen vultus Dei,
y que le vuelve entrafiablemente a un co-
nocimiento semejante al que corresponde
al orden- puramente especulativo, y a una
altura espiritual como la de jerarquia de
vida enteramente virtuosa. La inteligen-
cia despierta y la obra se perfecciona con
el auxilio, no de la inquisicién de las co-
sas, sino de lo que Dante llama: “il dilet-
toso monte”, figura de la vida de beati-
tud, que nos levanta a contemplar una
substancia sobre toda substancia, en con-
fraposicion a la ‘“selva oscura”, alegoria
del error, de la impureza, de.la concu-
piscencia. Y, cuando el artesano levanta
su ser y revuelve su cuerpo del bien al
bien, y levanta el simbolo como una hos-

tia ante sus ojos, el milagro se engendra;

¥ lo que le ilumina no es el sol, sino el
Acto puro, el que hizo el sol, fundamento
de toda cosa e inteligencia. Muchas veces
acaece que el poeta veraz es traido a lag
tinieblas mismas de la muerte, y pasa a
ser lector de simbolos, y vuelto en amistad
de la belleza, goce de la voluntad de su
gusto en el procedimiento, y en la conso-
lacién y esperanza de su obra. De lo cual
se desprende que el arte naturalista y
otros, cuyos nombres paso debajo del ol-
vido, acostumbrados a la herejia, estén
descuidados, pues les falta la imagen de
todo amor, de toda inteligencia, repre-
sentando la muerte espiritual, temporaria
y eterna.

De lo dicho sobre el. lector de simbolos,
inferimos que Mallarmé, debe considerar-
se en el orden analogo a la santidad, don-
de la luz jamas se traspone, donde todo
es espiritu, indivisible y eterno. La obra
de Mallaimé es la de un lector de simbo-
los; y, donde hay simbolo, el alma dél
artista ha estado viva frente al objeto,
libre sin libertad como una mente an-
gélica, pues que el artesano que limpia y
conoce con amor su verso como Mallarmé,
bien creo — aunque ignore el conocimien-
to de los simbolos o lo queé simboliza el ar-
bol, el rio, la luz o el viento, — opera, por
lo que en su oficio ha hecho, como el que

se depura de la lujuria, de la avaricia o
de la soberbia, y luego entra en el espi-
ritu y descubre los simbolos.

San Juan de la Cruz tenia el saber que
es oscuro para el entendimiento, de lo que
es temor de Dios, en la eterna generacién
del Verbo. El rostro recliné sobre el Ama-
do, dice su cantico. Por lo que se trata de
Mallarmé es muy seguro que lejos estaba
de ese conocimiento, de lo que es temer
el juicio divino, del castigo temporal y
eterno, como muy lejos de su voluntad
estuvo el deseo de poner en sus versos es-
te sentimiento. Pero poco importa que
Mallarmé, a lo que pertenece a nuestro
propésito, no tuviera conciencia de su con-
dicién de pecador, de su naturaleza caida,
de la desobediencia de Adan. Mallarmé,
en cuanto Mallarmé andaba por si, mas
esto no impide que su verso
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encarne ese simbolo, o0 sea un eco del dra-
ma de la caida. Sin pararnos a contar las
calidades de su obra, le oimos quejar y
temblar en este canto, en esta pregunta
terrible, expresa imagen del pavor y lo
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que se pregunta el primer hombre de la
creacién después de haber comido del fru-
to vedado delante de la voz de su Padre
que lo llama. Cierto, pues, que averiguado
en el verso de Mallarmé este sentido y
agonia que todos tenemos en nuestras en-
trafias, queda finalmente, no obstante que
se cifi6 nada mas que a su arte, situado
entre los lectores del Libro de los Simbo-
los — la més primera y principal razén
de su oscuridad — y del lector que ha lei-
do en la selva oscura de la vida humana,
selva del error, de los siete pecados de la
desobediencia, conducido, iluminado por
el estado profético, por su estado proféti-
co. Asi es cémo hallamos sus poesias ver-
daderas, y de aqui es que establecemos su
dignidad de lector de simbolos sin que nos
falte para ello que Mallarmé no tuviera el
conocimiento de lo que es amar en cruz,
sabiduria de Chaide, Jacopone de Toddi,
Dante o San Juan-de la Cruz. Tampoco esa
su ignorancia nos hace perder el aprove-
chamiento de su obra que sale de corazén
tan encendido. Nos basta el amor que pu-
so de su estado profético que le enseiié a
su ser, a un tiempo inteligencia, el desor-
den de la criatura humana, la revuelta de
la criatura contra Dios.

O# fuir dans lo revolte inutile et pervers?

Egs por cierto el pavor de la desobedien-
cia que.le da forma a este verso; es el
espiritu::del verso, aunque no toque esto
la conciéencia o la voluntad de Mallarmé.
Con una voz dice 1o que dice.

Cuando Dante se impone el simbolo de
su canto, tiene, catélico, hombre de Cristo
y llegado a la escolastica, la idea clara del
simbolo que usa:

“Esta selva selvaggia e aspra e forte
che nel pensier ginovae lo paura”.

En estos versos se halla idéntico simbolo
que en el apuntado de Mallarmé, la fuerza

‘que tienen en si comunican el mismo sim-

bolo, y lo que va del uno al otro, de Dante
a Mallarmé, es que el primero esti ense-
fiado por la Suma Teolégica de Santo To-
mas sobre los bienes de los simbolos uni-
versales. Ambos entraron a vivir con el
canto, y los dos se llegaron al canto, y rea-
lizaron su poesia, su obra, no por lo que
en su oficio hicieron, sino por el padeci-
miento de los simbolos. De los simboles
padecidos cae el rocio del alba, la grande
y desacostumbrade luz de que hablan las
Escrituras. Segiin mi parecer, uno y otro
profetizan. Los dos. cantores leyéron los
Simbolos. Es lo que hace parecer oscura
la obra de Mallarmé, especialmente a los
espiritus deformados por la herejia, y a
cuya comprensiéon y entendimiento se po-
dria llegar por el mismo trato y amistad
de los simbolos.

Mallarmé, ciudadano del siglo XIX, ciu-
dadano que felicitaba al cretino de Emi-
lio Zola, cantaba de lo mismo que Dante,



ignorandolo, bien sobre el bien, de lo mis-
mo que Dante, hombre de fe viva, con los
sentidos interiores aun restituidos y avi-
vados por la verdadera libertad. Los dos
se mueven en la mucha molestia de la
Sabiduria, que repara al hombre interior
y opone la eternidad al tiempo. El estilo
de uno y otro, es el del que anda facil-
mente por el camino de los mandamientos
divinos, lleno de voces e inspiraciones del
abismo de la misericordia, el estilo que re-
sucita de muerte a vida, y responde al
arrebatamiento del estado profético, el
estilo teologal. Porque los simbolos no los
ha inventado el hombre. Sélo existe el ar-
tesano que los envuelve con sus manos,
aunque los ignore, y el otro, que los es-
pera y los conoce. Nadie puede venir a la
Belleza si la Belleza no le trae. Lo que en-
treviene en toda verdadera obra como la
de Mallaimé es la potencia divina, que-
contradice a las cosas sumamente malas
de la tan celebrada ““poesia” por el vulgo.
E1 hombre no inventa los simbolos: solo se
meten por clavos por esta misma Causa,
como imagen de lo incorruptible. Entre
la flaqueza de las tentaciones, he aqui c6-
mo esta resurreccién, venida o no venida
de la penitencia, pero nunca sacada de la
corrupcién de la naturaleza del hombre,
nos ensefia que el apetito de la originali-
dad es un sacrilegio de romaénticos, de
desamparados que ignoran o repudian los
instrumentos de nuestra justificacién, co-
mo en la voluntad desalmada de los hom-
bres del Renacimiento que convirtieron
al hombre en el centro del Universo, to-
mando asi a los pechos amargos del mundo
como espectdculo y tnico fin de su exis-
tencia. Pero el que usa de la belleza, usa
la maternidad del Espiritu Santo. Los
hombres del Renacimiento prepararon el
camino de la inversién de valores, quitan-
do de esta manera al hombre y al conoci-
miento su fin dltimo: dividiéndolo en una
nueva desobediencia.

L

La creacién poética es aniloga a la pa-
labra interiorr de Dios, es su Verbo, en el
cual y por el cual el artesano del verso ve
como se hace su obra.

-

El estado profético le devuelve al arte-
sano, en cierto modo, el conocimiento ori-
ginal que hemos perdido. Le entrega en
los simbolos lo que no se hace por inqui-
sicion de cosas, sino en las comunicacio-
nes de la elaridad intelectual que lo vuelve
a la luz divina. Ese soplo, o beso de los
siete dones lo levanta a un elevamiento
de vida interior y espiritual que le pone
frente a frente de la visibn cuyo mis-
terio encierra el génesis en las palabras:
En el Principio. Puesto asi por el estado
profético “en el principio”, el artesano
se mueve en suma contrapogicién de la
fealdad que todo pecado tiene, y su con-
sideracién, no es consideracién de la de-
formidad. Puesto asi, “en el principio”
que en el Talmud figura a las aguas y a
las tierras mezcladas y rodeadas por to-
das partes de tinieblas, ese abismo que
hace sentir “paura” a Dante, lo pone fren-
te al Espiritu mismo, de donde sale a luz
toda universalidad. De ahi que por la con-
dicién de los efectos, las aguas, los mon-
tes, los collados, los vientos que estin en
los poemas veraces, se entienda algo de
las criaturas angélicas y la potencia de
la Causa. El estado profético le ordena
como “en €l principio”, ¥y le hace “nom-
brar” las cosas como en el principio, y le
hace nombrar lo que viene de la Tercera
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Persona. Sobre el poeta viene un estado
de desnudez en el amor semejanfe al de
Adan, cuando Dios lo puso frente a los
animales y las cosas para que las nombra-
ra y los gozara todos los dias de su vida;
y, entonces, el poeta crea verdaderamente
por obra y gracia de ese concurso sobre-
natural; pues en ese estado profético tie-
ne esa fuerza a semejanza de la Tercera
Persona cuando comunicé a las aguas la
virtud de producir peces y aguas.

Toda fecundidad poética es fecundidad
divina. El poeta toma a la naturaleza co-
mo ejemplo, no como madre, y saca a luz
sus versos delante de los simbolos. Su
cielo y tierra descubren el cielc y la tie-
rra de todas las cosas criadas del uni-
verso. Su cielo y tierra hecho de la Nada
frente al cielo y tierra hecho de la Nada
de todas las cosas criadas del Universo le
descubren el movimiento, el Espiritu, la
inteligencia de los principios de lo homo-
géneo y lo divei'so; y, en seguimiento de
esa luz, une y separa; es decir, construye
y canta,

Aunque no es comin sentencia de eri-
ticos, el amor es potencia unitiva, en la
que anda la obscuridad aprovechada de la
vida contemplativa. Esta potencia y esta
obscuridad lo aparta al pceta veraz de la
natui'aleza, de los sentidos; le hace ex-
cluir las imigenes y las apariencias de lo
temporal. El apartamiento y la privacién
de lo temporal lo levanta sobre las deinés
cosas y seres creados. El descubrimiento
del cielo y la tierra del universo, de cémo
es y ha sido en el principio, le da como un

dominio real, y entonces se empeiia por
hacer de ese cielo y tierra hecho de la nd-
da, obra, vida; sacarlo del no ser al ser,
a semejanza de como hizo Dios las cosas
v los seres. Mas lo que mueve y hace in-
mutable su obra son los simbolos, ordena-
ciones del Espiritu Santo. _

El estado profético le da al artesano del
verso el poder de nombrar, de poner su
luz eficazmente.

Y de aqui este terceto de Mallarmé, del
poema Le Guignon y no de otio estado: -
La plupart séla dans les défilés mnocturnes,

S’enivrant du bonheur de voir couler son sang,
O mort-le seul baiser aux bouches taciturnes!

Ese estado, pues, entendiéndose como
profético, que no es -de la causa o de la
voluntad humana, que los pensamientos y
reflexiones san incapaces de combhinar,
porque ninguna fuerza en si tienen para
ello, solamente despoja o liberta al arte-
sano del hombre. El estado profético dice,
y todo lo hace; manda, y todo se ordena.

Bien creo que la creacién y la inspiia-
cién poéticas asi aceptadas, le pone frente
al cielo y tierra del cielo y tierra del sol,
del cielo y tierra de la luna, del cielo y
tierra de las estrellas.

Au dessus du bétail ahuri des humains

Bondissaient en clartés les sauvages criniéres
Des mendiants d’azur le pied dans nos chemins,

nos dice Mallarmée.

Asi es como el artesano entra en la luz
de los tres primeros dias de la Creacién,
v con ella y en ellos, hace su obra.

Jacobo Fijman

Stéphane Mallarmé, xilografia de Georges Aubert

REX REGUM

Regnum in manu Ejus, el polesias el imperium..,

El mismo mundo carnal y réprobo re-
cibe, con la celebracién de la Epifania,
algo asi como el incomprensible estreme-
cimiento de una alegria suave y nueva, el
presentimiento destinado a agostarse, (in-
maduro) de una vuelta a la infancia, a la
inocencia del espiritu, un lejano preludiar

de arpas de oro que despierta el enjam-
bre de los suefios puros, doimidos en la
rajz misteriosa del ser y con que todo
homibre es convencido, en algin instante
de la vida, de su vocacién a la gloria. Es
cierto que ese anhelo pasa, que la visién
se esfuma, -que la groseria sensual reem-
plaza pronto al aleteo del alma, que la
Manifestacién de Dios es velada ensegui-
da por los simulacros del mundo que se’
divierte. Con todo, los hombres han entre-
visto una escena triunfal, a nadie ajens,



en la que todos se sienten participantes de
algin modo, han vislumbrado una cimara
real, cuyo fausto a todos alcanza, un cor-
tejo de principes, en que cada uno tiene
sitio, en torno de un Rey, un:linaje de es-
trellas rodeando a un sol en los esplendo-
res del orto. ..

Epifania ante los Reyes es la primer
manifestacién del timunto de Cristo en
cuanto hombre, Hijo del Hombre; es cl
comienzo de cumplimiento del Reino de
Cristo sobre las cosas que El crié y que,
por el pecado, fueron sustraidas a su- po-
der y *“hasta que venciere”, temporaifia-
mente, colocadas bajo el poder de otro

rey. Epifania, primicia de la realeza de

Cristo, como los Reyes, primicias de la
gentilidad.

Para el vulgo ha venido a llamaise “el
dia de Reyes”. Mis exactos los griegos
que la denominaban “de las luces” y que
hoy todavia la dicen “Teofania” Pero ni
los orientales, ni el vulgo de Occidente, si-
no la Iglesia inspirada, encuentran el nom-
bre que encierra el significado admirable.
Teofanias son, en realidad, el bautismo en
el Jordan y el milagro de Cana, pero Epi-
fania es, por excelencia, la manifestaeion
primordial del Rey de los hombres y de
todo lo creado, del Pantocrator. La misa
proclama en su introito: “He aqui viene
el Sefior Dominador. ..” Los Reyes sabios,
ejemplares del principe cristiano, le tri-
butan homenaje, se postran y le adoran,
reconociéndole como al Rey que ha de cum-
plir en la tierra toda justicia. Guidles ha-
cia El la Estrella matutina que es luz de
sabiduria y, a la vez, el simbolo de Cristo
como rey de la gloria prometida a los ven-
cedores.

Los gobiernos humanos, ya justos, ya
injustos, han buscado siempre el sustento
de una ley, a saber la base racional del or-
den, y la humanidad se esforzé invaria-
blemente por encontiar la expresion mas
universal posible de la ley. Aspiracién in-
tima del espiritu, traduce uno de los as-
pectos de la luz “que ilumina a todo hom-
bre que llega a este mundo”. Pero sélo
el hombre espiritual comprende que esa
ley no puede ser nada abstracto sino un
principio vivo, capaz de comunical' su vida
al ser por ella legislado. De esta manera
todo principado y potestad terrestre, asi
como la ley que traduce y apoya su poder,
no son otra cosa que figuras, imagenes,
del Rey verdadero y de la Ley eterna que
san una sola y misma realidad en el Hijo
de Dios vivo, finico que cumple la perfec-
cién del imperio por la verdad y la justi-
cia, consumadas en la caridad.

A la pregunta de Pilatos en el pretorio:
“Luego Rey eres ta?”, contesta el Sefior
confirmando ese titulo y agregando una
ensenanza solemne: “Yo para esto naci, y
para esto vine al mundo, para dar testi-
‘monio a la verdad”. El 1eino de Cristo es
la verdad central de la creacién, el eje
de toda existencia. El Reino y la Verdad
se confunden. A la verdad de Dios (que es
diccién en el Verbo y reinado en Cristo)
estan sometidas todas las cosas, ella abra-
za todo ser, visible o invisible, es real
fundamento de todo, principio y fin de
todo, norma absoluta y, por iltimo, vida
indeficiente.

En cambio la época moderna, y con ella
1a mayoria de los cristianos, ha trastroca-
do el sentido de la palabra: “Mi Reino no
es de este mundo”. En esa forma, dice

Solovief, “se trata de justificar v confir--

mar el caricter pagano de nuestra vida
social y politica, como si li. ‘ociedad eris-
liana debiera pertenecer fatalmente a este
mundo y no al Reino de Cristo”. Hasta
después de la Edad Media nadie pensé
(fuera de notorios herejes) que Cristo
abandonaba el mundo a las potestades te-
nebrosas, al César satélite del Anticristo,
contra quienes precisamente combate a
todo lo largo de los capitulos centrales del
Apocalipsis. El mundo al cual el Sefior no
pertenece es aquel habitado poi la concu-
piscencia de carne, concupiscencia de ojos
y soberbia de vida, que hunde su raigam-
bre en el maligno: “totus in maligno po-
situs est”. Jerarquia de voluntades subver-
tidas al mal, al “concilio impiorum” pre-
sidido por el Principe ante el cual se reti-
ré el Sefior “por un poco” en la humilla-
cién de su agonia y de su muerte. Ese
mundo fué juzgado y condenado en la Pa-
sién. Pero junto a él, o mas bien, mezcla-
do a él, como en la parabola del trigo y la
cizafia, estd el mundo que el Seiior vino
a salvar, es decir, a divinizar, penetran-
dolo de su espiritu. Los hombres y la
sociedad, aun los seres animados y las sim-
ples criaturas materiales “‘sujetas a la va-
nidad no de su grado, que esperan con
gran deseo la manifestacion de los hijos de
Dios”, cuanto es susceptible de recibir la
sefial del Verbo, todo ello ha sido instau-
rado en el orden del querer divino, pose-
sién definitiva de Cristo, desde. el sacrifi-
cio de la Cruz. “Regnavit a ligno Deus”.
El reseaté todo en potencia, por decir
asi, y pone en acto su reinado cumpliendo

CENIZA

El pecado de Addn (porque el orden
moral tiene raices ontoldgicas) arrastro
la naturaleza del hombre. En nuestra na-
turaleza lo hallamos, lo palpamos. Ezxiste

en mosotros pare disminuir nuestra exis- .

tencia, para reducir nuestra vida.

Y con el pecado, ¥y por el pecado entré
al hombre la penitencia y la muerte, para
aumentar nuestra existencia, para salvar
nuestra vida. Penitencia y muerte que del
primer Addn pasaron al segundo, y redi-
mieron.

Lo que wale al cuerpo la comida vale
al alma la penitencia. San Francisco mez-
claba los alimentos crv, ceniza, para que
el cuerpo (que debe al fin ser espirituali-
zado) comiera de algin modo el alimento
del alma.

Cuando el moralista trata el “negocio
de nuestra salvacion” y propone la peni-
tencia como precio parece que mercara a
costa de la vida. Pero la salvacién es pre-
cisamente la salvacion de la vida, la huida
de la muerte.

Cuaresma es estacion de salud.

NUMEROQ.

la conquista progresiva del mundo en el
curso de la historia, con una operacién
que Il mismo comparéd al crecimiento in-
sensible del giano de mostaza y a la len-
ta fermentacion de la masa por la leva-
dura. '

Il reinado del Salvador sobre el mundo
debe convertirse en el Reino. El derecho
al sefiorio debe engendrar el hecho del se-
forio. El misterio reside en que la coo-
peracién humana se vincula a las lineas
esenciales del plan de Dios. La revelacién
de la sabiduria: “Deliciae meae cum fi-
liis hominis” anuncia ya, desde los dias
antiguos, la parte del hombre en la recu-
peracion de lo creado por Dios. El hombre
es creado con una misién sacerdotal y
real, pontifex que une el cielo y la tierra
en cuanto rey de la creacién. Decaido de
ese ministerio inefable, viene a ser resti-
tuido a él por Jesuciisto, pero mediante
el cumplimiento de la ley evangélica, que
es adoptar el camino del Salvador, acep-
tar la incorporacién al cuerpo mistico del
Hombre perfecto. No debe el hombre creex
— segun cierta lamentable escuela de in-
térpretes minimalistas — que la referen-
cia del Sefior: “Ego dixi, dii estis” es un
simple argumento ad hominem, sino el
ofrecimiento preciso de la deificacién, por-
gque Bl es quien “da a los que creen en su
Nombre el poder de ser hijos de Dios”.
Y no sélo en cuanto individuos sino como
sociedad, conforme a las palabras apostd-
licas: “Sois el linaje escojido, el sacerdo-
cio real, gente santa, pueblo de adquisi-
cion”. Si hay una cierta Ciudad que “se
edifica” y a la que “subiran las tribus del
Sefior””, las naciones de aqui abajo no son
cosa vana ni destructibles en su substan-
cia. Ellas han menester, también, de reden-
cién. Y he aqui donde aparece la funcién
divina de los gobernantes. A estos inter-
pela el Sefior en el salmo: “Ego dixi: dii
estis”. Sois dioses, prepésitos, virreyes de
Dios, mandatarios de Jesuct'isto en la res-

tauracién de la unidad de las cosas crea-

das y el Creador. Los monarcas (inme-
diatas figuras del gobierno que Dios ejer-
ce sobre los seres, segin Sto. Tomas) ¥y
atn los que presiden repiblicas (segin
Le6én XIII), tienen esa vicaria de natu-
raleza inalienable, porque la Iglesia para
incorporar la humanidad entera al orden
divino, para realizar la vida divino-huma-

‘na en la totalidad de la existencia terres-
{re, necesita la cooperacion libre del Esta-

do. Solovief ensefia magnificamente: “Co-
mo el Padre divino obra y se manifiesta
en la creacién por el Hijo su Verbo, asi
también la Iglesia de Dios, la paternidad

. espiritual, el papado universal debe obrar

y manifestarse en el fuero externo por me-
dio del Estado cristiano, por la Realeza
del Hijo. El Estado debe ser el 6rgano po-

litico de la Iglesia, el soberano temporal

debe ser el Verbo del soberano espiritual”.

Comienza una era de catistrofes salu-
dables para el mundo, llena de “guerras
y rumores de guerras y terremotos por los
lugares, cosas que son principio de dolo-
res”, pero también — si los hombres qui-
sieran — signos de salud préxima. Bueno
es recordar, con Leén XIII y el actual
Pontifice, que todo esti sometido a Cristo
en esa realidad de las cosas que es invi-
sible pero ciertisima, firme para la eter-
nidad, y que la gloria y el bien del mundo
consisten en reconocer exleriormente, en
aceptar libremente, su potestad luminosa.

Rodolfo Martinez Espinosa
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DESAPARECIDOS
2

AMADO NERVO

Practicaba el aburrimiento mistico con
una tremenda sinceridad. Habia hecho
profesién de su histeria triste, y como to-
do profesional era sincero por costumbre.

Nadie le vié sonreir,
porque quiso, en su entereza,
ennoblecer de tristeza
la ignominia de vivir.

Estos versos — que algunos eclesidsti-
cos recuerdan todavia sin notar la blasfe-
mia — definen su posicién ante la vida.
El Demonio le anduvo rondando constan-
temente con aspavientos de melancolia.
Fué un roméntico y tuvo por eso su demo-
nio romantico. Bajo las apariencias de una
resignacién piadosa, su vida fué una ala-
banza de la desesperacién quietista. Pecé
gravemente, porque es tan pecador el de-
sesperado que grita como el que nada es-
pera y se calla. El primero mantiene si-
quiera su decisién de salvarse; se rebela
contra su propio destino, y blasfema por-
que cree que Dios no quiere escucharle.
El segundo acepta tibiamente su condena-
ci6én: lo mas que hace es lamentarse de la
impotencia de Dios. Amado Nervo vivid
siempre en este lastimoso estado.

A cada rato se acordaba de la vida y
hablaba de ella como si estuviera muerto.
Durante todos sus afios de poeta fué un
-verdadero muerto sentimental. Pero la
verdad es que la muerte le interesaba muy
‘poco a este muerto que suspiraba con una
coqueteria impresionante. Habfa empeza-
do a ser asi para conmover a las mujeres
~— como un buen romantico — y ensefiar-
les su palidez de cadaver, y terminé con-
venciéndose a si mismo de que su palidez
era una mision.

Desde el principio Amado Nervo con-
fundié la mistica con la anemia. Para
perfeccionarse tomaba vinagre y se ponia
en posicién de muerte. Queria ser trans-
parente, porque eso le parecia el mayor
grado de distincién espiritual:

Fruto de savia tardia
que olvidé la primavera
su rostro de lirio era,
¥y sus pupilas umbrosas
dos nocturnas mariposas
‘en ese lirio de cera.

Todo lo que hizo fué llegar al maximum
del snobismo mistico. Fué “la mariposa
que volé sobre el mar”, el mejor propa-
gandista de la mariconeria religiosa.

Con cualquier pretexto hablaba de sus
angustias mortales, sin la menor idea de
la seriedad del pretexto. Una vez se meti6
con la “Imitacién de Cristo”:

jOh Kempis, Kempis, asceta yermo,
pdlide asceta, qué mal me hicistel

Ha muchos afios que vivo enfermo,

¥ es por el libro que td escribiste...

jOh Kempis! Antes de leerte amaba

la luz, las vegas, el mar océano,

mas ti dijiste que todo acaba,

que todo muere, que todo es vano...

Antes, llevado de mis antojos,

besé los labios que al beso invitan,
las rubias trenzas, los grandes ojos,

sin acordarme que se marchitan...
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Mas, como afirman doctores graves
que ti en tu libro citas y nombras,
el hombre pasa como las naves,

como las nubes, como las sombras...

Huyo de todo terreno lazo,
ninglin carifio mi mente alegra,
y con tu libro bajo del brazo

voy recorriendo mi noche negra...

(He citado este caso de pura memoria.
No debe culparseme demasiado, porque
también se recuerdan-las desgracias).

Dios, para Amado Neitvo, era una cosa
literaria — como era literario su misti-
cismo —; un ser que se preocupaba extra-
ordinariamente por la salud del poeta y
siempre estaba como dandole oxigeno. Se-
glin todas las apariencias andaba en muy
buenas relaciones con él: muchas veces le
soplaba ideas y hasta le pasaba datos de

—p—

rimas. Por eso é] podia escribir sin que se
le notara la técnica. (Dios le habia faci-
litado un espléndido surmenage roméin-
tico, y los efectos corrian por cuenta de la
naturaleza misma).

Hoy es el poeta preferido en los colegios
de hermanas.

Le gustaba la tristeza tibia y el ademén,

languido y abandonado. De vez en cuando
se lamentaba amablemente de su oficio
en el mundo, y se reprochaba la publicidad
que daba a sus tiistezas. Era un perfecto
cinico:

Dios te libre, poeta,

de escribir una estrofa que contriste,
de turbar con tu cefio
o tu logica triste

la légica divina de un ensuefio...

Dios te libre, poets,
de verter en el ciliz de tu hermano
la més pequefia gota de amargura...

(Mientras tanto, él se aprovechaba de
las buenas gentes de su tiempo, que hasta
creian en Lamartine).

Amado Nervo pudo perfectamente con-
tentarse con su fama de versificador dis-
creto, que para Amélica era mucho. Usa-
ba de los ripios con una dignidad bastante

envidiable, v tuvo la suerte de emplear
algunos que hasta entonces nadie habia
registrado, ni* siquiera el mismo Rubén.
Pero 6l prefirié ganar gloria de fantasma,

Tenia una especial predileccién por Bu-
da — dios con almorranas —. Amado Ner-
vo introdujo entre nosotros el comeicio
de los Budas de cristal de roca y también
el comercio de las almas con el dios.

El abrié las puertas del mal llamado
catolicismo tierno, facilitando la wunién
aparente.de la religién verdadera y la pie-
dad estlpida. Fué necesario que pasara
mucho tiempo para que se aceptara la
idea de que el catolicismo no tiene nada,
que ver con la imbecilidad. La gente vir-
tuosa de aquella época habia dado en esa
especie de sentimentalismo religioso-por-
nogriafico que subsiste todavia en algunos
manuales de piedad para uso de las sefio-
ras. Pero Dios velaba sobre sus fieles por-
que conocia sus intenciones: en aquel tiem-
po les dié enemigos como Alfredo Pala-
cios y José Ingenieros.

Otra inmundicia religiosa de Amado
Nervo fué la teosofia. Hay personas a
quienes la gracia de Dios les parece un
presente griego y se consuelan con una
vaga sensacién de la divinidad, discursiva
por lo pedante, y sentimental por lo fal.
sa. Creen en un Dios hecho a su imagen
¥y semejanza. Dios burgués, con lo saiis-
faccion del deber cumplido, que se hace
acreedor asi a nuestra aprobacién moral,
El Dios de los te6sofos es un ser lamenta-
blemente serio y aburrido, hasta el punto
de parecer protestante; un Dios incapaz
de sentir amor ni de hacer una jugarreta
a sus fieles. Eg el engrupido solemne. En-
tre los tedsofos que yo conozco hay una o
dos personas que son tedsofos por equivo-
cacién; todos los demés son simplemente
ZONZOoSs.

Amado Nervo — propagador de bperias
faciles — contribuyé enormemente a la
difusién de! teosofismo. El mismo fué un
teésofo, pero sin escuela, es decir, sin la
pobre erudicién teos6fica que aprecian
tento los iniciados portefios.

La teosofia es cosa de indios y para cs-
racter de indios; no pars euiopeos. Nervo
— indio por ambiente y por comodidad:
no sé si por herencia — se volcé para el
lado de lo que en América era mas natural.
y al mismo tiempo tenfa la ventaja de qu¢
parecia nuevo. Y esa inmundicia prepa-
raba al mundo para una cantidad de in-
mundicias modernas.

Cuando muri6 Amado Nervo se armé
un gran alboroto, sobre todo en el Uru-
guay. Actualmente nos queda de él un mi-
serable recuerdo.

(Hace poco se public6é en Santiago de
Chile un libro de versos que en el espacio
donde todos ponen “Es propiedad del au-
tor” decia: “Es propiedad de la mujer
amada”. Desgraciadamente esto ocurri
en 1930. Amado Nervo se habia aparecido
otra vez).

Todo lo que podemos desearle ahora es
que descanse en paz, verdaderamente en
paz.

Ignacio B. Anzoategui

Iustracién de Basaldiia



LA POSESION DE
LA TIERRA

El mundo moderno, dice Paul Claudel,
estd rehaciendo la expepiencia pagana.
Sus fundamentos, en efecto, se hallan en
€l humanismo. La construccién que sobre
ellos se elevé parece que ha llegado a su
justo grado de madurez. La deduccién que
se ha hecho de aquellas premisas es irre-
prochable. La liberacion del hombre de
sus viejos prejuicios, los progresos de la
ciencia, el advenimiento de la democracia
se han llevado hasta sus consecuencias ex-
tremas. De ellos debia venir- una humsa-
nidad grande, bella y floreciente. Mire-
mos, pues, simplemente, esos resultados.
No es posible ya engafiarse; son de una
fealdad indescriptible.

Es initil poner en esto ninguna com-
plicacién intelectual. La mas simple mi-
rada basté para comprobar esa fealdad;
el razonamiento mas simple nos convence
de que hay, en su origen y en sus premi-
sas, un error fundamental. Por donde lle-
gamos a la equivalencia cristiana de la
verdad con la belleza, del error con la
fealdad. :

Seria posible seguir paso a paso, el
progreso del germen de descomposicién
que se inici6 en el mundo cuando éste
perdi6 de vista el fin a que se deben or-
denar todas las cosas. Del mundo moral,
poco tardé en pasar al politico y social,
de la inteligencia del hombre que nub16
ha pasado a su sensibilidad para falsear-
la. La nobleza del hombre que se sabia
llamado a un destino superlor ¥y que mi-
raba el mundo como un sitio de trénsi-
to, ha quedado reducida a la sordidez del
burgués o el socialista que quieren insta-
Inrse cémodamente en la tierra y satisfa-
cer plenamente sus miserables apetitos.
La grandeza del monarca de origen divi-
no se ha transformado en la prostitucién
democratica del sufragio universal. Si-
tuado entre tanta bajeza, el hombre des-
cuidado de Dios sufre el castigo miste-
rioso de la fealdad. A su lado se levanta
sin embargo el refugio permanente del
Arca de Noé,

En él se halla Paul Claudel y desde él
cumple su misién. Es un artista Yy un
hombre de oracién. Ha sentido la miseria
del error y en su obra resplandece la be-
lleza y plenitud de la verdad.

Claudel nos inicia en su obra con el
drama de la posesidn de la tierra. El mun-
do moderno és un caos; déntro de él el
hombre debe buscar penosamente el sen-
tido y el orden. Advierte en sf mismo una
fuerza misteriosa, ve la incieible peque-
fiez del- mundo conformado por el error.
Berdiaeff lo ha observado Justamente la
complacencia en el hombre, propia del
viejo humanismo racionalista ya no es po-
sible. Se presentan entonces dos cami-
nos: con fulgor de evidencia esta la rea-
11dad del Dios-hombre; pers la inteligen-
cia viciada no la alcanza y construye una
falsa realidad: el hombre-Dios. ‘En. el co-
razén mismo. del problema se insinda
Claudel con su “Téte d’or”. Es el drama
del orgullo, de la criatura que aspira a
suprimir su diferencia esencial con el
Creador y que perece al cabo de su vana
empi esa.

En el hombre hay una fuerza que se
ejerce sobre el universo entero; un dere-

cho le ha sido atribuido sobre todas las
cosas; puede poseerlas, dominarlas. El
hombre comiin no lo siente intensamente.
El hombre extraordinario en cambio co-
mo Téte d’or estd dominado por un fuego
interior, por un afan tal de ejercitar ese
derecho que el mundo parece ser su unico
objeto suficiente. Ese dominio sobre ol
mundo sin embargo no lo tiene el hombre
para su posesién. T.u tiene para hacer de
él la oblaciéon al Cr:ador; para ser ante
Dios el testigo de las cosas creadas. Y ese
fuego que hay en Téte d’or es su espiritu
inmortal que debe entregar junto con las
cosas, solamente a Dios. El conocimiento
de ese fin que es infinito, informa al hom-
bre, le da su sitio en la creacién, le revela
el sentido del Universo y el orden de las
cosas, completa la insuficiencia de su ser,
haciéndole alcanzar el Ser perfecto.

Pero el hombre es libre de tomarse a
si mismo como fin, en vez de Dios. Esa
“preferencia viciosa”, pues el hombre se
complace en la insuficiencia y en la im-
perfeccién, es la que ha introducido el
desorden en el mundo: “La consecuencia

‘del pecado original por el cual el ser fi-

nito se escoge como fin es el Fin, o muer-
te, o separacién”. Veiamoslo en Téte d’or.
Ha adorado en si mismo esa fuerza que
le fué dada para la adoraciéon de Dios.
Ha abominado de la pequefiez del mundo
que 1gnoraba su propia capacldad de adon-
racién pero la ha puesto al servicio de él
mismo y no de Dios. Durante un momento
el mundo le ha estado sometido y lo ha
adorado; parece haber cumplido el supre-
mo esfuerzo del hombre por reemplazar
a Dios: el hombre-Dios. Pero es solamen-
te un instante; herido de muerte, el es-
fuerzo de Téte d’or tiene su fin. “El es-
fuerzo, llegado a un limite vano, se des-
hace por si mismo como un pliego”. Re-
cordamos entonces la exclamacuﬁn de
Leén Bloy en su maravilloso libro sobre
Napoleén ante la victoria de Wellington
en Waterloo: “iEra en fin y sobre todo
la asombrosa subsanacién del Dios de los
ejéreitos, arrepintiéndose como en el Di-
luvio de haber hecho un hombre tan gran-

de y humillandolo al final bajo Jlos pies
-de un aborto de la gloria!”’
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cacion se encuentra facilmente en el ca-
racter mismo de aquel saber religioso, de
aquella teologia tradicional de la cual se
ha alejado nuestra razén. Lo principal es
que esa teologia tradicional, entre todas
sus ventajas no posee las dos cualidades
que son las partes constitutivas esenciales
de la verdad perfecta: primeramente, ex-
cluye una posicién libre de la razén en
frente del contenido religioso, es decir una
aficién de la razén a este contenido y su
descubrimiento por ella; en segundo lu-
gar, no realiza su contenido en el mate-
rial empirico del saber. In los grandes
sistemas de las verdades religiosas falta
un libre despliegue de la razén humana y
un rico saber de la naturaleza material;
ambos son, sin embargo, incondicional-
mente tecesarios. Si la expelriencia sola-
mente puede dar el material para la reali-
zacién de la misma, la verdad como tal,
sin embargo, sélo es dada en el dominio
del saber religioso: pero la realizacién ma-
terial y el desarrollo formal son los re-
quisitos necesarios de la verdad misma
porque ésta, en caso contrario, seria in-
actual y sin plenitud. Si la razén y la ex-
periencia no poseen ninguna verdad sin el
saber mistico, la verdad misma prescinde,
gin la razén y la experiencia, de su pleni-
tud y realidad. Realismo y racionalismo
(es decir, una afirmacién exclusiva de la
experiencia real o del pensar racional en
los dominios del saber), representan los
principios abstractos y parciales que con-
ducen sélo a resultados negativos, mien-
tras que la afirmacién exclusiva del ele-
mento religioso en el mismo terreno, apa-
rece, también, como un principio abstrac-
to y parcial. Si la verdad no se puede de-
finir como solo pensamiento de la razén,
ni como solo hecho de la experiencia, del
mismo modo menos se puede definir sélo
como dogma de la fe: la verdad debe ser,
a la vez, las tres cosas. Sin ‘embargo, la
teologia tradicional define la verdad sélo

DE CRUCE

I

Las palabras de los sabios,

como clavos hincados profundamente:

las da el Pastor unico,
no quieras sino éstas, hijo

No tiene fin multiplicar libros

desde que todas las cosas fueron escritas

y estan recapituladas en uno,

No en ése, abolido, que llaman la Naturaleza,

sino en éste, libro abierto,

sujeto con clavos hincados profundamente.

Estd en pie la Sabiduria leyéndolo en silencio,

y los que pasan — ah,
cosa facil es menear la caheza

mas, jde qué sirve al hombre razonar si no ve?

De esclavos también es echar suertes:
disputan un vestido los dados.

No pierdas tu adopeién: eres HIJO,

vive (segun tu divinidad) crucificado.

Ponte a la altura del libro

como Dimas — que deletrea el paraiso.

Te fijen las palabras de los santos
hincadas profundamente.

como un dogma de la fe y por eso aparece
aquélla como dogmatismo abstracto, que
acepta una actitud negativa en relacién
a la razén y a la ciencia. )

E1l dogmatismo abstracto contiene en si
una evidente contradiccién ;en los dominios
de la teologia conocemos la verdad como ab-
soluta y divina, pero, precisamente, la ver-
dad absoluta y divina no puede ser una
verdad parcial que excluya a todas las
otras. Ella debe ser la verdad completa:
todo en todo; debe ser una verdad de ia
razén, de la experiencia y de la fe. Sin
una alianza organica con cl elemento fi-
loséfico y cientifico, quc:dari la teologia,
a pesar de que ella posce un contenido
verdadero, sin la perfeccion y realidad
que exige la verdad absoluta. Es necesa-
rio, pues, organizar todo el saber humano
en la libre Teosofia.

Si el principio natural (empirico) y el
racional de nuestro conocimiento se deben
asociar con el principio mistico que en y
por esos elementos debe realizarse — asi
sblo puede lograrse esta asociacibn, si en
nuestra existencia real se realiza el prin-
cipio divino por medio del principio hu-
mano en los elementos de la naturaleza.
Tal realizacién acaece sélo parcialmente
y en casos particulares; en general, el
principio divino no penetra nuestra vida
humana y, por lo tanto, tampoco se rea-
liza en la naturaleza. El hecho de que pa-
ra nosotros, existan cosas externas, ex-
trafias y contingentes;, y que toda la na-
turaleza nos aparezca como algo extraio,
fatal y gravoso (por donde nuestra razén
no encuentra ninguna forma interior en
esta naturaleza y se limita con una sélo
abstracta unidad), significa que en nues-
tra realidad no hay ninguna verdad. Que
el mundo en el cual vivimos no sea nin-
guna realizacién de nuestra mas profun-
da esencia divina, sino que nos aparezea
como un mundo externo y extrafio, prue-
ba con entera claridad que en nuestra rea-

lidad no hay ninguna verdad, que 1oso-
tros no vivimos en la verdad. Bs claro
que la verdad sempiterna existe dnica-
mente en Dios pero, en cuanto ningin
Dios habita en nosotros, no vivimos en la
verdad; y no s6lo nuestro conocimiento es
falso; falsas son nuestra existencia y nues-
tra realidad.

Luego, para la verdadera organizacién
del saber, es necesario la organizacién de
la realidad. Pero éste, no es el problema
del conocimiento del pensar pasivo-recep-
tivo, sino del activo-creador. Toda la nat:-
raleza, todos los elementos empiricos de
nuestra existencia deben ser organizads:,

‘deben ser subordinados interiormente a

nuestro cspiritu, del mismo modo que éste
debe estar subordinado interiormente a lo
divino. La organizacién de toda la reali-
dad para nosotros existente, es un proble-
ma del crear universal, un objeto del GRAN
ARTE, a saber, del arte de la realizacién
del principio divino por medio del Hom-
bre en toda la realidad empirica y natu-
ral, en la real existencia de la naturale-
za: es la libre Teurgia.

De tal modo conducimos la investiga-
cién de los elementos teéricos del espirita
humano a la definicién del problema y de
los principios generales del verdadero sa-
ber; la solucién de este problema y la rea-
lizacién de estos principios, es decir, la
real organizacién del verdadero saber co-
mo de la libre Teosofia, presupone la so-
lucién de otro problema: la organizacién
de nuestra realidad misma o la realiza-
cion del principio divino en la existencia
de la naturaleza. “A este problema — di-
ce Solovief — yo lo defino como el del
Arte. encuentro sus elementos en las
obras de la humana fuerza de creacién y
asi transfiero yo la cuestién de la reali-
zacién de la verdad, a la esfera de la Es-
tética”. Esta ciencia adquiere, entonces,
un significado nuevo y su misién consiste
en “transfigurar” toda la realidad, es de-

II

El saber ocupa lugar y agrava el corazon;

pide conocimiento que te conduzea a la ignorancia.
Bueno es el peso del dia
Para llegar a la noche,

i De qué sirve al hombre ganar todo el mundo

si gana una carcel?
;De qué sirve al hombre ganar todo el mundo
" sl pierde la Cruz?

Aun la filosofia es una esclava, entre otras.

Solo la Cruz es libre.

Itaque, fratres, no somos hijos de la esclava

sino de la libre.

Se desvanecid el antiguo error,
qued6 cancelado el pacto con la muerte;
la Cruz desaté los siete sellos

como se desataron los rios en el paraiso.

Ah, no me des conocimiento

que me ocupe esta ignorancia,
ni razén, ni prudencia
que me impida ser loco.

Bueno, Sefior, bueno es el peso del dia

para afrontar esta noche

que ve todas las cosas segun salen del Verbo

y las atrae la Cruz.

Dimas Artufia
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cir, en el establecimiento de un nuevo or-
den de las relaciones internas del princi-
pio divino, humano y natural, en vez de
las relaciones externas ya existentes. El
arte asi considerado se diferencia de las
concepciones corrientes; segin éstas el
objeto del arte se reduce a la reproduccg@n
de la realidad ya existente o a la creacion
de figuras y formas que expresan el fon-
do subjetivo de nuestro espiritu y sus re-
laciones con la naturaleza, sin. influir de
manera esencial sobre ella; segin Solq-
vief, el arte debe transfigurar la reali-
dad, divinizarla, traducir la Belleza abso-
luta.

La concepcién moderna no va méas alla
de una evolucién externa, simple meta-
moérfosis de la superficie sin transito de
la forma a la figura: es ajena a la idea
cristiana de transfiguracién. y renaci-
miento. Transfiguracién, es decir, desper-
tar profundo del alma y retorno a la uni-
dad - total celeste (“el perfecto y defini-
tivo camino al verdadero renacimiento por
el amor divino - operante” y ‘“‘el despertar
de la naturaleza muerta a la vida eter-
na”) — y también transfiguracién exte-
rior, de lo fisico. en lo espiritual. Este pro-
ceso de divinizacién remata, dentio de la
doctrina de Solovief, en una concepcién
absoluta: la postrera transfiguracién es-
piritual de todo el Universo, en el sentido
de una escatologia cristiano - joanica y de
una catarsis universal.

Organizar la realidad, significa, trans-
figurarla por la Belleza; ésta ilumina el

universo, sin abandonar su celestial mo--

rada, el reino de los prototipos. Asi des-
ciende a través de todas las regiones del
Universo, ofreciendo sus iméagenes, refle-
jos y figuras innumerables como formas
relativas. Realidad velada que el pensa-
dor desea conocer sin velos, luz del monte
Tabor que transfiguraria el mundo.

Tal el problema del Gran Arte (ars
magna, ars artium, ars regalis), la Libre
Teurgia, que Solovief no acab6 de formu-

“lar. Pero este tema excede nuestros pro-
pésitos y lo mencionamos sélo para indi-
car el desarrollo de la doctrina del cono-
cimiento, tltima etapa de una grandiosa
deduccidén.

Damos a continuacién un cuadro esque-
mético de la doctrina de Solovief, com-
puesto por L. Kobilinski - Ellis.

1 II 11X
Fides Sophia Ratio
Sapientia , Saplentia l Sapientia acquisita

infusa contemplata

copuletie

Teologia l Sofiologia Filosoffa Clencia
mistlca
La unidad to- La unidad | La multiplici-
L‘dtirvlﬂ:gad talde Joque es forma} dad de los
verdaderameante del sger fen6menos
El principio La forma
El origen La esencia
abstracto de las externa
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Se ve por la exposicién precedenté —
necesariamente esquematica — que el to-
talismo de Solovief no puede tenar una
traduccién racional, en el sentido estricto
de esta palabra. Si la razén no puede de-
terminar una realidad, quiere decir que
la filosofia en cuanto es ella especulacién
del entendimiento, no adquiere mas que
nociones convencionales, imagenes o for-
mas de esa realidad. La ciencia — segtin
la doctrina del pensador ruso — conoce
s6lo 1a multiplicidad de los fenémenos, la
forma externa de las cosas, y ya en un
orden superior, la filosofia conoce la uni-
dad formal del ser, el principio abstracto
de las cosas. La elaboracién de los datos
aportados por la ciencia o por la “especu-
lacién sensible” no rebasa la limitacion y
pobreza formales del concepto. Conocer la
forma externa de las cosas ‘puede com-
prenderse de dos modos. Yrimeramente
equivaldria a conocer una parte de ellas,
es .decir, comenzar a conocerlas como ta-
les en su valor esencial. Entonces, el co-
nocimiento racional seria algo mas que un
simple e ineficaz abstractismo y la espe-
culacién dispondria de un elemento real;
en este caso, el auxilio de un tercer ele-
mento -trascendental no seria necesario,
porque las formas de las cosas en cuanto
participan de la realidad de éstas ofrecen
los elementos requeridos por el verdadero
conocimiento. — Si la forma externa de
las cosas y su principio abstracto no cons-
tituyen, al cabo, mas que un esquema con-
ceptual, entonces seria necesari~ la inter-
vene¢ion del principio mistico quc daria a
ese esquema un contenido. Este punto no
se encuentra suficientemente precisado en
los fragmentos traducidos, pero al asig-
nar Solovief un destino puramente for-
mal o receptivo al concepto, no sélo le qui-
ta cualquier autonomia — pues establece
una relacién de dependencia con los mo-
dos superiores de conocer — sino que le
sustrae toda validez real. El dogratismo
abstracto que participa de las formas su-
periores de conocer puede ser incompleto,
pero no sin contenido alguno, mientras
que el conceptualismo puro desligado de
toda relacién con la esfera mistica es,
apenas, una posibilidad. Pero en todo caso
no podemos hablar del arracionalismo de
Solovief, sino como una consecuencia de
sus doctrinas teolégico - filoséficas.

El conocimiento sofiolégico que apre-
hende “la unidad - toial de lo que es ver-
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daderamente”, excede la esfera de la ra-
cionalidad y trata de penetrar la esencia
de las cosas. La razén, sin embargo, no
puede llegar hasta ese saber divino que
entra en relacién con lo indeterminable.
Necesariamente, el conocimiento sofiold-
gico exige otro instrumento de investiga-
ciéon (Sophia, sapientia contemplata), y
otro modo de expresién (la libre Teur-
gia), ese Gran Arte que Solovief no al-
canzé a formular dentro de un esquema

l6gico. En realidad, mis que de un cono- .

cimiento en el sentido abstracto, se trata
de un comienzo de la vida mistica que es,
en este aspecto, ‘“‘compasién”: sélo asf re-
sulta accesible la esencia de las cosss, la
“unidad - total de lo que verdaderamente
es”. Y la ausencia de una formulacién del
Gran Arte en el cuadro conceptual de una
exposicién filos6fica, acaso pueda inter-
pretarse como la necesidad de buscar otra
forma de diccién — la forma poética —
méas adecuada a la mistica del conocimien-
to. La Belleza es la forma mas perfecta
de la Unidad - total: es la faz de la Sabi-
duria; y su mejor diccién es el canto (en
un sentido lato).

Si, segiin Solovief, ‘“debemos definir la
Belleza, como la transfiguracién de Ia
materia por la incorporacién a ella de un
otro principio sobrematerial”, y si “el ar-
te perfecto debe en su misién definitiva
corporizar el absoluto ideal, no solamen-
te en la representacién, sino, también, en
el hecho; debe espiritualizar y transfor.
mar nuestra entera realidad”, la misién
del filésofo que posee la férmula del Gran
Arte, ya no serd la simple especulacifn,
el discernimiento abstracto de los concep-
tos, la construccién puramente légica. Ei
pensar activo - creador comunica a las co-
sas la vitalidad mistica, les insufla el prin-
cipio de su renacimicnto y las transfigu-
ra — por la Belleza — conduciéndolas a
la unidad - total celeste; tarea que recla-

ma de quien la emprende, una suerte de_

concepcién militante de la filosofia, en el
sentido de un trabajo continuo y profun-
do por la realizacién del ideal estético.
CGomo buen ruso, Solovief desarroll6 su
doctrina en términos de un neble absolu-
tismo. El mismo fué un “peregrino del Ab-
soluto”, en cuyo’ honor teji6 el poema de
una obra gigantesca,  que quedari como
un pu_nt_q de mira o como un motivo de
inspiracion para quienes se esfuerzan por
superar el conceptualismo. Los acentos dj-
vinos de su doctrina dan a ésta el carc-
ter de una teofania y el activismo que pre-
coniza parece resolverse, al cabo, en la
cons_lde,r"acmn religiosa del Ser (Sophia,
Saplentla contemplata). En todo caso el
mejor método para llegar a El no ha sido
escrito por el racionalismo, ni es absolu-
tamente discernible del saber mistico,
" La presenté nota no es més que una noticia pere
sonal de la obra; Monarchia Sanctsi Petrf. Die
kirchliche Monarchie des hl. Petrus als freie und
universelle Theokratie im Lichte der Weisbeit, Aus
den' Hauptwerken von Wladimir Solowjew syste-
matisch gesammelt, (ibersetz und erklart durch L.
kobxhpski-EUis. Mainz 1029, Pero sélo hacemos re.
ferencia =l problems del conocimiento. M4s que el
texto hemos traducido las ideas, con la mayor fide.
lidad posigle, ayudandonos de las notas del Dr,
Kobilinski - Ellis. Vémse también: W. Solowjew,
Gedichte. Ins Deutsche itbertragen von Dr. L. Kobl:
:}ilnski-lg‘l!lis und Richard Knies, Mainz 1925, esp. pig.
Solovief.
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