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LA EXPERIENCIA FECUNDA Y LOS AJETREOS ESTERILES

Por LEOPOLDO CHIAPPO

“Cinsensata cura de’ mortali,
gquanto son difetrivi silogismi
guei che 1 fanne i basso batter I'ali!
Chidietro a inira, e chi ad amforismi
sen giva, e chi seguendo sacerdozio,
e chi regnar per forza o per sofismi,
¢ chi rubare, ¢ chi civil negoziv;

e chinel diletto de la carne involto
s'affaticava e chi si dava a {'ozio,
guando, da iuite gueste cose sciolto,
con Beairice m'era suso in cielo
cotanto glortosamente accolto ™.
Par X1,1-12 [vulgata antica Petrocchi )’

RESUMEN

Se trata de un desarrollo analitico-constructivo sobre el sentido  psico-espiritual 'y
existencial latente en un pasaje de la Comedia de Dante. Es un capitulo inédito y avance
editorial de la obra del autor en tres volitmenes intitulada “La Existencia Humana”
(Acerca de lu Comedia de Dante), que consiste en una psicologia diferencial de la
existencia fumana de los personajes y situaciones {lustrarivos de la obra dantiana v que
abarca el Infierno (Volumen I: “El Hombre Fracasado” ) el Purgatorio (Volumen If: " Del
Sufrimiento a la Libertad™) v el Paraiso (Volumen IH: “Plenitud”). Son enfrentadas en
lineas paralelas  dos formas de  nivel de vida espiritual de los honibres,  segiin la
experiencia fecunda o los ajetreos estériles en los siguientes dominios de la actividad
humana:  juridico-judicial, medicina, religioso-sacerdotal,  politico segiin la  manera de
gobernar sea “por fuerza” o “por sofismas’, comercio y banca, sexualidad, ocio. Se
presentan dos aproximaciones de interpretacion  del ser del hombre. La antropologia
heideggeriana  que considera gue la relacion fundamental del hombre con el mundo,
define el ser del hombre vy estd constituida por “sorgen”, “cura” (traduccion de Gaos),
“cuidado”, lo cual hace del ser del hombre un ser cuitado, ansioso, abrumado de afanes,
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angustiado, lleno de preocupaciones. El autor considera que esto se configura a partir
de lo que el texto de Dante llama “insensata cura dei mortali”, lo cual abre la lista de los
afetreos estériles. El autor considera qgue hay otra forma posible y alternativa de
vincular el ser del hombre con el mundo: la devocién a la tarea en cada dominio de
actividad, seria la “sensata cura dei mortali”, lo cual abre la lista de la experiencia
Sfecunda en los diversos dominios de la actividad hwnana. Los ajetreos estériles
consumen, la experiencia fecunda consuma. En un case es el abandono existencial, en

el otro es la acogida gloriosa.

PALABRAS-CLAVE:

Este maravilloso pasaje, puede ser
visto desde la perspectiva espiritual que se
abre gracias a una contrastada psicologia
diferencial de la existencta humana. Es que
hay que revelar y discernir un nivel de
plenitud de la existencia humana en
funcidén de la realizacién espiritual. Y asi
mismo contraponer sus mdltiples frustra-
ciones. Se puede ver asi la calidad, nivel y
sentido de la experiencia alcanzada por las
personas. Hay un contraste de nivel
existencial entre la unidad fecunda de la
actividad gloriosa y los diferentes ajetreos
estériles. El texto de DANTE nos da materia
para encontrar tal discernimiento y base
para construir una psicologfa bisica y
diferencial de la existencia humana. Hay un
existir glorioso contrapuesto a las formas
del existir negocioso. Se trata del discerni-
miento entre la libre y gloriosa actividad de
plenitud y de las distintas formas de cura
dependientes de una bdsica estructura de
cura mundana a la que estin compul-
sivamente ligadas, en cada caso, segin sus
diversos modos y contenidos.

La vida estd orientada y dinamizada
por el cuidado. Lo que HEDEGGER llama
“sorgen”. Y aqui DaNTE usa la palabra
“cura”, que es propiamente la que traduce
“die Sorge”. Es aquello que se da como
cuidado y por lo cual se cuidan los seres
humanos, aquello que sefiorea en nuestra

Dante, la Divina Comedia, experiencia fecunda, psicologia dantesca.

existencia 0 que la esclaviza y limita. Se
trata de nuestros afanes. Me refiero al
contenido de nuestra vida por el cual nos
afanamos. Aquello hacia lo ¢ual tenemos
“cura” es lo que constituye el verdadero
contenido y sentido de nuestra vida. Se
trata de aquellas cosas por las cuales nos
desvivimos, consumiéndonos en ajetreos
o por el contrario vivimos consumindonos
en el acto y en el fin del esfuerzo de
esforzarmnos. En el primer caso la “cura” es
afdn, desvio distelésico; en el segundo
caso la “cura” es solicitud, wvoluntad,
direccién telésica, porque plenifica nuestra
existencia y la llena de sentido y de
fundamento®. Es la diferencia entre cura
insensata, la que arrastra al fracaso, y la
cura sensata, la que conlleva planificacién
y lleva a plenitud. En todo caso, la cura es
lo que abre el mundoe de intereses del
existente, la cura es el compds que disefia
el horizonte de aquello que constituye y
ubica al alcance de nuestros trajines los
contenidos de las cosas que nos importa, a
las que nos enajenamos, y es con afin,
deseo, angustia y compulsién porque llena
el vacio de la vida. La cura es as{ también lo
que abaliza nuestro ser, lo que nos da el
nivel espiritual logrado en la existencia.
Hay sin embargo, una libertad de afanes, lo
cual abre ¢l espacio a la devocidn. Es la
diferencia entre la actividad gloriosa y los
ajetreos mundanos. Para la cura intra-
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mundana compulsiva y enajenante convie-
ne la palabra afin, afanes. Para la cura
gloriosa puede reservarse la palabra de-
vocidn. Es la experiencia gloriosa una libre
experiencia de dedicacion telésica. El
ajetreo es distelésico.

DanTE, pues, exclama: “jOh insensata
cura de los mortales!” Y esto es por lo
defectivo de los razomamientos. Es el
pensamiento que marra el objetivo. Es la
tension noélica y espiritual que es hipotensa
o distelésica®. La fuerza o la energfa del
pensar es débil, carente de tension ade-
cuada y por ello el pensamiento, la vida
interior que lo acompafia, falla en llegar a la
meta existencial de plenitud. Es el vuelo
bajo de la mente y que, por ende, no da en
la aftura del blanco adecuado, superior
(telos). O en el desvio, los silogismos
defectivos es por error de direccidn, es
cuando la mente dirige el pensar a
objetivos ilusorios, sustitutorics, engaro-
08 y que siempre son mis bajos que el fin
superior. En un caso falla la energia a
aplicarse, en el otro falla la direccién. Es la
hipotensién noético-volitiva y la distelesia
noético-volitiva. Son dos estructuras funda-
mentales de fa frustracion de la existencia.
las alas del pensar por hipotension o
distelesia hacen volar en niveles de bajura a
la experiencia humana. La experiencia
humana no vuela a los niveles de la altura
psico-espiritual que requiere la plenitud de
la existencia. Entonces decae la vida del
hombre a la vida de los ajetreos, olvidando
lo fundamental: la experiencia fecunda, la
plenitud existencial. DantE especifica las
especies de decadencia, de lo que se llama
“andar en ajetreos”. Se incurre asi en
olvido de lo esencial de la existencia,

Se nos dice “Chi dietro a iura”. 51, hay
quienes caen en el laberinto de las disputas
judiciales, los expedientes, los pleitos, la
fiebre procesal, la mania querellante. Son los
sujetos obsesos del litigio. Se desviven y

afanan. Y encuentran siempre recursos, €
inventan maneras de mantener vivo el
rescoldo del l{o judicial, soplan y soplan
para hacerlo revivir, afios. Se afanan y
suspiran. Y son querellantes, siempre en el
ajetreo procesal, siempre en el furor y el
engjenamiento del alegato. No salen del
laberinte. El monstruo que amenaza a los
litigantes, el Minotauro del especioso y
retorcido argumento legal o de ta sentencia
devoradora del derecho, en suma, del
prevaricato, del soborno, de les caminos
sin salida del recurso prohibido y de los
argumentos soffsticos se los devora y los
vomita una y otra vez para volvérselos a
tragar y vomitar incesartemente. S¢ cag en
un antro de injusticia, los argumentos
legales para favorecer al poderoso que se
beneficia en perjuicio del débil, los
encubrimientos para cngafiar, la parcia-
lizacién dolosa e hipderita. Cuanto sufri-
miento y argucias y artimafias, son los
ajetreos del amafiamiento unas veces
descarado y prepotente, otras sinuoso y
embozado. Ajetreos abogadiles y judicia-
les. Si, ellos se ensucian entre sucios
expedientes, polvorientos y que algin dia
humedecidos, amarillentos, verdosos, lle-
nos de hongos y emanando toxicas esporas
seran pasto de roedores. Horas afanosas,
actualidades febriles y todo ello serd
pasado, horas estériles, dias mfecundos.
Lo que encendid ira y angustia, en los
expedientes, serd cenizas y olvido. Y todo
elio en un mundo juridico corrompido,
contaminado de injusticia feroz. No hay
fuerza icarica®, salida de vuelo que los
salve. Prefieren volar bajo golpeindose la
cabeza repetidamente en los callejones sin
salida del proceso laberintico. Es el ajetreo
abogadil y judicial y de las trapacerias y
embustes de los escribanos® y cartularios
diversos que pertenecc a la esfera de lo
juridico, defectivamente. Pues hay por el
contrario un actuar glorioso en la esfera de
lo juridico, perfectivamente.
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Debe discernirse el ajetreo juridico
como vuelo bajo, hipotelésico y desvio
distelésico fundamental, del ejercicio sano
de la vida juridica con miras a la justicia,
propio del abogado y del juez entregados
al auténtico telos jurfdico que lo hace
fecundo en plenitud de existencia. Una
cosa es el camino juridico como camino de
plenitud existencial v que se inspira y se
nutre del amor a la justicia y otra cosa es el
ajetreo tinterillesco, deformacién cancero-
sa de lo jurfdico. La fecundidad gozosa, la
fruicién deleitosa del ejercicio de la justicia
viene de una rafz de sabidurfa que nos
vincula con el fondo metafisico divino de
la existencia humana. Es el actuar desinte-
resado que tiene relucencia analégica con
el brotar puro de la fuente divina. Se trata
del ejercicio juridico del abogado, del juez,
del fiscal, del defensor. No es ajetreo estéril
sino actividad fecunda, no es cura sino
devocidn. Y en esto, quehacer glorioso.
Gloria, como manifestacion resplandecien-
te del tesoro valioso (justicia y devocidn
en el gjercicio profesional).

Se nos dice “e chi [dietro] ad amfo-
rismi” [Petrocchi, secondo I’antica vulgata,
otras versiones “aforismi”]. 81, es la “cura”
en la estera de la medicina. Se trata de los
ajetreos propios de la cura mundana de los
meédicos enredados en rivalidades y guerras,
en opiniones contrapuestas y envidias, en
querellas de doctrinas y disputas de pa-
cientes. O, por otro lado, se trata de la cura
gloriosa en la que en la esfera de la
medicina se da la actividad perfectiva del
cuidado de la salud, bien deseable para
preservar la libertad de la mente y de la
felicidad de los hombres en la alegria de la
vida saludable. En la enfermedad la mente
sufre un aherrojamiento de perspectiva, un
estrechamiento de conciencia y de intere-
ses s6lo amarrados en el atrapamiento de la
dolencia, de los sintomas y del dolor fisico
y el malestar propio de la carencia de salud.
La btisqueda de la salud del enfermo tiene

un sentido de bienestar, felicidad y libe-
racién. El cuidado de la salud que tiene el
médico viene a ser por sus consecuencias:
un cuidado por la redencién de la
conciencia respecto del abatimiento del
cuerpo. En cambio en el circulo de la
medicina puede darse el ajetreo que es
movimiento defectivo en torno a los
desencuentros y enfrentamientos del amor
propio, de los contrarios amores propios, ¥
aladominacién y colisién de egocentrismos
sin perspectiva espiritual, Mds grave adn,
el dolo en el diagnéstico para sacar partido
pecuniario, la operacién guirdrgica innece-
saria para lucrar viciosamnte, uso del
status médico para gjercer jactanciosamente
dominacién, mostrando desconsideracion
afectiva, frialdad, incluso hasta crueldad
con el paciente o sus familiares, Desvivirse
en las rivalidades gremiales y en las luchas
y en los celos cientificos de escuela, lo que
resulta en verdaderas guerras médicas aun-
que se perjudiquen los pacientes, huelgas
de salud sélo por lograr ganancias politicas
de faccion. Se estd en la ciencia médica, en
el mundo de los “anforismi”, no por el
conocimiento cientifico y por causa de la
salud sino por el negocio lucrativo, social
0 politico. Esto es cura mundana, no
devocién, ni menos nivel glorioso de la
existencia humana. Es cuando el ejercicio
profesional es triste, inglorioso. Es la
pequefiez del espiritu y la esclavitud del
alma y no la gloria, la libertad, la soltura de
la perfeccién beatificante gracias al ejerci-
cio de la actividad médica para adelanto y
difusién cientificos en beneficio y con
miras s6lo a la salud. En el circulo de la
cura mundana en torno a los aforismos,
forma mnemdénica acufada del saber
médico desde la antigiiedad, se puede dar
la pedanteria memorista y el detallismo
interpretativo de tales sentencias aforisticas
breves’”. En una mentalidad ajetreista,
desprovista del noble desasimiento y de
amor, la disputa sobre temas cientificos y
del saber médico es frecuente entre seres
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no esclarecidos. Por eso la cura mundana
se vuelve insensata, asi como la cura
gloriosa abre el camino a la sensatez. El
“nobile cominciamento del canto™, es
decir el terceto inicial expresa la perspecti-
va espiritual en forma negativa: “O
insensata cura de’mortali!”... Se puede
enunciar en forma positiva, con miras a
evidenciar tal perspectiva espiritual impli-
cita en el texto dantiano, afirmando como
en la sensata cura gloriosa de los hombres,
cuan perfectivos razonamientods son los
que los hacen batir en alto sus alas. Y por
tanto hacer de la cura una accién fecunda,
creadora, realizadora del valor intrinseco:
la salud, por ejemplo. Y por ende sentir,
secretamente, la resemblanza con la fuente
de salud. Es en el Uno eterno, gloriosamen-
te acogido. No es lo mismo la cura
mundana en el circulo de la medicina,
chato, superficial, sin relieve espiritual,
ajetrefsta, que la cura gloriosa en la esfera
de la medicina, elevada, en el valor de la
salud®. Es [a transubstanciacién de cura en
devocidn, de ajetreo en actividad, de las
cuitas, preocupaciones y cuidados, en
dedicacién. Es que aunque muchas veces
parezca cura, es devocion.

Se nos dice “e chi seguendo sacer-
dozio”. 51, se trata de la adulteracién de la
sagrada mision sacerdotal. Lejos de ser el
santo dipensador de las gracias divinas, el
sacerdote se vuelve un burdcrata de lo
sagrado, un modus vivendi no una misién. Y
también puede ser un medio el sacerdocio
para alcanzar poder y con el poder
usufructuar privilegiadamente los bienes,
las consideraciones y las riquezas de la
sociedad. El uso ajetreistico del sacerdocio
es en si mismo un sacrilegio. La bisqueda
y goce del status como empleo sacerdotal
es la forma mds abyecta de la hipocresia, la
falsificacion de lo mds alto usado como
disfraz de lo mds bajo, el arribismo egoista.
El sacerdocio no puede ser instrumento del
defectivo silogismo: el disfraz de glorioso

administrador de los hienes divinos, el amor,
el saber, la santidad, el consuelo, el sacra-
mento, es un buen medio para encubrir y
adornar subidamente un mezquino interés
lucrativo, un empleo que se ejerce ruti-
nariamente por comodidad. jA qué extremos
de vileza hipécrita lleva el ajetreismo del
sacerdocio! Es la gran insensatez. Sin
embargo, desde una perspectiva gloriosa {a
misidn del sacerdote es sublime: y es por el
santo que se instala, en la oscura selva
salvaje del mundo humano deteriorado, un
claro, un jardin de flores y plantas, un lugar
soleado. Y es alll adonde pueden acudir en
busca de luz y sosiego, en torno a la
sombra iluminada por el Logos eterne que
es el sacerdote, los animales humanos
aherrojados por las luchas y adversidades.
El santo irradia la gloria de Dios ¢ inaugura
el luminose centro de lo sagrado en el
mundo profano, material. Propone la gran
sensatez, la devocidén gloriosa. Es lo que
aleja del fracaso existencial inconducente
y contraproducente del insensato y sus
cuidados. El santo es el claro de sensatez
en la selva insensata.

Se nos dice “e chi regnar per forza, o
per sofismi”. Sf, se trata de los ajetreos
vinculados a la politica y al poder politico.
La cura politica se manitiesta como ajetreo
cuando el logro y la conservacién del
poder politico estd vinculado, atrapado, en
la voluntad de imposicién dominadora
arbitraria 0 en los modos solapados ©
descarados de los pseudo-fundamentos
juridicos del poder usurpado, ilegitimo,
fraudulentamente obtenido o por obtener
o prolongar. Se dan asi leyes ad hoc para
prolongar ilegitimamente el poder. Es lo que
Dante llama *‘governar per sofismi”, Enton-
ces el discurso politico pierde autenticidad,
didlogo, tolerancia y sobre todo objetividad
y la lucha decae en el mero apetilo y en la
desembozada ambicién. Estamos asi no en
la politica ilustrada sino en un nivel
biolégico primitivo y crudo de abierta lucha
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agrestvo-defensiva por la dominacion
prepotente. La ética social de la politica se
degrada y corrompe. Cinicamente, todo vale.
Es la desvergiienza jactanciosa. Es la mafia
que trivializa los principios y las leyes. En el
conflicto de ambiciones encontradas se en-
ciende la inescrupulosa voluntad de lograr
el poder, competir por el poder con violencia
y malas artes y retenerlo abusivamente, sea
ejerciendo la fuerza, sea valiéndose de
sofismas, falsos razonamientos, engafiosos.
La brutalidad de la fuerza, la amenaza, el uso
cruel o astuto del poder con fines de
sometimiento e intimidacién del adversario o
de seduccidn interesada del pueblo desin-
formado, la mana y el amafiamiento de los
recursos pseudo-politicos son los ejes,
-fuerza y sofisma-, en los que gira
corruptivamente el ajetreo politico co-
rruptor en la sociedad.

Es que el poder se ha vuelto fin en sf
mismo y mévil absoluto. Los hombres, asf,
han tergiversado el sentido de la politica:
ha dejado de ser instrumental, ‘medio
para’. Es la lascivia del poder. El uso
pervertido del poder: no como medio de
realizar bienes, insuflado por el amor, tanto
a los valores superiores o diversos que
pueden realizarse con el poder, justicia,
elevacién humana de la sociedad, prospe-
ridad y trabajo, ocupacién y bienestar. E!
hipércrata andrquico, que usa de un
excesivo y abusivo poder sin principios,
arbitrariamente o basado en falsos princi-
pios, forma hipderita o cinica de no
tenerlos, tiene codicia posesiva por el
poder, experimentado como mévil exclusi-
vo 0 para beneficiarse directa o indirecta-
mente de alguna manera. Pero la perver-
sién consiste en que siendo el poder un
instrumento de servicio se deforme en
artefacto socio-psiquico de auto-promo-
cidn ilegitima y delictiva.

La politica debe basarse en el amor,
no en el poder. En el nivel paradisiaco de la

existencia humana, nivel de realizacién y de
plenitud, en el cual la existencia humana en
¢l tiempo cobra suprema calidad y auténtica
motivacion y grandeza, la politica es 1a forma
por la cual el amor quiere usar el poder como
instrumento para la realizacién del bien en
ta sociedad de los hombres, su bienestar y
Jjusticia plena.

Pero los hombres no regenerados,
movidos por motivaciones vitales sin
dimensidn espiritual, los hombres vulgares
buscan la politica para beneficiarse y
beneficiar a sus amigos, no para el bien
comun. Es 1a politica como “cura insensata
de los miserables mortales”. La formulacién
espiritual y ética de la politica en un nivel
paradisiaco es la tarea de los conductores de
la sociedad. Pero en un medio corrupto tal
formulacién sublime suena irénica o
resulta ser mirada como utdpica, idealista,
romantica, en suma irrealizable. La cura
mundana traza el disefio de una politica
deformada como si fuese as{ y tuviese que
siempre ser asi la praxis politica: ajetreo de
astutos y predio de la mente vulgar. Es la
concepeidn ajetrefstica del poder y de los
asuntos politicos. Tanto es asi que en
cuanto se da una maniobra hibil para
derrumbar al enemigo politico se suele
celebrar como un diestro manejo. Se dice
entonces es un buen politico, sabe. “Se
trata de no ser tonto”, la politica es el
quehacer y ajetreo del politico, es decir, de
quien tiene el arte inescrupuloso de lograr
el poder y mantenerse en el poder sin
reparar en los medios. Es la derrota del
adversario la medida de la eficacia. No se
trata de la politica gloriosa, 1a politica por el
bien comtin y por la justicia v la prosperidad,
sino de la politica sérdida de aquellos que se
desviven en el circulo chato donde sefio-
rean “quienes sc fatigan en reinar por la
fuerza o por sofismas”. No se trata de la
politica gloriosa que hace mover a los
hombres en la esfera del poder en la cual se
da la dimensién tercera, la vertical, la del
espiritu.
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Pero no solo el poder se da como
poder politico. Hay otros poderes parale-
los que tienen igual o mayor significacién,
dignidad e influencia que el poder politico.
Me refiero al poder social y al poder eco-
némico, separados o juntos. Hay también el
poder espiritual, el poder intelectual y el
poder religioso institucional. Todo poder,
como valor instrumental, estd al servicio de
un bien. Mientras suceda asi, como bien
auténtico, no sofisticado, los menciona-
dos poderes no politicos no pueden ser
materia de ajetreos. Y si cumplen su fin son
por su actividad propia, en su medida y en
su nivel, poderes gloriosos y permiten un
grado de bienaventuranza en sus agentes
y de placer sublime en el gozo de sus
depositarios, es decir, ¢l gozo de la
aracidn, del dinero, del prestigio, de la
ciencia, etc. Y asi el poder espiritual que
vierte al hombre hacia lo divino; el poder
intelectual que ejerce el pensamiento en
torno al saber, a la ciencia, al arte, el
sentido, la belleza, la verdad; el poder
social que permite el gozo de la alta
cortesia y amistad y la influencia benéfica
sobre ¢l pueblo en ética y buenos hibitos;
el poder econdmice que impulsa la
productividad y 1a ocupacidn. Pero empie-
za el ajetreo de los poderes alli donde y
cuando incumplen su objeto propio que es
la realizacién del bien valioso que les
incumbe, respectivamente. El poder espiri-
tual se wvuelve ajetreo en las discusiones
doctrinarias de grupos institucionales en-
contrados y que quieren tener el monapolio
de la verdad y de la rectitud, negandoselos a
otros grupos institucionales con ojeriza y
soberhia, por ejemplo en las diversas
escuelas de espiritualidad del budismo, del
judaismo, delislamismo y del cristianismo ;
el poder religioso institucionalizado en ¢l
ajetreo de los pronunciamientos e imposi-
ciones de los estamentos y jerarquias
eclesidsticos de cardcter dogmdtico y con
pretension de moratizadores o de legisla-
dores reglamentistas de moral y buenas

costumbres, alli se movilizan las sospe-
chas, delaciones, murmuraciones, acusa-
ciones y condenaciones de las santas
inquisiciones; el poder intelectual cuando
decae en el ajetreo de los recelos y
rivalidades, de las luchas o discusiones
pasionales en las discrepancias de los
fildsofos, de los artistas, literatos, poetas,
pintores, escultores, arquitectos, actores,
cineastas, los conflictos que se encienden
en las competencias de prioridades y
monopelios de ideas y descubrimientos,
suerte de sublimificacién de la envidia, lo
cual facilmente se descompone en chismes,
murmuraciones y difamaciones; el poder
econémico cuando cae en el ajetreo de la
especulacidn, la explotacién y la usura'®.

Se nos dice “e chi rubare...s” affaticava”
§1, el ajetreo fatigante, trabajoso, de robar, de
quitar a otro por fuerza o por ardid el fruto de
su trabajo o los medios para trabajar. Es el
ladrén. Ajetreo estéril, inglorioso. Suele
presentarse el robo, en ambiente social
corrupto, con sorprendente caricter de
normalidad v hasta de beneficioso aprove-
chamiento justificado. 81, robar sobre todo
la hacienda publica, la riqueza de todos. Si,
rigueza de todos ergo de padic, mostrenca,
apoderable para cualquier astuto que se la
sepa agenciar. Es el robo como ajetreo que
en algunos paises tiene solidez de institu-
cién. Se venden piblicamente los bienes
robados o son tratados con deferencia
funcionarios insignes, imtocables, grandes
ladrones de la hacienda pdblica. La
alternativa gloriosa, opuesta al robo, es el
trabaja'’.

Se nos dice e chi civil negozio...” Si,
el ajetreo fatipante del mercader dvido de
ganancia. Y también de los afanes de la
compra y de la venta, los vaivenes de los
precios, la tensién de las deudas y de las
acreencias. Se trata de la cura como
dependencia adicta al quehacer ajetreistico
de las relaciones civiles, de los contactos y



LA EXPERIENCIA FECUNDA Y LOS AJETREOS ESTERILES 59

contratos sociales obsesivos, sin espiri-
tualidad. Y especialmente sin conciencia
de que hay una beatitud por encima del
ajetreo, una bienaventuranza en el fondo
del! corazén. Si, cuando el corazén esti
tranquilo, abierto, disponible y no cerrado
en la agitacién sin tregua y excluyente y
absoluta por el negocio. Es que el “civil
negozio” puede y debe ser una forma
positiva y constructiva de tas relaciones
humanas dentro de la sociedad. Sélo asf
permite el intercambio fructuoso no sélo
de bienes materiales sino incluso de
bienes espirituales y culturales. Pero
cuando el “civil negozio” se vuelve cura
que lleva al ajetreo, entonces no deja
espacio para la respiracion espiritual y la
persona queda cercada, rodeada, obsedida,
lo cual lleva a la asfixia y a la muerte
espirituales. Es la codicia y el afan
ajetreista o obseso del negociante. Es ¢l
“stress” del hombre de negocios. El ruido
del vivir negocioso ensordece y la voz de
la espiritualidad libre y su belleza, inaudita.

Se nos dice “chi nel diletto de la carne
involw, / s affaticava”. El deleite erdtico,
los placeres sensuales, la vida sexual
forman parte de la gloria del cuerpo. Se
manifiesta asi una gran bienaventuranza del
parafso terrenal accesible a los hombres en
esta vida. El placer de la mujer para el
hombre y el placer del hombre para la mujer
son gracias divinas que repelen toda
reprobacidn represiva. No hay ni debe
haber conflicto ni contradiccién entre una
afta vida espiritual, incluso mistica y en
contacto con Dios, v la experiencia rica y
amorosa de la vida erdtica. El “castratismo”™
no es condicién de vida espiritual supe-
rior™, El “castratismo” es manifestacién de
odio a la vida, sintoma, mis bien, de
rencorosa y resentida frustracion sexual. La
abstencion sexual voluntaria y requerida
libremente en cada caso por el sujeto es otra
cosa, aceptable y comprensible. Nadie
puede ser obligado en uno y otro sentido,

es cuestidn de opcién voluntaria y libre
segiin convenga a la experiencia espiritual y
mistica de cada cual. No se puede imponer la
abstencién sexual ni la actividad sexual
forzosa. Eros requiere espontaneidad
fresca y libre.

Cuando se da un medus vivendi que
implica una cura excluyente y exclusiva,
fatigante, a la actividad sexual, promiscua,
avasalladora entonces estamos en el
circulo del ajetreo estéril, en el que la vida
erdtica pierde gloria, se vuelve ingloriosa,
sordida y deprimente. Es el “play boy”, el
sibarita, la manfa sardanapdlica®. No es la
fiesta de la vida el erotismo glorioso, el
orgasmo, no una suerte de éxtasis del
cuerpo, sino trivializacién del sexo, rutina
que lleva al tedio, aprovechamiento codicio-
so de oportunidades, fatiga. El sexo como
sport frivolo. Y ello mezcladoe cuando no
con la codicia si con la soberbia: es el
donjuanismo, la “femme fatal”. El sexo
como “perfomance”, motivo de jactancia e
instrumento de dominio y halago de la
vanidad. No se trata de la floracién dulce e
intensa del placer, sino de obcecacién que
obsede al enfermo de amor pasional™. Y en
esa fatiga hipereroticoactiva sucumbe
toda espiritualidad y elevacidn de la vida.
La existencia humana naufraga en el
sufrimiento o en el tedio. Es la diferencia
que hay que discernir entre el tormento
erdtico, la barbarie del sexo y el sexo como
cultura.

Se nos dice “e chi si dava al ozio™. El
ocio como cura es un estado de vacio
existencial, una condicién humana defectiva,
sitwacién triste y miserable de carencia de
provecto espiritual. El sujeto se deja vivir,
va reaccionando movido por presenta-
clones momentidneas circunstanciales.
El sujeto depende de los estimulos
externos. Su pensamiento y conducta
no son el desarrollo de un propésito
interno, rico y auténomo. Es estar
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derelicto'’. En verdad se trata de una
dereliceidn existencial, Desde este fenéme-
no genérico y radical de dereliceion
existencial emergen como hongos ¥
csporas en una habitacidn deshabitada,
comoe saprofitos que pululan en el cuerpo
del derelicto devorandolo, como manifes-
tacion y especies la desidia, el olvido de si
mismo come abandono al azar de las
circunstancias, el vivir a la deriva, las
diversas maneras de la negligencia y de la
irresponsabilidad, ta pereza y falta de plan
y de proyecto, carencia de ideales. Se trata
de vidas sin sentido, carentes de necesi-
dad de plantedrselo. Es un estado crénico
de pasividad y de bisqueda y encuentro
de sustitutos de vida: diversiones paliati-
vas, el juego, vicios, adicciones, pasatiem-
pos. Se trata de matar el tiempo, de asesinar
la vida del tiempo, un cronicidio. El tiempo:
el mas bello regalo de Dios, despreciado.
Es el gran desaire, del que el hombre es
capaz.

Y los tercetos de la cura de los
insensatos mortales, enredados en falsos
razonamientos, tan defectivos que las alas
que les ha sido dadas para volar en las
altas alturas de la existencia humana de
plenitud y bienaventuranza son usadas
para batirlas, aletearlas en bajos meneste-
res que rebajan la existencia humana y

empobrecen la vida, esos terribles tercetos
de la insensatez culminan en la plenitud
contrastante de la soltura de todas csas
empequeiiecedoras cuitas de la necedad
humana y la acogida gloriosa en lo alto de
la bienaventuranza de la existencia. Re-
cordemnos las palabras:

“guando, da mitte guesie caose sciolto,
con Beatrice m’era suso in cielo
cotanto gloriosamente accolto”.
Par. X1, 10-12'

La soltura de las curas insensatas, Es
el comienzoesencial de lalibertad existencial.
Y tal soltura sublime de las cuitas insensatas
viene a constituir la morada de fa bienaven-
turanza. En esa morada se aloja la beatitud
de la experiencia de la vida superior. Es ¢l ser
uno acogido por Beatriz, personificacion de
la bienaventuranza, la beatificadora,
“heatrice”. 'Y este sublime ser acogido
consiste en resplandecer abiertamente des-
de un escondide tesoro interior: la luminosa
y brotante fuente de vida que cs el Bien-
ser. De alli se irradia en nosotros la
sublime contemplacién y el bien-hacer y
de alli se aleja la cura y el ajetreo y se
instala ta auténtica actividad humana.
Es la plenitud. Es el nivel paradisfaco de
la existencia humana. En el mundo v en
la vida eterna, también'”.





