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NICOLAS DE CUSA Y LA DOCTA IGNORANCIA

-consideraciones historico-filosoficas-

Dr. Ricardo Miguel Flores
Centro de Estudios Humanisticos - UANL

I. Antecedentes.

Después de las tinieblas del siglo XIV -(guerras devastadoras, grandes
pestes, involucion de la productividad agricola, despoblamiento en el campo y en
las ciudades)-, en que nuevamente la posibilidad del conocimiento humano, y la
confianza del hombre en sus potencialidades habia quedado comprometida,
habra de corresponder a Nicklaus Chrypffs el laborioso trabajo de restablecer
paulatinamente las bases para un nuevo despliegue de la razén humana; de
hecho se trata de una labor de reconstruccién. El nominalismo habia dejado muy
averiados e inseguros grandes segmentos de lo que durante la Edad Media habia
sido considerado como saber. Pocas veces en la historia se han visto tan
seriamente amenazados los logros civilizacionales de los siglos precedentes -al
igual que ahora, en el transito del siglo XX al XXI-.

En el ambito del pensamiento, la situacién que a la sazén se presentaba
era la siguiente: al no ser posible partir de lo Infinito, porque por principio es de
suyo incognoscible, y quedar excluida la posibilidad de un genuino conocimiento
de lo finito, -ya que éste no puede derivar de su Principio-, aparece lo individual
como un irracional factum puro. Habia entonces la necesidad de plantear el
problema en otro terreno, al lucir como inviable y sin sentido la nocién misma de
conocimiento.

Se requeria en consecuencia de un nuevo punto de partida para el
conocimiento natural, y serd precisamente Nicolas de Cusa quien plantee en
primer lugar su problematica en términos filosdficos en el siglo XV. No se partira
mas de principios de suyo aprontados por la fe. Fe y conocimiento del mundo
habian quedado separados por la filosa navaja de Ockam.

Por otro lado, es esa una época de enfrentamientos de dos visiones de Ia
realidad que se oponian tenazmente: «platonismo» y «artistotelismo». Ambas con
sus respectivas 'plazas fuertes'; los primeros nucleados en torno a la «Academia
platonica de Florencia», y los segundos, operando desde su bastién en Ia
Universidad de Padua, con fuerte apoyo en su enclave veneciano.

El aristotelismo del guatrocento estaba cifrado fundamentalmente en clave

averroista, si bien habia versiones alternas como la llamada alejandrina. ;Cuéles
eran entonces las tesis basicas de «el Comentador (de Aristoteles)», ante las que
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tuvieron que perfilar su pensamiento Nicolas de Cusa y los platénicos de aquel
entonces?

II. Aristotelismo averroista.

Los grandes fil6sofos musulmanes coincidian desde luego en varias tesis
aritotélicas. Tanto Alfarabi, como Avicena, Abentofail y Avempace afirmaran
con Averroes (Ibn Rochd [1126-1198]) la unidad del intelecto, asi como Ia tesis del
alma como forma del cuerpo. Averroes afiade que existe una razén -"hilica" la
denomina- que es eterna; y es por medio de ésta como el intelecto agente
separado (inmaterial) se habra de poner en relacién con el hombre.

Esto es, Averroes habra de sostener Ia tesis de una Inteligencia agente
concebida como sustancia separada, divina e inmortal, que en todo caso puede
unirse a nosotros mediante la Tmaginacién -tesis posteriormente tan debatida
sobre todo en Occidente- pero a la vez rechazando la idea de que la inteligencia
humana en potencia quede reducida a una simple disposicion producto de la
conformacién organica del hombre; esta inteligencia humana, notese, no es Ia
inteligencia del individuo concreto, el cual, de Io Gnico que al respecto esta provisto
es de una disposicién para percibir los mteligibles, disposicion que a su vez
desaparece una vez que se da la existencia del cuerpo. Para Averroes el principio
de individuacion habra de residir en Ia materia, de tal suerte que, lo individual se
asimila a lo corruptible, y la inmortalidad devendra puramente genérica. En el
individuo s6lo hay una "eternidad potencial” Ia cual no le pertenece propiamente
a €L, sino precisamente, a la Inteligencia agente.

En Averroes, "no hay creaci6n ni procesion sucesiva sino simultaneidad
en un comienzo eterno"’. Su cosmologia, de niicleo aristotélico, admite un motor
mmovil para cada una de las esferas celestes; esto es, se perfila la necesidad de que
haya actos puros sin mezcla de potencia. Estos "actos puros" mueven por el mero
hecho de ser; ademds lo hacen desde siempre, puesto que "operan" por lo mismo
que son, sin haber tenido comienzo y sin que jamas puedan dejar de mover. De
esta suerte, encontramos que el ser-movimiento del mundo, es eterno.

En linea con el sistema aristotélico, postula Averroes que un motor
inm6vil mueve en la medida que "es deseado", ya que se trata de una virtud, una
energia finita "que adquiere una potencia infinita por el deseo que la mueve hacia
un ser que no es ni cuerpo ni potencia subyacente a un cuerpo, sino Inteligencia
separada, inmaterial, que inspira este deseo como causa final2. Lo anterior
implica de suyo que cada cuerpo celeste tiene entendimiento, por medio del cual
conoce a su motor y lo ama.

! Corbin, Henry, Osman Yahia y Sayyed Hossein Nasr: La filosofia islimica desde sus origenes hasta la
muerte de Averroes, en: Alain Michel ef al.: Historia de Ia Filosofia, vol. 3: Del mundo romano al Islam
miedieval. Edit. Siglo XXI. Madrid, 1972. p- 356.

2 Jbid., P. 355
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Pero asi como hablamos lineas arriba de ser-movimiento como un todo
unitario, asi tendriamos que referirnos aqui a una diversidad de cuerpos celestes-
conocimiento, ya que, estos no tendrian un ser que ademds conoceria, sino que su ser
mismo consistiria en conocer a su respectivo motor. Ahora bien, los diversos
motores inmdviles tendran que estar en una relacion de unidad Jerdrquica donde
cada uno es causa de su inmediato inferior. En rigor, no es que lo mueva (ya no
seria inm6vil), sino que mas bien produce o genera a su inmediato inferior, s6lo que
eternamente; cada motor estaria asi procediendo por toda eternidad de su
inmediato superior.

El discurso del aristotelismo averroista no esta exento sin embargo, de
«ncrustaciones» neoplatonicas: se remonta a fuentes de esa indole la nocién de
que todo motor inmévil es una «inteligencia», y lo que esa inteligencia habra de
conocer. El sistema cosmolégico de Ibn Rochd se estructura sintéticamente de Ia
siguiente manera: Dios, motor inmévil absolutamente primero s6lo se conoce a si
mismo; los demds motores también se conocen a si mismos pero conociendo a la
Vez su causa, siendo entonces cada inteligencia inteleccién de si misma y de su
inmediata superior. El sistema se complica el especificar el ntimero de
inteligencias y su respectiva procesion, asunto que rebasa este estudio, pero si es
de mencionar para nuestros fines, que también las «almas» de los cuerpos celestes
proceden de las inteligencias respectivas.

El ya referido intelecto agente, como se asent6 precedentemente, sera en
Averroes tnico para todos los hombres, siendo la ltima de las inteligencias
separadas; al individuo no habra de pertenecerle, como quedo establecido, mas
que una posibilidad -en sentido puramente negativo- que tendrd® un papel
totalmente pasivo respecto de la inteleccién, la cual sera por entero exdgena. El
entendimiento potencial Ginicamente tendra lugar en el contacto con el intelecto
agente, no siendo en absoluto, una propiedad del individuo en manera alguna.

En este sistema, que sera el eje de las cerradas discusiones renacentistas
entre aristotélicos y platonicos, el alma, si bien si es la forma del cuerpo, no es
inmortal. La inmortalidad s6lo puede ser genérica; la eternidad potencial que hay
en el individuo no le pertenece en rigor a él, sino a la Inteligencia agente. Es
entonces la materia principio de individuacién, si, pero corruptible,

Una de las cuestiones mas controversiales suscitada en torno al pensar
averroista es la famosa tesis de la doble verdad. Tos especialistas siguen
discutiendo_si realmente dicha tesis le es atribuible o si es producto de
interpretaciones que no han sido del todo justas y/o suficientemente inteligentes;
aqui no intentaremos desde luego dirimir dicho diferendo. Nos limitaremos a
establecer de qué se trata. Habria tesis en el sistema en cuestién incompatibles
tanto con el Islam como con el crisanismo; el hecho es que en tales casos
Averroes reconoceria como necesario 'por la razén' lo uno, pero a la vez
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sustentando 'por la fe' lo otro. Al parecer, nunca sostuvo explicitamente que

pudiera haber 'dos verdades; al contrario, postul6 que fe y razén 'tenian que'

coincidir; que religion y filosofia habrian, en dltima instancia, de ser lo mismo.
En el ultimo tema expuesto, por ejemplo, sefial6 que filosdficamente no podia ver
como el alma podia ser inmortal; sin embargo, como creyente estaba convencido
de que si lo era, y a la vez afirmaba que entre razén y fe no podria haber
contradiccion. Lo menos que podemos decir es que, de alguna forma, no esti
alejado de la verdad decir que, Averroes dio pie a esas interpretaciones, al no
armonizar explicitamente en su sistema religién y filosofia cuando aparecian esos
temas controversiales. Fue parte de la complicada pero rica herencia que legé.

HI. Humanismo y platonismo en el Renacimiento.

La Florencia del siglo XV va a contemplar cémo ante sus priviiegiédos
0jos se va a efectuar una genuina revolucion cultural por obra de uomini singolari
dotados y sensibles, cuyo antiguo estatuto de artesanos devendra en el de artistas;
pero este concepto va a connotar una diversidad de aspectos. Se trata de
intelectuales que cultivan las matematicas, creadores de la «perspectiva
moderna» y de ideas originales en arquitectura; se rompe con los espacios
cerrados del Medioevo, para instalarse en espacios abiertos, saturados de 'Tuz
magica’, regidos por la .'divina proporcién' e impregnados de la nueva
perspectiva cientifica.

Los filosofos habran de explicitar las intuiciones de los artistas. Enmedio
de un complicado juego de metaforas, platonismo y hermetismo son
vehiculizados simultdneamente en la avanzada del Humanismo. Proliferan los
tratados sobre la visién, pero alternan con obras de alquimia, de magia y de
astrologia que incluyen elementos orientales. Se crearon estructuras simbdlicas,
que generalmente se entreveraban con simbolismos magicos, experiencias
misticas del Uno -remontables a Plotino-, matematica pitagorica y metafisicas
astrales. En realidad, mucho hubo de sincretismo en esa eclosién combinada de
tradiciones medievales, arabes, griegas, romanas y egipcias.

Diferentes modelos de universo alternan y se suceden unos a otros
conforme van apareciendo las traducciones, cuya secuencia sera la que
condicione las modas autorales de pensamientos y cosmovisiones muy antiguos.
El humanismo de Florencia elabora su agenda: preeminencia del hombre, culto
de lo bello, universalidad de Ia religion mds alld de cismas, sectas, herejias y
heterodoxias. ~ "Mas que de un cuestionar sistematica y directamente al
cristianismo, se trata de una ambigua atmésfera, rica en férmulas aterciopeladas,
tan inquietantes, a veces, en un Erasmo, que habla el lenguaje del apologista,
como lenq un Pomponazzi, que quiere ser simplemente profesor de «filosofia
natural»".

® De Gandillac, Maurice; Historia de Ia Filosofia, vol 5: La filosofia en el Renacimiento. Edit. Siglo XXI.
Madrid, 1980 p. 93.
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El método fundamental renacentista va a consistir en un reforno a los
principios, concepto neoplaténico que fue explicitamente teorizado por Marsilio
Ficino y Juan Pico de la Mirandola. Dios aparece como el principio, y el genuino
cumplimiento del destino del hombre habra de consistir en un reforno a Dios. Pero
no sélo. En el 1ultimo autor citado se afiade un significado humano e historico, de
un retorno al propio principio, esto es, a si mismo, como medio para la felicidad
terrena, y de renovacién de las comunidades humanas. Ello conlleva .
necesariamente también, un retorno al mundo clasico, concebido este como
expresion privilegiada y lugar sefiero de encuentro y manifestacién de los
mundos y las sabidurias arcaicas, anteriores a la Hélade y la Latinidad clasicas.

Mientras los profesores parisienses se enfrascaban en prolijas y
evanescentes disquisiciones légicas, los humanistas van transitando de Ila
prevaleciente cosmologia hacia una nueva antropologia y nuevas concepciones de
la sociedad, en base a, y a través de, los saberes platonico-plotinianos
redescubiertos (Marsilio Ficino, presa de un «furor» platénico, traduce completos
a Platon y Plotino, asi como muchos textos herméticos, a los que se estimaba
entonces como intimamente ligados a dichos autores). Y todo esto se hallaba
impregnado de metaforas relativas a la luz, a espejos, sombras, claridades e
imagenes reflejadas. El aporte de Florencia se sintetiza en tres vertientes:
prelacién y centralidad del hombre, universalidad de la religion mas alla de todo
divisionismo histérico en sectas, y un vehemente culto por lo bello y sus formas.
En Mirandola, sorprendentemente encontramos una especie de avance de lo que
seran algunos temas reaparecidos en el siglo XX bajo el nombre de
«existenciglismo»: . gr.: la libre determinacién por parte del individue original, de
su respectivo lugar en la jerarquia de los seres y, por tanto, de las esencias, las
cuales en ningtin momento habran de preceder a las existencias; todo ello
teniendo como teloén de fondo una atmésfera de angustia (moderna desde luego,
dado que, ya en ese entonces, todo lo solido se desvanecia en el aire), y desasosiego
moral y social, y por tanto, politico. Pico no deja sitio a la astrologia, a diferencia
de los de Padua, porque esta a su vez no deja margen a la libertad; no sucede asi
en cambio, en el caso de la magia, ya que esta investiria de poder al hombre,
incrementando su potencial, sus posibilidades, y afirmando su personalidad ante
el Hades adverso, el destino, el fatum, los astros y cualesquier limitantes de su
libre creatividad y expansion.

Saturaba a su vez el ambiente la idea de que una sola es la religién pero
que se expresa a través de una miltiple variedad de diferentes ritos. Con todo,
subyace una lucha por la preservacion de la cristiandad ante rebrotes de
paganisnio mas o menos camouflados, lucha presente ya en un Francisco
Petrarca, cuya oposicion al averroismo es patente.  Después de todo, no hay que
olvidar que "Fue Francesco Petrarca, poeta y estadista del siglo 14, quien sento las
bases para la defensa de cada ser humano en tanto creatura e imagen viva de
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Dios, contra la idea aristotélica de que algunos hombres han nacido para ser amos
Y otros para ser esclavos. Petrarca, pese a que no leia griego, fue el impulsor de Ia
restauracion de Platon en la Italia del siglo 15, asi como del proyecto de efectuar
traducciones de los dialogos platénicos, por ese entonces poco conocidos en el
Occidente latino. En su ensayo de 1368, De su propia ignorancia Yy la de muchos
ofros, Petrarca, el mas influyente de los intelectuales europeos, ridiculizé el culto
veneciano a Aristoteles; sostenia que Platon se acerca més a la fe cristiana . . "4

. Los pensadores humanistas de Eirenze eran muy dados a amalgamas
sinteticas que yuxtaponian eclécticamente elementos de distintas procedencias,
originados en diversas tradiciones Y geografias, rasgo que repugnaria
marcadamente, como se sabe, a los partidarios de la vuelta a los Evangelios y a la
letra de las Escrituras, llamense Erasmo, Calvino, Zwinglio o Lutero. Toda
filosofia proveniente de la cultura antigua -no sélo la de Aristételes- era
sospechosa a priori de incurrir en herejia a ojos de los reformadores.

IV. Aristotelismo averroista y alejandrinista.

Por otro lado, los florentinos, como ya adelantiramos, habran de
oponerse frontalmente a sus rivales paduanos. Maurice de Gandillac ha
documentado puntualmente el "frente" paduano: "La Universidad de Padua, que
dependia directamente de Venecia, gozaba de ciertas libertades; teélogos
tomistas y maestros en Arted notoriamente averroistas vivieron alli con frecuencia
en un régimen de pacifica e incluso amistosa coexistencia. Como si el problema
de la individualidad del entendimiento de cada persona humana contase menos
que el problema de su inmaterialidad y supervivencia, averroistas y tomistas
formaron en ocasiones un frente coman contra el «alejandrinismo» (la
interpretacion de Arist6teles segtin los Comentarios de Alejandro de Afrodisia)"s.
Pues bien, la escuela platénica de Florencia acusa al  partido veneciano que se
habia ensefioreado de la Universidad de Padua de atenerse exclusivamente a
Aristételes, asi como de postular tesis incompatibles con los dogmas del
cristianismo en lo referente a la inmortalidad del alfna humana individual, dado:
que, si se adscriben a la faccion averroista, admiten (vid supra) un intelecto Gnico
para toda la humanidad, y si responden a la faccién alejandrinista, aseveran que
el alma humana es mortal.

La coartada de los paduano-venecianos era, a fin de evadir la posible
acusacién de herejia, la consabida argucia teérica de la doppin veriti o doble
verdad®. "Petrarca, -afirma de Gandillac- veia sin duda bastante claro al

—
* Hamerman, Nora; "Nicolas de Cusa y Pio Il salvaron la civilizacion cristiana", en: Benengels,
Revista de arte, ciencia y buen gobierno; Volumen 9, ntimero 2; Segundo trimestre de
1994, p. 13.
> De Gandillac, Maurice. op. cit., p- 100. :
¢ Ya expuesta lineas arriba, a proposito de Averroes. Hay dos esferas separadas. Una se sirve de la
1azon y sus métodos completamente; la otra, s6lo toma como apoyatura la fe, y no rinde cuentas ante
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sospechar cierta hipocresia en la actitud de sus enemigos «paduanos». No se
trataba, en efecto, de exponer el aristotelismo como simple documento histérico,
sino de presentarlo a la vez como la tinica respuesta «racional» a las preguntas
filoséficas y como «un error» desde el punto de vista de Ia religion. Al hacerlo
asi, se favorecia de alguna manera el fideismo -o al menos la ampliacién de lo
simplemente aceptado por la fe (los credibilia), ampliacién que ya habia
comenzado a aparecer con el escotismo y se habia acentuado atin mas con el
«probabilismo» ockhamista y con la perspectiva mas mistica de la devotio moderna.
En ciertos casos esta actitud podia llevar a una reinterpretacién de la «letra»
dogmatica, por ejemplo, en lo que atafie a la «creacién de la nada» (ex nihilo),
como cuando el Maestro Eckhart, sin ser averroista, juzga que no es incompatible
con la creacion ex nihilo una cierta «eternidad» del mundo creado, con lo que se
anuncian ya ciertas posiciones del Cusano sobre el «infinito contraido» (infinitum
contractum). La mayor parte de las veces era la idea misma de revelacién la que
se convertia implicitamente en objeto de sospecha'”. ;

Las ideas paduano-venecianas constituyeron un detonador, con
consecuencias e influencias posteriores bastante sinuosas; acudian estudiantes de
muchos paises, los cuales se adherian ya a las vertientes mas espiritualistas de las
ensefanzas, ya a las libertinas. Sus doctrinas aparentaban ser tradicionales, al
movilizarse exclusivamente en el marco del aristotelismo. Sin embargo, en
materia social 'y religiosa, presentan una faceta critica e irreverente,
particularmente en lo que consideraban ser «mitos consoladores de los ideales
platonicos». En 1516 el veneciano Pietro Pomponazzi® escandaliz6 a toda Europa
con su obra  De inmortalitate animae, donde concluye después de intrincadas y
farragosas argumentaciones en uno y otro sentido que no hay ninguna razén
natural aducible para sustentar la tesis de la inmortalidad del alma, y que incluso
resulta més meritorio el vivir virtuosamente, pero sin esperanza de una vida
eterna. A pesar de artilugios semanticos destinados a aplacar posibles censores,
el libro provoc6 numerosas reacciones encontradas, y las principales mentes de la
época pronto se encontraron tomando posicién respecto de tan explosivo texto.
Hubo incluso quema de libros.

Pomponazzi ratificé sus tesis, y afiadi6 otras, tan incendiarias o mas, si
cabe. En Basilea publica De incantationibus donde afirma que los milagros son
pura imagineria, creencia apta para masas ignorantes; ese escrito "se convierte en

la razén. Salvaguardadas la autonomia de ciencia y filosofia, no temian conflictuar con la Iglesia, a la
que protestaban acatamiento y sumision.

" Op. cit., p.99.

8 Pietro Pomponazzi (1462-1524), filésofo nacido en Mantua, en el seno de una familia protegida or
los Gonzaga, tiranos y luego marqueses de esa ciudad, donde fungieron como honorables mecenas;
estudio y ensefi6 primeramente medicina en la Universidad de Padua. Posteriormente ensefiaria
«filosofia natural» en 1495. Pomponazzi tomd como punto de partida a Averroes y, dicotomizando el
discurso en filoséfico y religioso, argumentt que, segun la razén, el alma debe morir con el cuerpo,
aunque aceptaba en base a las ensefianzas del cristianismo que era inmortal. Se suicidé el 18 de mayo
de 1524.
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un arma de guerra contra lo sobrenatural cristiano desde su misma publicacién
en 1556". En dicha obra, mediante interpretaciones forzadas de los textos
aristotélicos, pretende afincarse en los mismos en apoyo de su admisién de la

accién de "fuerzas ocultas! presentes en el alma del hombre, el cual, por ser un
"microcosmos", se encontraria ubicado en la frontera entre dos mundos. Es asi
que acepta la posibilidad de la magia, como tantos pensadores de la época; con
todo, se trata en Pomponazzi de una magia natural que no debe nada ni a angeles,
diablos u otros seres espirituales. El problema, dejando de lado todas las
minucias relativas a espiritus sutiles y temas conexos, es que la linea divisoria que
establecia el autor entre lo admisible y lo inaceptable dejaba muy comprometidos
aspectos concernientes a la revelacion cristiana, al sugerir sin ambages la
conveniencia de aplicar al terreno de lo maravilloso cristiano el mismo escepticismo
que se impone de suyo en el caso de ciertas narraciones y relatos fantasticos de
autoria pagana. Todo ello lo hace siempre escudado en su calidad de "fisico", sin
referirse para nada a las verdades de la fe, a las cuales por otra parte,
explicitamente se adhiere.

" Segiin este aristotélico paduano, el papel de la filosofia "no es transformar
las cosas e introducir un orden nuevo, ya que el mal no es mas que una condicién
de la armonia eternamente inscrita en los astros. Si hay cambio, ello sucede de
manera ciclica, siguiendo un ritmo que es el mismo de las religiones,
primeramente marcadas por prodigios, decadentes después, y condenadas a
morir cuando los ordculos se callan. Asi finaliz6 el viejo paganismo y asi, quizas,

-se anuncie el fin del cristianismo, pues sus milagros son cada vez maés raros.
Foérmulas éstas bastante ambiguas, que parecen anunciar el reino de la razén y
nuevos modos de actuacién sobre la naturaleza; pero Pomponazzi resucita el
tema (tan estoico como aristotélico) de un «eterno retorno», que parece poco
compatible con el culto del progreso."!° [cursivas nuestras].

Lo que ante todo pretendian Pomponazzi y los demds aristotélicos
renacentistas -ya fuesen averroistas o alejandrinistas!’- era afirmar el orden
inmutable y necesario del mundo; orden racional que excluye el milagro, como
acabamos de ver, y en general, la intervencién providencial en los asuntos
mundanos, tesis que a la vez se erige en la base para una investigacién puramente
natural del mismo. También es de destacarse en este orden de ideas, el estrecho

? De Gandillac. Op. cit. P.111.

10 Jbid. P. 114.

A1 Es muy ilustrativo al respecto el oportuno sefialamiento de Nicolds Abagnano: "Cuando, por obra
de Pedro Pomponazzi, nace el alejandrinismo que intenta volver en la interpretacién de Aristoteles al
antiguo comentario de Alejandro, el mismo averroismo resulta modificado, y a menudo resulta
dificil clasificar a cada uno de los pensadores aristotélicos en una u ofra de las corrientes. En general,
puede decirse que los averroistas tienden al panteismo, porque consideran la inteligencia humana
tnica e idéntica con la inteligencia divina, mientras los alejandrinistas mantienen la trascendencia de
Dios respecto al mundo." En: Historia de Ia Filosofia, vol. 2. Editorial Montaner y Simoén. Barcelona,
19783; pp. 73-74.

margen que queda al libre arbitrio humano, comprometido por un determinismo
cosmico inexorable.

V. El platonismo cristiano de Nicolas de Cusa.

Hay caracterizaciones muy elocuentes del Cusano: "El renovador del

- platonismo . . . es Nicolds de Cusa'?, la personalidad filos6fica m4s completa del

siglo XV"3; " .. .. pensador tanto tiempo olvidado y que, después de Eckart, es
juntamente con Leibniz y Boehme uno de los grandes nombres de la filosofia
alemana . . . "4, Y se podrian aducir otras atin méas elogiosas como la de Dilthey;
pero serd mejor centrarse en su pensamiento a fin de hacer patente dicha
relevancia.

Si entre el ockhamismo, la mistica alemana y la teologia negativa a la
sazén vigente -heredera esta tltima del Pseudo-Dionisio- habian comprometido

para el espiritu humano la posibilidad de alcanzar a Dios, dadas su

inconmensurabilidad y su infinitud, y dado que lo Infinito escapa a toda relacién
con lo finito, -y por lo mismo a todo conocimiento, el tnico «saber» posible del
Principio serd en consecuencia un «no saber», esto es, serd entonces una docta
ignorantia, producto de sucesivas aboliciones de toda determinacién y
especificacién.  Asi, en lo subsecuente toda afirmacién con pretensiones de
conocimierito habra necesariamente de remitirse de lo que se pretende conocer a
algo ya conocido. : '

En los parrafos segundo y tercero de este escrito se estableci6, en
congruencia con estos planteamientos, la exclusién de la posibilidad de un
verdadero conocimiento de lo finito -en el presente contexto-, al no poder este
derivar ya més de su Principio que, como vimos, es incognoscible. Asi, prima
facie, estariamos en presencia de, «un mundo justo a la medida de Guillermo de

12 En la p. 53 de la tiltima obra citada se establece que "naci6 en Cusa, cerca de Tréveris, Alemania,
el afio 1401. Su primera educacién le fue dada en Deventer por los hermanos de Ia vida comin' que
cultivaban el ideal de la llamada devotio moderna, y que se inspiraban sobre todo en la mistica
alemana (vol. I, § 327-29). Estudi6 en Heidelberg; luego, desde el 1418 al 1423, en Padua, donde
trab6 amistad con Pablo Toscanelli que més tarde fue médico y astrénomo famoso. Se habia
orientado hacia los estudios juridicos; peto por haber perdido su primer proceso se dedicé a la
teologia, y en 1430 fue ordenado sacerdote. En 1432 le llamé el Cardenal legado Julidn Cesarini, que
habia sido su maestro en Padua, para particicpar en el Concilio de Basilea; por el concilio, que debia
decidir, : entre otras cosas, la unién de la Iglesia latina con la griega, fue enviado a Grecia,
desde donde volvi6 a Italia con los pensadores y te6logos griegos més significados de la época.
Esto le permiti6 contraer una gran familiridad con la lengua griega y con los clasicos ~ griegos vy,
sobre todo, conocer directamente algunas obras de Platon, de las que extrajo su inspiracién
fundamental, Nombrado cardenal (1448) y obispo de Bressanone (1450) chocé con el duque del
Tirol, Segismundo, que lo tuvo en la cércel durante varios afios. Muri6 lejos de su diécesis, en Todi,
Umbria, el 11 de agosto de 1464. En el viaje de regreso, desde Grecia, tuvo la inspiracién de su
doctrina fundamental, la de la docta ignorancia. . . f

_ 1* Abagnano, Nicolés. Op. Cit., p. 53.

14 De Gandillac, Maurice. Op. Cit. p. 23.
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Ockham»®, dado que el individuo s6lo puede aparecer COmo un puro factum, en
ultimo analisis, irracional. Ello debido a que, el pensamiento medieval habia
situado sus saberes en un espacio epistémico que ahora se habia tornado
problematico. Era necesario entonces ubicar el conocimiento en ofro terreno,
puramente natural, y era preciso en consecuencia, dotarle de un fundamento
‘puramente filosofico. La proeza del Cusano habra de consistir justamene en
mostrar a un tiempo la inaccesibilidad divina a I par que la presencia de Dios en
todo. Se trata entonces de transferir el consabido método negativo a un plano mas
general, introduciendo en este contexto la teoria de la coincidentia oppositorum;
habra que encontrar una nueva visién que explique mas adecuadamente que el
Medioevo la trama de relaciones sutiles entre lo Uno totalmente infinito (Dios), y
lo uno multiple, esto es, los seres por Dios creados. Trascendiendo las filosofias
emanacionistas y procesionistas, trata de explicitar c6mo la unidad infinita se
difunde en el todo de lo creado.

Resulta imperioso en el siglo XV establecer con precisién las posibilidades
y las fronteras del saber humano, al cobrar conciencia de los acotamientos
conceptuales producto de la nueva 'episteme! protorrenacentista’®. El kantiano
interrogante relativo a las condiciones en que es posible el conocimiento se
nsinta por doquier en las paginas de las obras de Nicol4s de Cusa, el cual, si bien
es cierto que se hallaba -comparativamente- atin muy impregnado de teologia,
estaba fundando en los hechos un racionalismo que intenta circunscribir los
limites del saber humano pero siempre en relacién a lo infinito divino.

Al no estar ya més presente lo Infinito como tema, por no ser cognoscible,
esta sin embargo presente, bajo la envoltura de lo finito. El mundo deviene
explicatio Dei, lo que implica la presencia oculta de lo Infinito; con todo, estas tesis
van a posibilitar justamente el conocimiento auténomo de lo finito.

15 pid. nuestro articulo «La gnosis moderna», en: Humanitas; No. 24, 1997; p-48.

1o Al respecto sefiala Edmund Husserl: «En el Renacimiento, como es sabido, la humanidad europea
efectus en si misma una conversion revolucionaria. Se volvié contra su modo de existir anterior, el
modo de existir medieval, lo desvalorizé, y quiso formarse libremente una nueva configuracién. El
modelo que admira lo tiene en la humanidad antigua. Quiso reproducir en si misma aquella manera
de existir. «;Qué es lo que concibe como lo esencial del hombre anfiguo? Después de una vacilacion,
no otra cosa que la forma "filosofica” de existir: el darse libremente a si mismo, a su vida total, su
regla sacada de la pura razén, de la filosofia. La filosofia tedrica es lo primero. Quiere efectuar una
consideracion superior del mundo, libre de las ataduras del mito ¥ de la tradicién en general, un
conocimiento universal

del mundo y del hombre con una absoluta falta de prejuicios, percibiendo finalmente en el mundo
mismo su razén y su teleologia inmanente y su principio supremo: Dios. La filosofia en cuanto teoria
no sélo hace libre al investigador, sino a todos los hombres formados filoséficamente. A la
autonomia tedrica sigue la autonomia practica. En el ideal conductor del Renacimiento el hombre
antiguo es aquel que se forma radicalmente a si mismo sobre la base de Ia razén libre. Para el
“platonismo" renovado, de esto se deriva que se trata de configurarse de nuevo éticamente no
s6lo a si mismo, sino al entero mundo humano circundante, a la existencia politica y social de la
humanidad segiin la razén libre, segiin los principios de una filosofia universal». Crisis de las ciencias
europeds y lu fenomenologia trascendental. Folios Ediciones. México, 1984; p- 13.
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Ahora bien, este conocimiento dotado de autonomia, en el sistema
cusano, nunca puede gozar de una solidez definitiva. En todo caso, lo que se
puede hacer, es establecer hipotesis (contecture las habra de denominar) que
momentanea o transitoriamente son validas; . se trata de certezas relativas, que
nuevos datos. pueden. contribuir a invalidar o a confirmar!”. Desde luego, las
«conjeturas» son lLales debido a que de algan modo renuten a lo que seria la
verdad misma. Lo que se manifiesta es una perenne provisionalidad de todo
cenocimiento (siempre de lo finito, se entiende) que sin embargo es signo de la
presencia de lo Infinito, «Verdad inalcanzable», sin embargo conocida en la
alteridad inagotable de las 'conjeturas!.

Abagnano caracteriza a la conjetura como «un conocimiento. por. alteridad
0 sea un conocimiento que remite esencialmente a lo distino de si, a la verdad
como tal, pero que, precisamente por tal referencia, esta en relacion con la misma
verdad y participa de ella. La alteridad del conocimiento respecto a la verdad
sitve para fundamentar el valor del mismo, que entra en relacion con ella
precisamente por esa alteridad. Con tal que reconozca sus limites y se funde en
ellos el conocimiento humano es, por lo tanto, valido; y deja de serlo cuando no es
ignorancia docta, eso es, cuando olvida su propia alteridad respecto a Io
verdadero, que es su unica participacion posible en lo verdadero»!8.

Solo es posible establecer relaciones y proporciones definidas, escapando
tanto el maxinio absoluto como el minimo absolutos al conocimiento humano, ya
que este altimo se inscribe en el ambito de la posibilidad y la potencialidad tan
s6lo; es el dominio 'del mas y del menos'. Asi, lo que le es dable al hombre son
aproximaciones: sucesivas de conocimiento, cuyo modelo sera el conocimiento
matematico -quc hace presentir el «misterio» de la coincidencia de los opuestos-,
al tiempo que la verdad, en tanto que algo absoluto y necesario estara siempre
mas alla de toda determinacion cognitiva. = De hecho, el fundamento de su
metodo toma como base analogias de origen matematico, extrapolando nociones
geométricas al ambito de la metafisica. Pensaba el «<moderno» cardenal que, a
diferencia de la logica tradicional, a la que consideraba totalmente estancada y
«maniatada» por el principio: de no contradiccion, Ja matematica estaba en
condiciones de efectuar navegaciones mas audaces, abriendo nuevas rutas al
saber, necesitando tan sélo de perfeccionar su método. Con este bagaje intenté
seriamente incluso ' resolver las complicadas cuestiones de la cuadratura del
circulo. Se dibujan ya en él rasgos que inequivocamente preanuncian actitudes
que prevaleceran en los siglos del racionalismo y la ilustracion.

Incluso el hecho de postular una superacion de las oposiciones en un
cierto tipo de sintesis ha dado pie a algunos a columbrar antecedentes de la
dialéctica hegeliana. Su manejo alterno y original de los conceptos de finito e

17 Esto, cinco siglos antes de los Popper, los Lakatos y los Fayerabend.

8 Op. cit., p. 55.
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infinito ha confundido a algunos, como por ejemplo Dilthey!, para quien el
Cusano incurre en panteismo. No se percatan estos autores de que en realidad De
Cusa sutilmente distingue dos tipos de infinito: el infinito divino que, -como
venimos senalando- trasciende a nuestro entendimiento, y que es conceptuado
como un infinito negativo, y el universo «privativamente infinito» -asi sea
ilimitado-, que no es propiamente ni finito ni infinito. Si bien Dios est4 en cada
cosa, el universo esti de manera «comprimida» en todo. En realidad en el
Cusano encontramos una mezcla extrana -por lo demas, muy explicable- de ideas
tradicionales, muchas de ellas impregnadas de teologia y de la antigua
cosmologia, asi como precogniciones anticipatorias e intuiciones que constituian
verdaderos. atisbos de nociones que siglos después habrian de ser «<moneda de
Curso comun».

La cantidad y por ende, la matematica seran privilegiadas por nuestro
autor quien senala sin ambages: “El nimero incluye por tanto todas las cosas
proporcionales. Asi, pues, no constituye el nimero la proporcién en la cantidad
s6lo, sino en todas aquellas cosas que de cualquier manera, tanto sustancial como

-accidentalmente, pueden convenir y diferir. Tal vez por esto Pitagoras pensaba
gque todas las cosas se constituian y eran inteligibles debido al poder de los
nameros. Sin embargo, el llegar a la exactitud de las combinaciones en las cosas
corporales, y a una adaptacion adecuada de lo conocido a lo desconocido, es algo

superior a la razon humana. Por eso a Socrates le pareci6 que no sabia nada . . .
20

Pocas lineas mas adelante senala: “ . . . y otro varén de espiritu divino
dijo que la sabiduria y el lugar de la inteligencia estaban ocultos a los ojos de
todos los vivientes. Si ocurre, pues . .. que en la Naturaleza, en las cosas mas
manifiestas, tropezamos con una tal dificultad, semejantes al bitho que intentaba
ver el sol, y como, por otra parte, no son vanos los apetitos que hay en nosotros,
deseamos verdaderamente saber que somos ignorantes. Sj consiguiéramos
alcanzar esto plenamente, habriamos alcanzado la docta ignorancia”2!

Una cita mas del Cusano no viene mal ante tanto neosofista infatuado con
aires de excelsitud enrarecida: “Asi, pues, a ningtin hombre, por mas estudioso
que sea, le sobrevendra nada mas perfecto en la doctrina que saberse doctisimo
en la ignorancia misma, la cual es propia de él. Y tanto mas docto sera cualquiera
cuanto mas se sepa ignorante”?

19 Dilthey, Wilhelm. O. C, vol. II: Hombre y mundo en los siglos XVI y XVII. Fondo de Cultura
Economica. México, 1978; passin.

X De Cusa, Nicolas. La docka ignorancia. Trad. y notas de Manuel Fuentes Benot. Ed. Aguilar. Buenos
Aires, 1957. P. 24.

2 [dem. Pp. 24-25.

22 Tbid.

Que estas breves paginas sobre Nicolas de Cusa -que ni remotamente
pretenden ser exhaustivas- queden como incitacién para estudios més acuciosos y
prolijos, y para contribuir minimamente a la revaloracién de su egregia figura, -
aminorada interesadamente con la finalidad de sobredimensionar otras, como la
de Descartes y atin la de los aristotélicos renacentistas- y cuyo verdadero valor (el
de Cusa) queda cada vez mejor firmemente establecido. Tan s6lo todos su
brillantes esfuerzos en pro de la unidad de las iglesias cristianas, en el contexto
del Concilio de Basilea-Ferrara-Florencia serian mas que suficientes para
depararle un sitial de honor en la historia de la civilizacién occidental.

Finalicemos con este comentario de Nicolas Abagnano: «Asi, el dltimo
resultado de la docta ignorancia, es decir, del reconocimiento de la absoluta
trascendencia de Dios, es el llamamiento divino al hombre para que se decida
libremente a ser de si mismo, a reconocerse en la propia limitacién, a aceptarla y
realizarla hasta el final. Tan s6lo si no se niega a si mismo, s6lo si acepta
libremente ser lo que es, el hombre se sitiia en la auténtica relacién con Dios, y
Dios es suyo como €l es de si mismo. El limite que la docta ignorancia reconoce al
hombre de este modo se convierte, no en la negacién, sino en el fundamento del
valor humano»? '

B Op. cit. p. 58.

!
4
1
i
4
b




	1
	2
	3
	4
	5
	6
	7
	8
	9
	10
	11
	12
	13
	14
	15
	16
	17
	18
	19
	20
	21
	22
	23
	24
	25
	26
	27
	28
	29
	30

