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EDITORIAL

H oy en día, la inteligencia artificial (IA) se ha convertido 
en uno de los temas más debatidos en distintos ámbitos 
y disciplinas. Filósofos, teólogos, pensadores, educa-

dores, activistas y responsables políticos están ofreciendo sus 
perspectivas y profundizando en esta cuestión desde sus propios 
enfoques. La teología cristiana y la Iglesia también han comen-
zado a implicarse más seriamente en este debate. Han apareci-
do importantes trabajos sobre las intersecciones entre la IA y la 
teología, que emplean diversos métodos y abordan una amplia 
gama de cuestiones, con predominio de la antropología teológi-
ca y la ética. Estos estudios exploran preguntas cruciales sobre 
el impacto de la IA en la comprensión del ser humano, incluidas 
las posibilidades y los límites de la relación entre IA y personas, 
así como las implicaciones de la IA para la comprensión de Dios 
y de la relación entre lo humano y lo divino1.

En el campo afín de los estudios religiosos, los investigado-
res también han comenzado a debatir los principales desafíos 
que la IA plantea a las religiones y las contribuciones que ofrece 
a la disciplina. Se abordan, por ejemplo, cuestiones filosóficas 
implícitas en el concepto de máquina inteligente, así como estu-

1 Cf. John Lennox, God, AI and the End of History: Understanding the Book of 
Revelation in an Age of Intelligent Machines (SPCK, 2025); Noreen Herzfeld, In Our 
Image: Artificial Intelligence and the Human Spirit (Fortress Press, 2002); Herzfeld, 
The Artifice of Intelligence: Divine and Human Relationship in a Robotic Age (For-
tress Press, 2023); Matthew J. Gaudet et al., Encountering Artificial Intelligence: 
Ethical and Anthropological Investigations (Pickwick Publications, 2024). 
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dios socioculturales sobre las actitudes hacia la IA y su impacto 
en la vida contemporánea. Los especialistas han profundizado 
tanto en temas ya establecidos, como la relación entre lo sagra-
do y lo secular, la tecnología y la ciencia, o el transhumanismo, 
como en temas emergentes, entre ellos las simulaciones infor-
máticas de religiones1.

Concilium aprovecha este momento para reflexionar más pro-
fundamente sobre las intersecciones entre la inteligencia arti-
ficial y la teología cristiana, identificando nuevas fronteras en 
este compromiso crucial de nuestro tiempo. Sin duda, el discur-
so teológico sobre la IA no se detendrá pronto; es probable que 
continúe con mayor intensidad y nuevas voces en los próximos 
años. Consciente de este panorama, este número de Concilium 
ofrece una modesta selección de perspectivas teológicas históri-
cas, críticas y constructivas. No se abordan todos los temas po-
sibles, pero sí un conjunto significativo de cuestiones teológicas 
que permiten comprender más profundamente la IA.

La primera parte del volumen se adentra en los aspectos funda-
mentales de la IA, ofreciendo reflexiones filosóficas y teológicas 
sobre sus características esenciales y sus límites, situándolos en el 
marco más amplio de la relación entre los seres humanos y la tec-
nología, y analizando sus implicaciones para la teología y la Igle-
sia. Comprender los límites epistemológicos de la IA es crucial, 
pues muchos de los problemas éticos surgen precisamente de la 
ocultación de estos límites y del olvido del fundamento irreduc-
tiblemente humano de estas herramientas tecnológicas. Debe-
mos entender la IA no solo como un conjunto de herramientas, 
sino como un sistema y un entorno en el que los seres humanos 
viven. Frente al debate entre visiones optimistas y escépticas del 
desarrollo de la IA, se propone aquí un enfoque teológico mo-
derado que subraya tanto la importancia como los problemas 
de la tecnología, y de la IA en particular. Una de las ideas más 
relevantes es el carácter de la IA en relación con el proyecto de 

1 Beth Singler (ed.), The Cambridge Companion to Religion and Artificial Intelli-
gence (Cambridge University Press, 2024); también Beth Singler (ed.), Religion 
and Artificial Intelligence (Routledge, 2025).
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reencantamiento que diversos autores han propuesto reciente-
mente desde distintos campos. En este sentido, la IA posee un 
carácter numinoso, sobrecogedor y prometeico que refleja di-
mensiones de una nueva divinidad –omnipotente, omnisciente 
y omnipresente–. Esto plantea un desafío particular para la teo-
logía cristiana a la hora de afirmar su comprensión de Dios y del 
ser humano en el horizonte más amplio del reencantamiento. 
En general, el desarrollo de la IA debe situarse en relación con la 
dimensión humana integral y con la búsqueda del bien común, 
factores constitutivos de la fe cristiana.

La segunda parte explora diversos temas relacionados con las 
intersecciones entre IA, ética y la Doctrina Social de la Iglesia. 
Una idea importante aquí es la crítica al reduccionismo tecno-
crático, tan presente en muchos enfoques sobre la IA. Frente 
a él, se propone el humanismo digital integral como un marco 
más adecuado, capaz de asumir la interconexión entre las di-
mensiones sociales, tecnológicas y medioambientales, y de re-
conocer las complejas redes de relaciones entre lo humano y lo 
no humano.

La IA también puede alinearse mejor con las dimensiones 
morales y políticas –especialmente dentro de la Doctrina Social 
de la Iglesia– si se entiende como una «tecnología normal»: un 
conjunto contingente y socialmente incrustado de herramientas 
y sistemas cuyas trayectorias están moldeadas por instituciones, 
incentivos y decisiones. Desde esta perspectiva, se subraya la di-
mensión de agencia moral en la tecnología. Como argumentan 
varios autores en la primera parte, la tecnología no es neutral 
ni inevitable. Existen múltiples medidas culturales, sociales y 
políticas para reorientar el desarrollo de la IA hacia la dignidad 
humana, la justicia y la plenitud integral de la vida humana.

Este enfoque integral se aplica también a la opción preferen-
cial por los pobres en el debate sobre la IA en la educación. Aquí 
es urgente considerar los costes ecológicos del funcionamiento 
de la IA, que afectan de manera desproporcionada a las comuni-
dades empobrecidas, así como los costes personales, sociales y 
culturales de las tecnologías educativas basadas en IA. Una vez 
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más, el papel y el desarrollo de la IA –con todas sus ramifica-
ciones– solo pueden comprenderse adecuadamente en el marco 
del desarrollo humano integral y de una ecología integral.

En el ámbito de la Doctrina Social de la Iglesia, la cuestión 
del impacto de la IA en la democracia no puede subestimarse, 
dado que la democracia contemporánea ha sido profundamente 
transformada por la IA. La crisis actual de la democracia está 
estrechamente vinculada a la digitalización del espacio demo-
crático, al gobierno algorítmico basado en datos y a la transfor-
mación problemática del espacio, la agencia y la participación 
ciudadanas. Se requiere una reforma democrática en la era de la 
IA, y la Iglesia puede desempeñar un papel crítico, constructivo y 
formativo junto con otras comunidades y actores, especialmen-
te a través de la sinodalidad, la revitalización de la ciudadanía 
global y el fortalecimiento del papel público de las religiones.

La tercera parte del número se centra exclusivamente en la 
intersección entre la IA y la comprensión cristiana de la escato-
logía. Esto se debe a que el discurso sobre la inteligencia artifi-
cial suele reinscribir temas fundamentales de la comprensión 
cristiana de las «últimas cosas». En general, encontramos dos 
visiones sobre el futuro y el papel de la IA: los discursos utópi-
cos y los distópicos, que pueden considerarse formas seculares 
de escatología basadas en la IA. La escatología cristiana invita a 
resistir los aspectos peligrosos y dañinos de la libido dominandi 
presentes en estas escatologías seculares.

En la sección Foro, recordamos a tres grandes teólogos cató-
licos cuyas obras han contribuido decisivamente a configurar 
la teología católica en el periodo posconciliar. Aunque los tres 
teólogos estadounidenses, David Tracy, Francis Schüssler Fio-
renza y Roger Haight, trabajaron principalmente en el ámbito 
de la teología sistemática dentro del contexto particular de Es-
tados Unidos y de Occidente, renovaron claramente la teología 
católica de diversas maneras al comprometerse con el contexto 
global de la Iglesia mundial. Profundizando en múltiples cues-
tiones de la teología sistemática católica, incluida la renovación 
del método teológico, sus teologías fueron fruto de conversa-
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ciones profundas y dialogales con distintas disciplinas acadé-
micas, tradiciones intelectuales y contextos socioculturales. En 
muchos sentidos, también contribuyeron a dar forma al camino 
de Concilium, influyendo en el quehacer teológico de las últimas 
tres o cuatro décadas. Escritos por antiguos colegas y alumnos, 
estos homenajes muestran también los aspectos más personales 
de estos grandes teólogos.

(Traducido del inglés por José Pérez Escobar)
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João Manuel Duque*

Teología y tecnología:  
más allá de la utopía y la hybris

Partiendo de la interpretación de la tecnología como un 
entorno o sistema en el que viven actualmente los seres 

humanos y que, por lo tanto, nunca es neutral, se exploran 
dos lecturas aparentemente opuestas de cómo se puede en-
marcar, ya sea antropológica o teológicamente: la lectura 
optimista e incluso escatológica de Gabriel Vahanian (1927-
2012) y la interpretación escéptica e incluso crítica de Jac-
ques Ellul (1912-1994). A partir de una comparación analítica 
de ambas posiciones, se propone un enfoque teológico mo-
derado que explora la importancia y, al mismo tiempo, los 
problemas de la tecnología, especialmente en sus desarro-
llos recientes, como la IA.

Introducción

La necesidad de una reflexión teológica sobre la técnica y sus 
múltiples significados es actualmente indiscutible, dadas las ca-
racterísticas de la cultura contemporánea. Esto no significa, sin 
embargo, que esta reflexión se haya desarrollado y aclarado de 
manera coherente, especialmente en lo que respecta a su estruc-

* João Manuel Duque es doctor en Teología Fundamental por la Philoso-
phisch-Theologische Hochschule Sankt Georgen, Alemania (1996), con una tesis 
sobre Gadamer. Catedrático de Teología Sistemática en la Facultad de Teología 
de la Universidad Católica Portuguesa. Director del Centro de Investigación en 
Teología y Estudios Religiosos (CITER). Es autor de 14 libros centrados en la re-
lación entre la teología y la cultura contemporánea, mediada por la filosofía, los 
estudios culturales y el arte.

Dirección: Universidade Católica Portuguesa, Rua Camões, 4710-362 Braga 
(Portugal). Correo electrónico: jduque@ucp.pt.
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tura fundamental. Esto implica un trabajo interdisciplinario, que 
combine el discurso teológico con el discurso tecnológico, como 
una reflexión específica sobre la técnica en sus diversos aspectos1.

Una de las contribuciones más significativas para acercar estas 
dos áreas de la experiencia y la reflexión humanas es, sin duda, la 
obra del filósofo francés Jacques Ellul (1912-1994). Las siguientes 
consideraciones son, por lo tanto, una respuesta a sus propues-
tas, en particular las contenidas en el volumen póstumo Théologie 
et Technique2. Se trata, de hecho, de un conjunto de reflexiones 
fundamentales para el debate sobre el significado teológico de la 
civilización técnica que caracteriza el presente global. Cualquier 
reflexión teológica más específica sobre los recientes avances en 
IA deberá enmarcarse en una perspectiva más fundamental sobre 
el significado teológico de la relación entre los seres humanos y la 
técnica, como característica esencial del entorno en el que viven 
las personas contemporáneas.

Para mayor claridad del camino que se sigue aquí, comenzaré 
por aclarar algunos supuestos fundamentales (1), antes de explo-
rar una posición que difiere de la defendida por Ellul, pero que él 
mismo trata con gran respeto (a saber, la contribución de Gabriel 
Vahanian) (2), llegando así a las propuestas específicas de Ellul 
(3) y concluyendo con una evaluación crítica de las dos posicio-
nes presentadas (4). La intención de estas líneas no es ofrecer una 
elaboración académica y exhaustiva de los pensamientos de los 
dos autores, sino aprovechar algunas de sus ideas para alimentar 
el debate contemporáneo sobre una posible lectura teológica de 
los avances tecnológicos más recientes, en particular en el campo 
de la IA.

1 Jacques Ellul insiste en mantener una clara distinción entre la técnica, co-
mo fenómeno, y la tecnología, como estudio de ese fenómeno (Jacques Ellul, La 
edad de la técnica [Barcelona: Octaedro, 2003]). El término tecnología sería equiva-
lente a lo que hoy en día se tiende a denominar Estudios de Ciencia y Tecnología.

2 Jacques Ellul, Téologie et Technique. Pour une étique de la non-puissance (Gine-
bra: Labor et Fides, 2014).
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Presupuestos

Una de las premisas fundamentales de la perspectiva de Ellul, am-
pliamente compartida en la actualidad, es que la técnica no debe 
entenderse como una mediación instrumental entre otras, sino 
como un entorno (milieu) en el que vive la gente contemporánea. 
Esto se debe, en primer lugar, al hecho de que la técnica constituye 
un sistema y no solo un conjunto de herramientas que se utilizan 
con un fin extrínseco. Como sistema, la técnica no tiene exterior, 
sino que todas sus partes están interconectadas, constituyendo un 
todo cerrado. «Cada elemento carece de significado o importan-
cia salvo en relación con el todo»3 . Y dado que los seres humanos 
viven actualmente dentro de este sistema, este se convierte en su 
entorno principal. Este entorno es lo que Ellul denomina «socie-
dad técnica», que es precisamente la característica de la sociedad 
global contemporánea. La cuestión esencial radica precisamente 
en la relación entre los seres humanos y este sistema, y no con 
objetos técnicos concretos. El todo determinará la interpretación 
de los usos particulares.

En este sentido, hay que evitar el error de interpretar la tecnolo-
gía como el mero uso de herramientas neutrales. Estar en el siste-
ma técnico no es ni neutral ni controlable por los seres humanos. 
«La técnica no es neutral; tiene sus propias orientaciones, impli-
caciones y condiciones de funcionamiento [...] Modifica la totali-
dad de los seres humanos y su entorno»4. Incluso sería posible ha-
blar de «ética técnica», aunque esto solo se referiría a la idoneidad 
de ciertos comportamientos, sin ningún tipo de cuestionamiento.

Esta interpretación del fenómeno de la técnica equivale a eva-
luar sus implicaciones y raíces antropológicas, en particular en la 
relación entre los seres humanos y la naturaleza, concretamente 
a través de una relación entre la naturaleza humana y la dimen-
sión artificial. De hecho, debido a la libertad humana, existe una 

3 Ellul, Théologie et Téchnique, 54.
4 Ellul, Thélogie et Téchnique, 56. Para una exposición de la posición de Ellul en el 

contexto de una filosofía de la técnica, véase Josep M. Esquirol, Los filósofos contem-
poráneos y la técnica. De Ortega a Sloterdijk (Barcelona: Gedisa Editorial, 2011).
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artificialidad en los seres humanos que no puede reducirse a nin-
guna necesidad natural. Los seres humanos reales son seres inde-
terminados que se realizan y se adaptan constantemente, precisa-
mente a través de la técnica5.

Dado que toda teología está irrefutablemente vinculada a la an-
tropología –y ciertos aspectos de la antropología también están 
vinculados a la teología–, ningún discurso teológico en la era de 
la sociedad técnica será viable si no tiene en cuenta esta consti-
tución del ser humano. Sin embargo, la relación entre la teología 
y el sistema técnico y su relevancia antropológica puede articu-
larse de diferentes maneras. Tradicionalmente, ha habido tres 
posiciones comunes: la primera no se interesa por la cuestión, 
ya que no considera que tenga ninguna importancia teológica; la 
segunda es una posición pesimista, que considera que la tecnolo-
gía es simplemente un efecto del pecado y, por lo tanto, mala por 
naturaleza; la tercera posición es optimista, ya que considera que 
la tecnología es esencialmente buena y justa, y ayuda a construir 
un mundo cada vez mejor, incluyendo en esta construcción la me-
jora de los seres humanos y sus condiciones de vida, atribuyendo 
una función demiúrgica a los seres humanos. Ellul considera su-
perficiales las articulaciones habituales de estas posiciones, así 
como la mayoría de las recepciones del fenómeno de la técnica 
por parte de algunos teólogos contemporáneos. Sin embargo, re-
conoce una excepción en esta producción teológica: la posición 
de Gabriel Vahanian.

Técnica y utopía

Para Vahanian, existe una especie de coincidencia entre la técni-
ca y la humanidad, no debido a un defecto del ser humano (que 
utilizaría la técnica simplemente como compensación por su 
fragilidad), sino precisamente por la orientación del ser humano 

5 Cierta tradición filosófica considera la técnica como una segunda naturale-
za. Véase Alessandro De Cesaris, «L’opera d’arte dell’anima. Corpo, tecnica e me-
dialità nell’Antropologia di Hegel», Trópos 9/1 (2016) 139-157.
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hacia la realización. Parte de esta orientación es el proceso de de-
sarrollo técnico, como componente de la utopía que permite la 
creación del novum, que constituye la anticipación histórica de su 
orientación hacia el éschaton.

Este utopismo, vinculado a un sentido teológico del ser huma-
no, se presenta en la versión de una utopía de la naturaleza, que 
se articula en toda la creación, una utopía de la historia, que se 
articula como un proceso de redención, y una utopía de la técni-
ca, que conduce a la realización final o pleroma. La técnica ocupa, 
por tanto, un lugar especial en la orientación de la naturaleza y la 
historia hacia su plena realización, el éschaton. Esto ocurre gracias 
a la posibilidad de crear el novum. Sin embargo, sin la técnica, la 
capacidad humana para crear algo nuevo se ve reducida y no po-
demos esperar avanzar hacia la plenitud esperada y diseñada en 
la utopía6.

Si la utopía histórica ya contribuyó al proceso de hominización 
en relación con la naturaleza, la técnica ha permitido un desarro-
llo más profundo de este proceso, hacia una realización comple-
tamente humanizada. La técnica se asume así de forma explícita e 
incluso entusiasta como un recurso escatológico para la salvación 
del mundo y de la humanidad. A través de la técnica, los seres hu-
manos se vuelven capaces de logros históricos –y escatológicos– 
de humanización, de la humanidad de los humanos.

De este modo, se establece una estrecha relación entre la téc-
nica y el mito, acercando a la primera al ámbito de la religión. Es 
evidente que la técnica sustituye en gran medida, permitiendo la 
transición de un «paradigma sagrado» a un «paradigma utópico»7, 
pero su función es similar a la del mito. Desde esta perspectiva, la 
religión de la humanidad superaría a la religión de lo sagrado y, 
a través de la técnica, se vincularía al paradigma utópico8. Pero 

6 Gabriel Vahanian, Dieu et l’utopie. L’Église et la téchnique (París: Cerf, 1977).
7 Gabriel Vahanian, «Eschatologie et utopie», en Jean-Louis Leuba (dir.), 

Temps et eschatologie. Données bibliques et problématiques contemporaines (París: 
Cerf, 1994), 273-285, 282.

8 Esta distinción entre paradigma sagrado y paradigma utópico, y sus reper-
cusiones en la interpretación de la técnica en términos teológicos, es muy simi-
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la utopía conservaría el aura mítica que confiere a la técnica una 
función en última instancia salvífica.

Esta proximidad entre la técnica y la salvación se ve acentuada 
por la transformación digital y su impacto en la vida cotidiana. 
Muchas utopías digitales parecen dar una forma aún más explíci-
ta al vínculo entre la técnica y la escatología. 

En última instancia, las teorías clásicas crearon la construc-
ción de la tecnología y la religión como dominios mutuamente 
excluyentes, enfatizando el papel de la ciencia y la tecnología y 
marginando y expulsando la magia y la religión. La sacraliza-
ción de la tecnología digital... perturba esta  «división moderna » 
cuidadosamente construida de manera que la tecnología y la re-
ligión no solo demuestran ser compatibles, sino que la primera 
se convierte en un lugar de salvación religiosa9.

Técnica y prepotencia

La relación entre técnica y utopía nos permite situar la cuestión 
de forma correcta y original, desde un punto de vista teológico. 
Ellul reconoce, en este sentido, la diferencia fundamental entre 
el enfoque de Vahanian y otros intentos de enfoque teológico de 
la cuestión de la técnica, que considera superficiales, ya sea por-
que no tienen en cuenta todo el alcance del fenómeno técnico 
(especialmente en su dimensión antropológica), o porque su mar-
co teológico tiende a ser muy extrínseco. La perspectiva de Vaha-
nian, por el contrario, permite situar la técnica en un contexto 
teológicamente adecuado.

lar a la distinción entre la religión de lo sagrado y la religión de la responsabili-
dad propuesta por Jan Patocka en su interpretación de la técnica (aunque 
Patocka adopta una visión menos optimista). Jan Patocka, «Sobre si la civiliza-
ción técnica es una civilización en decadencia y por qué», en Jan Patocka, Ensa-
yos heréticos sobre la filosofía de la historia (Barcelona: Península, 1988), 117-141.

9 Stef Aupers y Dick Houtman (eds.), Religions of Modernity. Relocating the Sa-
cred to the Self and the Digital (Leiden/Boston: Brill, 2010), 19.
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Sin embargo, Ellul admite desde el principio que la posición de 
Vahanian es precisamente opuesta a la suya: 

Con las obras de G. Vahanian, nos encontramos ante una 
perspectiva totalmente diferente a la que aquí se presenta [...] A 
pesar de la solidez de esta construcción, la precisión teológica 
de la interpretación y el atractivo intelectual de la síntesis, no 
puedo estar totalmente de acuerdo con ella10. 

La discrepancia se refiere a sus respectivas perspectivas fun-
damentales: la posición de Vahanian puede calificarse de franca-
mente optimista; Ellul no es necesariamente pesimista, pero re-
chaza de forma clara y crítica el optimismo de Vahanian.

Sin embargo, es importante comenzar por aspectos específicos 
y particulares de esta crítica. Por un lado, cuestiona el concepto 
mismo de utopía, que no está suficientemente diferenciado en la 
obra de Vahanian; el hecho de que existan muchas configuracio-
nes de utopía, incluso en el campo de la técnica (y especialmen-
te en su versión digital), requeriría cierta precisión en cuanto al 
contenido de la utopía que puede vincular la técnica y el pleroma. 
La misma falta de clarificación se observa en relación con el con-
cepto de técnica, que se asume de manera muy genérica, sin es-
pecificar, sobre todo, el significado de lo que puede considerarse 
el sistema técnico y su configuración social actual. «Resuelve co-
rrectamente el problema que se ha planteado, con los datos que 
ha elegido, pero no la cuestión que la realidad técnica nos plantea 
hoy, en términos concretos»11.

A partir de esta crítica específica, la posición de Ellul comienza 
a revelarse: 

Vahanian busca una cierta concordancia entre el proceso del 
novum técnico y el del éschaton divino. Yo no veo más que ruptu-

10 Ellul, Théologie et Thechnique, 85.96.
11 Ellul, Théologie et Théchique, 98.
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ra, contradicción fundamental, relación de opuestos a través de 
la violencia y el conflicto﻿12. 

La afirmación no podría ser más clara. Cualquier exploración 
teológica de la función de la técnica como construcción de un ca-
mino que corresponda a la utopía cristiana o a la esperanza esca-
tológica queda descartada si partimos de un análisis adecuado del 
sistema técnico y de la sociedad correspondiente.

Ahora bien, la técnica entendida como sistema se basa en el 
concepto de eficacia, al tiempo que impide cualquier referencia 
fuera de sí misma. En este sentido, es una forma de ser que solo 
obedece a sus reglas internas, centrada en el desarrollo de proce-
sos cada vez más eficaces, sin ningún propósito extrínseco. Por lo 
tanto, los elementos principales de este sistema son: 

Autonomía, Unicidad, Universalidad, Totalidad. Obedece a 
una racionalidad específica. Las características del progreso 
técnico son el autocrecimiento, el automatismo, la ausencia de 
propósito, la progresión causal, la tendencia a la aceleración, la 
disparidad y la ambivalencia13.

En este sentido, no hay continuidad posible entre el sistema 
técnico y el camino de la salvación concebido teológicamente, ya 
sea escatológicamente o protológicamente. La técnica solo es po-
sible –y necesaria– debido a la caída y al pecado, aunque no sea 
intrínsecamente pecaminosa. Corresponde a un ideal de poder 
–en sentido estricto, correspondiente a la hybris de la prepoten-
cia– que no coincide con la idea bíblica de salvación. 

Desde un punto de vista teológico, además de aclarar el lugar 
que ocupa la técnica en una comprensión teológica (predominan-
temente bíblica) del mundo, será necesario trabajar sobre todo en 
alternativas al sistema técnico, no a instrumentos técnicos con-
cretos. Estas alternativas comienzan con la idea de trascendencia, 
ya que el sistema técnico contradice cualquier tipo de trascen-

12 Ellul, Théologie et Théchique, 100.
13 Ellul, Théologie et Théchique, 54.

162	 



Concilium 415/21Concilium 415/21

TEOLOGÍA Y TECNOLOGÍA:  MÁS ALLÁ DE LA UTOPÍA Y LA HYBRIS...TEOLOGÍA Y TECNOLOGÍA:  MÁS ALLÁ DE LA UTOPÍA Y LA HYBRIS

dencia en relación consigo mismo. La trascendencia teológica es 
probablemente el único recurso para limitar la tendencia absolu-
tista de este sistema, afirmando un propósito externo al mismo. 
Además, frente a la prepotencia del sistema, debe explorarse el 
camino de una «ética de la no potencia» (non-puissance) como me-
diación fundamental de la posición teológica frente a la técnica. 
No se tratará de una ética de la impotencia, sino de la afirmación 
de la capacidad de no hacer lo que se puede hacer (y que, en últi-
ma instancia, no se debe hacer).

Al exponer algunos de los elementos fundamentales de la pos-
tura de Ellul, especialmente en comparación con la postura de 
Vahanian, podemos comprender lo que está en juego en una re-
flexión teológica sobre la técnica, así como el perfil de dos pos-
turas que tienden a ser extremas. Obviamente, esto requiere un 
debate que cuestione la naturaleza radical de estas posturas, reco-
nociendo el valor de su contribución a un enfoque teológicamen-
te exigente de la sociedad técnica.

Preguntas finales

En primer lugar, podríamos identificar un problema metodológi-
co presente en ambas posiciones. Ellul ya había criticado la falta 
de precisión de Vahanian al trabajar con los conceptos de utopía 
y técnica. Pero ¿no adolece él, al menos en parte, del mismo pro-
blema? Es cierto que busca una interpretación más atenta del fe-
nómeno real de la técnica hoy en día. Pero acaba reduciendo este 
enfoque a la identificación de un sistema, de una manera algo 
genérica y abstracta. ¿No sería necesario llevar a cabo un trabajo 
transdisciplinar, en particular en colaboración con los estudios 
tecnológicos, o incluso con los estudios culturales y la antropolo-
gía, para comprender mejor el funcionamiento y la diversidad de 
los distintos contextos técnicos, y también tecnológicos?14

14 João Manuel Duque, «Meta-reflexões sobre o(s) método(s) teológico(s)», 
Perspectiva Teológica 56/3 (2024) 369-388.
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Este enfoque multidisciplinar tendría en cuenta, sin duda, la 
diversidad y la complejidad de las interacciones entre la técnica y 
los seres humanos, con la correspondiente transformación de es-
tos últimos (incluso como antropotécnicos). ¿No es el uso cotidia-
no de los dispositivos tecnológicos mucho más complejo y variado 
de lo que se supone aquí? Sobre todo, el entorno creado por los 
dispositivos digitales (que impregna todos los aspectos de la vida 
cotidiana contemporánea) no puede reducirse a un sistema para 
el uso más eficaz de los recursos. Hay dimensiones, incluidas las 
simbólicas, que van más allá de este paradigma15. En este sentido, 
cuando se inserta en una antropología compleja, la tecnología se-
ría directamente objeto de una teología, ya que estos dos discur-
sos no pueden separarse sin afectarse gravemente entre sí.

La dimensión antropológica y simbólica de la técnica parece 
estar más presente en la perspectiva de Vahanian. Pero, por un 
lado, su posición es también demasiado genérica, sin tener en 
cuenta la variedad de situaciones cotidianas; y, por otro lado, la 
dimensión simbólica e incluso utópica de la técnica se acerca a 
una cierta recuperación mitológica de su significado, particular-
mente en perspectivas muy cercanas a la tradición gnóstica, que 
apoyan las diversas configuraciones del transhumanismo. De la 
técnica como medio de salvación o contribución escatológica, a 
través de la humanización del mundo, pasamos rápidamente a la 
comprensión de la técnica misma como salvación. La IA puede 
entenderse aquí como una etapa avanzada en el proceso histórico 
o incluso como la realización final del ser humano, más allá de 
sí mismo, gnósticamente liberado de la naturaleza (cuerpo) y la 
historia (tiempo).

Sin embargo, la crítica de esta mitología técnica –presente en 
muchas utopías contemporáneas, como la idea de la Singulari-
dad– no implica necesariamente la afirmación dialéctica de la 
alteridad de Dios, a través de una ruptura total con el presente y, 
sobre todo, con la técnica, incluso cuando se considera como un 
entorno. Es cierto que ciertas configuraciones parecen apuntar 

15 Gemma Serrano, «Théologie et numérique», Revue Théologique des Bernar-
dins 24/septiembre-diciembre (2018), 137-157.
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hacia un sistema técnico cerrado, centrado en el paradigma de la 
eficacia. Pero también es cierto que los avances contemporáneos 
–en particular a través de la IA– conducen a una articulación más 
compleja de la técnica con lo humano (y también con lo no huma-
no). Los procesos relacionales resultantes no pueden reducirse al 
modelo sistémico presentado por Ellul, que en última instancia 
resulta demasiado abstracto.

Teniendo en cuenta la complejidad de la técnica en su confi-
guración digital y cotidiana, se podría imaginar una articulación 
menos alternativa con la trascendencia de Dios, superando la 
oposición excesivamente radical entre verticalidad y horizontali-
dad, trascendencia e inmanencia, Dios y el mundo, escatología e 
historia o incluso naturaleza. 

En la misma línea, pero en un contexto más cercano a la tradi-
ción teológica, particularmente en el campo de la interpretación 
bíblica, es demasiado parcial identificar el origen de la técnica 
exclusivamente a partir de la caída o el pecado, del mismo modo 
que sería exagerado afirmar que la técnica es el camino directo 
a la salvación de ese pecado. En realidad, este planteamiento del 
problema está vinculado al fuerte antropocentrismo de ambas 
posiciones. El caso específico de la IA implica, más claramente, 
una profunda reconsideración del lugar que ocupan los seres hu-
manos en el conjunto de la realidad. Por un lado, debido también 
a su impacto en la vida humana, los seres humanos se ven de-
safiados a replantearse profundamente qué constituye su huma-
nidad y qué l os distingue, tanto del resto de la naturaleza como 
de las máquinas artificiales (una distinción cada vez más difícil y 
sutil). Esto podría conducir a una antropología posantropocéntri-
ca, en la que la relación con la máquina, en la mediación digital, 
devuelva a los seres humanos a la conciencia de su inmersión en 
entornos diversos, liberándolos de la pretensión de ser los dueños 
y sujetos de todo, en particular a través de la extensión técnica. Es 
cierto que esta conciencia inmersiva puede recuperar un cierto 
paradigma de sacralidad (a través de la fascinación, pero también 
del miedo a los procesos técnicos) que anula la responsabilidad 
personal y colectiva. Pero también puede dar lugar a una concien-
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cia más adecuada de la propia responsabilidad, que es la de la no 
potencia, en continuidad con la dimensión kenótica del concepto 
de Dios y del humano, basada en la revelación bíblica. Esto im-
plicaría una teología y una antropología posantropocéntricas o 
incluso poshumanistas, en las que la técnica ocuparía un lugar 
destacado.

A pesar de estas posibilidades de reconfigurar la técnica en el 
contexto contemporáneo, sigue teniendo sentido un cierto grado 
de resistencia, especialmente ante todas las estructuras técnicas 
que se absolutizan en sistemas cerrados. Por otro lado, sin embar-
go, las propias configuraciones de resistencia se producen dentro 
del entorno técnico, especialmente el digital. Este sería el signifi-
cado mismo del concepto de posdigital, cada vez más presente, es-
pecialmente en los entornos artísticos. Todo ello les impide pensar 
en la técnica separadamente de la realidad humana, pero también 
de la no humana y, en consecuencia, también de la divina.

(Traducido del inglés por José Pérez Escobar)
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La conciencia de los límites:  
fundamento esencial de una ética  

de la IA

El objetivo de nuestra contribución es destacar los límites 
epistemológicos de la IA y sugerir que el origen del im-

portante problema ético que plantea proviene de la oculta-
ción de dichos límites y del olvido del fundamento irreducti-
blemente humano de estas herramientas tecnológicas.

Los límites de la IA

Si consideramos en primer lugar los sistemas expertos, que son 
las primeras formas de IA, podríamos decir que su límite reside 
en el de sus algoritmos. El sistema experto solo puede tratar cues-
tiones para las que ha sido programado. Simplemente sigue las 
reglas definidas previamente, que reflejan las elecciones, los co-
nocimientos y las ignorancias del programador. Si ahora tenemos 
en cuenta las formas recientes de IA basadas en el aprendizaje 
automático, el aprendizaje profundo y los grandes modelos de 
lenguaje al servicio de métodos generativos, aparecen otras limi-
taciones. Una IA entrenada a partir de datos concretos conlleva 
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