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INTRODUCCION

La presente tesis se desarrolla sobre un tema muy poco estudiado en teologia, y en un
autor cuyos planteamientos y ambiente teoldgicos resultan poco familiares para el mundo
académico catolico corriente. Por esta razdn comenzaremos este trabajo con una
introduccidn bastante extensa, con el objeto de orientar al lector con respecto al autor y el
tema. Para ello dividiremos la introduccion en tres partes: primero, una presentacion sobre
el caracter de mediacion de la teologia de Tillich; segundo, una aproximacion al panorama
general acerca de la reflexion teoldgica sobre la técnica, y finalmente, la presentacion de
la hipotesis, el método, la estructura general y las fuentes bibliograficas del trabajo.

Paul Tillich fue un tedlogo luterano, hijo de un pastor de la misma iglesia. Nacio en
Starzeddel, Alemania, el 20 de agosto de 1886, y muri6 el 22 de octubre de 1965 en la
ciudad estadounidense de Chicago. Fue ampliamente reconocido como uno de los mas
importantes tedlogos del siglo XX, no solamente en el mundo de la teologia cristiana,
protestante y catdlica, sino también por el mundo intelectual no religioso. Su vida, y por
tanto, también su desarrollo como tedlogo, transcurrieron entre dos mundos: Alemania
antes de la segunda guerra mundial y Estados Unidos de América. Pues el afio 1933, a los
47 afios de edad tuvo que radicarse en Estados Unidos por causa de la instauracion del
nazismo en su pais natal. Este episodio de su vida no significa solo un accidente, sino que
simboliza toda su vida y toda su teologia. Tillich se define a si mismo como un te6logo en
el limite*, pero no solo en el limite entre Europa y Estados Unidos, sino en el limite entre
la teologia y la filosofia, entre el luteranismo y el socialismo, entre la religién y la cultura.
Para Tillich el concepto del limite podria ser el simbolo de todo su desarrollo personal e
intelectual®. Esta constante de toda su vida nos proporciona la clave para entender su
teologia, y también, en concreto, la relacion que él establece entre la técnica y la teologia.
Esta clave se puede expresar por medio del importante concepto de la teologia de la

! Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 3.
2 Cfr. Ibid.



mediacion.

En efecto, toda la teologia de Tillich puede ser entendida como un esfuerzo por realizar
una teologia de la mediacion. Pues “la tarea de la teologia es mediacidn, mediacion entre
el criterio eterno de la verdad como se ha manifestado en la imagen de Jests como el
Cristo y las experiencias cambiantes de los individuos y grupos, sus variadas preguntas y
sus categorias para percibir la realidad”. En este sentido Tillich se identifica como un
tedlogo de la mediacion, porque para él una teologia sin una funcion de mediacién entre el
criterio eterno de la verdad y las preguntas y categorias cambiantes de los individuos y los
grupos, no serfa una teologia propiamente tal®.

Este esfuerzo de Tillich por realizar una teologia de la mediacion se inscribe dentro
de una importante corriente dentro de la teologia protestante que quiere responder a los
desafios que plantea la cultura autbnoma moderna a la religion desde la llustracion en
adelante. En esta linea se encuentra el filésofo protestante del siglo XIX Friedrich
Schleiermacher®, quien hablaba de la necesidad de una alianza entre la fe cristiana y el
pensamiento moderno, de manera que pueda existir reciprocidad entre ambas esferas pero
sin que signifique una amenaza para la autonomia de aquellas. También el tedlogo
protestante Ernst Troeltsch es considerado como un te6logo de la mediacion®. El criticé la
actitud relativista sobre la historia, 1o que denomind como historicismo, y, en cambio,
promovio una actitud de participacion por medio de la toma de decisiones decisivas para
el curso de la historia’. También se inscribe en esta linea otro tedlogo protestante, quien
tuvo una influencia directa en Tillich, su maestro Martin Kaehler®.

Tillich propone una teologia de la mediacion que mantenga un equilibrio entre sus dos
polos: el polo de la situacion, o la cultura, y el polo del mensaje eterno, de manera que

ninguno de los dos polos absorbal otro. En este sentido Tillich dice: “el mensaje y la

3 «__the task of theology is mediation, mediation between the eternal criterion of truth as it is manifest in the
picture of Jesus as the Christ and the changing experiences of individuals and groups, their varying
questions and their categories of perceiving reality” (Paul Tillich, Protestant Era, ix).

* Cfr. Ibid., x.

5 John P. Clayton, The Concept of Correlation, 39 ss.

® Ibid., 48.

" Paul Tillich, A History of Christian Thought From Its Judaic and Hellenistic Origins to Existentialism,

528.
8 Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era, ix-x.



% Ahora bien,

situacion estan relacionados de tal manera que ninguno de ellos se anula
hay que entender este esfuerzo por realizar una teologia de la mediacion no solo como
continuidad de cierta tradicion de estos tres te6logos mencionados, sino también como
una decision teologica personal que lo hace distinguirse de dos tendencias teoldgicas
contemporaneas a él, que corresponden a dos extremos en la relacion entre el mensaje y la
situacion. Por un lado esté la teologia que identifica lo eterno con la situacion. Tal es el
caso de la corriente teolégica que se identificé con los asf llamados cristianos alemanes™,
cuyo defensor maximo fue Emanuel Hirsch. Para €l el destino del protestantismo esta
unido al destino de Alemania. Identificd el camino de la fe protestante con la lucha que
estaba dando Alemania liderada por Hitler, de manera que el protestantismo no tenia
ninguna posibilidad de vida independientemente del destino del pueblo aleman®!. Es
decir, la teologia misma se convierte en situacion, el polo del mensaje es absorbido por la
situacion. En el lado opuesto se encuentra la teologia que enfatizaba el polo del mensaje
en contra de la demanda de la situacion humana, convirtiendo el mensaje cristiano en un
mensaje caido del cielo, sin ninguna relacion con las demandas que surgen de la cultura.
Esta linea es representada en su grado maximo por Karl Barth, con su rechazo a la teologia
cultural de Troeltsch y a cualquier tipo de combinacién o sintesis cultural. Tillich
denomina a esta corriente como teologia kerigmética (kerigmatic theology)*?.

En relacion directa con este tema se encuentra el concepto y método de la correlacion.
La correlacion es el medio por el cual Tillich lleva a cabo su teologia de la mediacion.
Pero hay que entenderla como un concepto que es mucho mas amplio que el conocido
método teoldgico utilizado en Systematic Theology.

En primer lugar, Tillich no logra definir la correlacion suficientemente. En el VVolumen
I de Systematic Theology Tillich quiere explicar la correlacién distinguiendo tres distintos

usos del término correlacion en la teologia:

’ “message and situation are related in such a way that neither of them is obliterated” (Paul Tillich,

Systematic Theology, I, 8).

19°Se [lamé cristianos alemanes a un grupo comprometido activamente con el proyecto nazi, formado en
1932 dentro de la iglesia evangélica alemana, conducido por Ludwig Miiller.

11 Cfr. Wilhelm & Marion Pauk, Paul Tillich, His Life &Thought, 153, 214.

12 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 1, 4 - 5.



“...Hay una correlacion en el sentido de correspondencia entre
simbolos religiosos y lo que es simbolizado por ellos. Hay una
correlacion en el sentido l6gico entre conceptos que denotan lo
humano y aquellos que denotan lo divino. Hay una correlacion en
el sentido real entre la preocupacion ultima del hombre y aquello
sobre el cual €l estd ultimamente preocupado”13

Pero, concordando con la critica que hace John P. Clayton*, Tillich no llegé a definir
suficientemente en este primer volumen la etimologia ni la esencia del concepto de
correlacion. Y en el tomo segundo de esta misma obra Tillich logra una definicion mas
precisa, entendiendo correlacion como “interdependencia de dos factores
independientes”™. Sin embargo, esta definicién de la correlacién no expresa toda la
riqueza que se encuentra en el uso de tal concepto en sus escritos.

En efecto, son varias las formas en que Tillich utiliza la correlacion en sus reflexiones.
Pero estd mas alla de nuestro interés identificarlas y analizarlas. Sin embargo si nos
interesa detenernos en los dos modelos de correlacion que dominaron a lo largo de su
elaboracion teoldgica y que tienen directa relacién con nuestra tesis. Estos dos tipos, o
modelos, son la correlacién de preguntas y respuestas, y la correlacién de la forma y el
significado. El primero toma cuerpo principalmente en el conocido método de la
correlacion que estructura Systematic Theology, y el segundo conformé una manera de
hacer teologia de la mediacion que se encuentra presente a lo largo de toda la carrera de
Tillich.

Con respecto al primer tipo, la correlacion de preguntas y respuestas, hay que
comenzar diciendo que tal correlacion se origina mucho antes de la conformacion del
método que lleva su nombre. Pues casi desde el comienzo del desarrollo teoldgico de
Tillich ocupa un lugar importante el concepto de dialéctica entendida como la relacion

entre pregunta y respuesta, entre el si y el no. Para él “[l]a dialéctica es el modo para

13« There is a correlation in the sense of correspondence between religious symbols and that which is
symbolized by them. There is a correlation in the logical sense between concepts denoting the human and
those denoting the divine. There is a correlation in the factual sense between man’s ultimate concern and
that about which he is ultimately concerned” (Ibid., 60).

4 Cfr. John P. Clayton, The Concept of Correlation, 69.

1> “interdependence of two independent factors” (Paul Tillich, Systematic Theology, II, 13).



buscar la verdad al conversar con otros desde diferentes puntos de vista, a través del ‘Si’ y
‘No’, hasta que se ha alcanzado un ‘Si’ que se afirma en el fuego de muchos ‘Noes™*®, y
el “Si” final siempre se va a encontrar en la teologia. Esta dialéctica de preguntas y
respuestas va a ocupar, con el tiempo, un lugar central en su forma de pensar. Esto lo
confirmamos cuando, en un escrito de 1952, afirma que “...preguntas y respuestas, ‘SI” y
‘No’ en una real discusién — esta forma original de toda dialéctica es la forma mas
adecuada de mi propio pensamiento™’.

Ahora bien, la dialéctica de preguntas y respuestas es comprendida en los primeros
escritos de Tillich como una técnica apologética. Asi lo podemos ver en su escrito de 1913
Kirchliche Apologetik'®. En este temprano escrito se enfatiza el carécter conversacional de
la apologética. El apologeta entra en una conversacion como compafiero con sus alumnos,
como un campafiero que busca la verdad junto con los alumnos. En este método el dialogo
debe terminar en un “Si” final, que siempre va a ser el “Si” cristiano. Asi pues, la
dialéctica de preguntas y respuestas estuvo asociada, en un comienzo, con la apologética.
Hay que esperar mas de diez afios para que se asocie con el concepto de la correlacion. Es
asi como en 1935, en una conferencia dictada en la Universidad de Harvard (Dudleian
Lecture), titulada Natural and Revealed Religion, Tillich establece explicitamente la

relacion entre preguntas y respuestas en términos de una correlacion:

“La revelacion es una respuesta que es comprensible solo si ha
habido una pregunta. Respuestas sin preguntas precedentes son
insignificantes. Por tanto el preguntar por la revelacién debe
preceder a la revelacién, pero ese preguntar no es posible sin un
cierto conocimiento del tema por el cual se pregunta. Eso
significa: la accién de preguntar por la revelacion presupone la
revelacion, y viceversa: ellos son dependientes mutuamente’*®

16 “Dialectics is the way of seeking for truth by talking with others from different points of view, through
“Yes’ and ‘No’, until a “Yes’ has been reached which is hardened in the fire of many ‘No’s”” (Paul
Tillich, The Protestant Era, ix).

17« _Question and answer, Yes and No in an actual disputation — this original form of all dialectics is the
most adecuate form of my own thinking” (Charles Kegley, The theology of Paul Tillich, 15-16).

18 Cfr. Paul Tillich, Gesammelte Werke, XI11, 34 ss.

19 «Revelation is an answer which is understable only if there has been a question. Answers without



Finalmente, este modelo de correlacién se va a constituir como el principal método
teoldgico que guiard el trabajo teolégico de mediacion, segin el cual se “trata de
correlacionar las preguntas implicadas en la situacion con las respuestas implicadas en el
mensaje”?°. Este método pasara a ser la columna vertebral de Systematic Theology. Asf,
en la introduccién al Volumen | de Systematic Theology, Tillich explica la estructura de su
sistema. De acuerdo con dicho método se comenzara por analizar la existencia humana, y
la existencia en general; de este andlisis surgirdn preguntas, cuyas respuestas van a
provenir, correlativamente, del mensaje cristiano®. Hay una mutua dependencia entre la
pregunta y la respuesta, pero esta Ultima (la respuesta) no es derivada de la primera, es
decir, del analisis de la existencia; sino que el contenido de la respuesta teoldgica se
encuentra en los acontecimientos revelatorios sobre los que se basa el cristianismo®.

Con respecto al segundo tipo de correlacion: de la forma y su significado, hay que decir
que este modelo constituy6 la manera principal en que Tillich puso en préactica su teologia
de la mediacion antes del desarrollo de su Systematic Theology, aunque siguio presente en
esta obra sistematica, pero de manera metodologicamente subordinada, o
complementaria. En esta forma de correlacion se plantea una relacion entre las formas, o
las creaciones del espiritu, y su significado. Ahora bien, esta correlacion tiene que ser
entendida en el contexto mas amplio de lo que se podria denominar como teoria del
significado. Por esta razén vemos necesario detenernos, en primer lugar, en esta teoria del
significado para comprender mejor lo que Tillich quiere decir con esta correlacion entre la
forma y el significado.

En primer lugar, hay que afirmar que es dificil encontrar una definicion de significado.
En el ensayo escrito en 1925, The Philosophy of Religion, el mismo Tillich dice que “es

obviamente una empresa paraddjica tratar de entender el significado del significado; uno

preceding questions are meaningless. Therefore the questioning for revelation must precede revelation,
but this questioning is not possible without a certain knowledge of the subject for which the question is
asked. That means: the questioning for revelation presupposes revelation, and conversely: they are
dependent on each other” (Paul Tillich, Main Works. Hauptwerke: Theological Writings. 6 Vol., 220).

20« _ It tries to correlate the questions implied in the situation with the answers implied in the message”
(Paul Tillich, Systematic Theology, I, 8).

2L Cfr. Ibid.

% Cfr. Ibid., 64.



no puede rastrear hacia atras del concepto de significado hasta un concepto mas alto,
porque todo concepto mas alto serfa de nuevo una manifestacion de significado”?.
Continua diciendo en este escrito que uno solo puede tratar de desarrollar los elementos
contenidos en él, siempre presentes en toda actualizacién de significado. Sin embargo
Tillich da varios elementos para llegar a comprender lo que quiere decir con significado.
Por ejemplo, afirma que el concepto de significado expresa la correspondencia entre la
realidad y el espiritu humano?. Pues el concepto de significado se entiende sobre todo en
su inseparable relacion con el concepto de espiritu. Asi, Tillich afirma que “[tJodo acto
espiritual es un acto de significado”?. Se podria decir, entonces, que el significado es una
funcién del espiritu. Y por el otro lado, el espiritu se entiende también en relacion con el
significado. El espiritu es una dimension de la vida propia del hombre que une el poder del
ser con el significado del ser. En Systematic Theology Tillich afirma: “[e]l espiritu puede
ser definido como la actualizacion del poder y el significado en unidad?’. Es decir que
solo el hombre puede ser consciente de su ser y su significado. EI hombre vive en un
mundo de significado, pues “[t]oda vida que va mas alla de la inmediatez de lo puramente
biolégico, fisico, y socioldgico es vida significativa™?®. Tillich concluye, entonces, que la
realidad espiritual es una realidad de significado®.

Ahora bien, en el ensayo escrito en 1924, Church and Culture,Tillich plantea una
comprension de la teoria del significado como sistema de significado. Este sistema parte
de la distincién entre el significado de un acto espiritual singular y la substancia de
significado. El significado es siempre un sistema de significados segun el cual hay una

base de significado - un significado incondicionado - a la cual se dirigen todos los

2 .. . . . .
%« it is of course a paradoxical enterprise to try to understand the meaning of meaning; one cannot trace

back the concept of meaning to a higher concept, since every higher concept would itself be again a
manifestation of meaning” (Paul Tillich, What is Religion?, 57).

24 Cfr. Ibid., 57.

2« Nor can | deny that there is a correspondence between reality and the human spirit which is probably
expressed most adequately in the concept of “‘meaning’” (Paul Tillich, The interpretation of History, 61).

26 “Evyery spiritual act is an act of meaning” (Ibid., 56).

27 “Spirit can be defined as the actualization of power and meaning in unity” (Paul Tillich, Systematic
Theology, 111, 111).

%8 «Bvery life that goes beyond the immediacy of the purely biological, psychical, and sociological is
meaningful life” (Paul Tillich, The Interpretation of History, 221)

29 Cfr. Paul Tillich, What is Religion?, 56.



significados particulares. El significado incondicionado sostiene el significado de cada
significado particular como también el significado del todo. El significado incondicionado
nunca puede ser captado como tal en cada uno de los significados; trasciende a cada uno
de ellos; es lo incondicionado Yy la base de significado como también el abismo; sobrepasa
todo lo concebible; es Dios. Dentro de este marco, la religion es entendida como la
direccion del espiritu hacia el significado incondicionado®, y lo profano se entiende como
la direccion hacia el significado singular y su realizacion en el sistema de los significados
del mundo. Pues en el ambito de lo sagrado los significados particulares son solo un
medio, un simbolo o un envase del significado absoluto®.

Tillich identifica, entonces, tres elementos en su teoria del significado. Primero, una
conciencia de la interconexion de significado entre los significados particulares. Segundo,
una conciencia del significado ultimo de la interconexion de significados y de cada
significado particular. Tercero, una conciencia de la demanda de cumplir el significado
incondicionado. En este entendido, Tillich designa al significado incondicionado como la
substancia de significado®.

Por Gltimo, otro aspecto importante de esta teoria del significado esta constituido por la
estructura del acto de significado. Segun ésta, todo acto de significado, es decir, todo acto
cultural, teérico o préactico, se compone de tres elementos: la forma, el contenido y la
substancia. La forma ( Form) hace a la creacién cultural lo que es (por ejemplo en una
pintura es el estilo); el contenido (Inhalt) es la materia, el tema; y la substancia (Gehalt)
hay que entenderla como la substancia espiritual, el significado® De esta triada, el
elemento que menos importa es el contenido (Inhalt), éste es solo el elemento contingente,
pues mientras la substancia esté mas presente en un acto cultural, el contenido es menos

importante:

“Debe ponerse atenciéon a dos cosas en vista de un analisis
teoldgico-cultural. La primera es la relacion entre la forma y la

%0 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 222.

3L Cfr. Ibid., 225.

%2 Cfr. Ibid., 57 - 58.

%3 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 60; Paul Tillich, What is Religion?, 165.



substancia. Substancia es algo diferente al contenido, el cual por
la forma surge a la esfera cultural-intelectual. Por substancia, sin
embargo, entendemos el significado. Podemos decir entonces: La
substancia [...] es captada por medio de una forma y le da
expresion en un contenido. El contenido es accidental, la
substancia esencial, la forma es el elemento mediador. La forma
debe ser apropiada al contenido; por tanto no hay oposicion entre
el cultivo de la forma y el cultivo del contenido; méas bien estos
dos representan un extremo, y el cultivo de la substancia
representa el otro”.

Lo importante es, entonces, la relacion entre la forma y la substancia (el significado).
Ambos elementos se relacionan necesariamente. Toda forma tiene un significado, no
puede haber una forma sin relacién con su significado; y todo significado se expresa en
una forma individual. Todas las formas son formas de significado. Pero hay que distinguir
entre los significados particulares, o previos, y el significado incondicionado, o, como lo
denomina Tillich, significado ultimo. Los significados particulares se relacionan con el
significado incondicionado de tal manera que este ultimo es la substancia de cada
significado particular, por eso Tillich lo llama import of meaning (substancia del
significado)®. De este modo, toda creacién cultural presupone una unién de forma y
substancia (o significado). Pues la forma sin substancia es carente de significado, y la
substancia sin forma no podria llegar a ser el objeto de un acto de significado.

En el contexto de estos conceptos Tillich va a declarar la famosa férmula que esta en la
base de su teologia de la cultura: “la cultura es una forma o expresion de la religion, y la
religién es la substancia de la cultura™®. A partir de esta relacion Tillich va a distinguir

tres tipos de situaciones: la autonomia, cuando la cultura (forma) se orienta

34 «Attention must be paid to two things in regard to the cultural-theologycal analysis. The first is the
relation between form and substance. Substance [...] is grasped by means of a form and given expression
in a content. Content is accidental, substance essential, and form is the mediating element. The form must
be appropiate to the content; so there is no opposition between the cutivation of form and the cultivation
of content; it is rather that these two represent one extreme, and the cultivation of substance represents
the other” (Paul Tillich, What is Religion?, 165 — 166).

% Cfr. Ibid., 58.

% «culture is a form or expression of religion, and religion is the substance of culture > (Paul Tillich, Ibid.,
73). También aparece esta misma idea en The Interpretation of History, 50.



exclusivamente a la esfera de lo condicionado, sin relacién con su substancia religiosa; la
heteronomia, cuando la religion intenta dominar la creatividad de la cultura autbnoma
desde fuera, es decir, no en su relacion de substancia, sino identificandose con una forma
particular; y la teonomia, cuando la cultura es transparente a su substancia religiosa y sus
creaciones son continentes de substancia espiritual.

Tillich menciona la pintura expresionista como el mejor ejemplo de lo arriba dicho.
Aun mas, segun las mismas palabras de Tillich, fue el expresionismo, desarrollado en la
primera década del siglo XX, lo que le abrié los ojos al poder destructivo de la substancia
contra la forma, resultando asi un arte extatico: el expresionismo®’. Efectivamente, en la
pintura expresionista el tema (inhalt) practicamente desaparece. Lo que se aprecia, en
cambio, es la fuerza de su substancia religiosa (significado incondicionado) que busca la
forma con tal fuerza que surge alterando la forma. Esta ultima constituye, entonces, un
medio transparente del significado religioso que se quiere expresar®®. Pues los pintores
expresionistas distorsionaron la forma natural para expresar con mas intensidad el
significado interno del objeto representado. Esto lo podemos apreciar en las pinturas de
Munch. Por ejemplo en su obra El Grito.

Pues bien, ambos modelos de correlacién ( preguntas - respuestas, y forma -
significado) van a estar presentes en esta tesis. EI modelo de pregunta y respuestas va a
estructurar esta tesis, y el segundo modelo, la correlacién entre la forma y el significado,
también se va a encontrar presente a lo largo de la tesis, por ejemplo cada vez que se hable
de la teonomia, o de la relacién entre la cultura (o de la técnica) con su significado
incondicionado, etc.

Una vez presentado el marco teoldgico propio de Tillich dentro del cual se ubica el
tema de la técnica, vemos necesario ahora presentar el panorama general de la reflexién
sobre la técnica tal como se ha desarrollado en el ambito de la teologia y la reflexién
cristiana. Es importante tener esta vision general al comienzo de este trabajo para poder

valorar el aporte de Tillich en esta materia. También nos ayudara para concluir esta tesis

37 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 16; Paul Tillich, What is Religion?, 169.
%8 Cfr. Paul Tillich, What is Religion?, 169.
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en esta perspectiva de su aporte a la reflexion teoldgica sobre la técnica en general. Para
ello nos apoyaremos en las reflexiones de Sergio Silva Gatica, quien, como tedlogo, se ha
dedicado en forma seria y metddica a lo largo de muchos afos a la investigacion y
reflexion sobre el tema de la técnica. Tales reflexiones han quedado escritas en dos
articulos publicados en la revista de la Pontificia Universidad Catélica de Chile Teologiay
Vida y en un capitulo de la revista Erasmus®’.

Primeramente, Silva constata en estos tres escritos el gran contraste que existe entre la
presencia de la creciente tecnociencia (técnica moderna de base cientifica) y la escasa
reflexion filoséfica y teolégica sobre ella®. El sefiala que otros autores también han
manifestado la misma opinion de esta falta de reflexion sobre la técnica. Entre ellos, Carl

Mitcham, quien en su libro ¢Qué es la Filosofia de la Tecnologia?*

sostiene que en la
actual era de la técnica, la filosoffa de la técnica se encuentra adin en estado embrionario®.
También Michael Paul Palmer, quien en la década de los 70, realiz6 una tesis doctoral de
intencion teoldgica en que investigd exhaustivamente sobre las publicaciones acerca de la
técnica en el ambito de la filosofia, de las ciencias sociales y teoldgicas. En esta tesis
cuenta a 221 autores que tienen publicaciones sobre el tema, de los cuales solo 19 tienen
varias publicaciones. De estos 19, solo 9 son te6logos. Ademas, practicamente todos los
autores parten de cero, y la mayoria no se refiere a otros autores, por tanto no existe una
cierta tradicion de reflexion sobre la técnica, haciendo dificil, entonces, que se establezca
un didlogo. A mediado de los afios 80, otro autor, Franz Burgey, también da cuenta de la
ausencia de una teologia de la técnica; y méas grave aun, una falta de necesidad de ella.
Para él esta ausencia es fatal para la Iglesia y el mundo, porque la ténica se dirige hacia
una inhumanidad cada vez mas amenazante, y la teologia y la pastoral no toman

conocimiento de la profunda tecnificacién del mundo, y, de esta manera, la teologia se va

% Los articulos son: Sergio Silva Gatica, La teologia ante la modernidad cientifico-técnica, Teologia y Vida
38/1-2 (1997), 81-101; La reflexion teoldgica acerca de la técnica moderna en el dltimo lustro del siglo
20, Teologia y Vida 44/4 (2003), 444-488; Hacia una reflexion teoldgica sobre la tecnociencia, Erasmus
6/1 (2004), 119-133.

%0 Cfr. Sergio Silva G., La teologia ante la modernidad cientifico-técnica, 82; La reflexion teoldgica acerca
de la técnica moderna en el Gltimo lustro del siglo 20, 444; Hacia una reflexion teologica sobre la
tecnociencia, 122.

! Editado en Barcelona por Antropos y Servicio editorial de la Universidad del Pais Vasco, 1989.

*2 Sergio Silva G., Hacia una reflexion teolégica sobre la tecnociencia, 123.
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haciendo cada vez mas ajena a la realidad, sin ofrecer al hombre una ayuda suficiente para
dominar esta vida actual regida por la técnica.

Sergio Silva menciona también al doctor en fisica Friedrich Dessauer, quien en la
decada de los 40 expuso sus ideas sobre la filosofia de la técnica, causando varias
discusiones al respecto. Pero su limitacion, segin Silva, fue que al no ser filésofo
profesional le faltd perspectiva para hacer juicios acerca de estos temas™.

Podemos concluir hasta aqui que existe la constatacion compartida acerca de la escasez
de reflexion tanto filos6fica como teoldgica sobre la técnica moderna. Segun S. Silva, esto
se puede deber a la dificultad de pensar la propia época, la época técnica contemporanea.

Ahora bien, esta escasa reflexion teoldgica ha consistido mas bien en un
acercamiento pastoral, y centrado fundamentalmente en el tema ético, ademas de una serie
de reflexiones de tipo apologético que tratan de responder a la acusacion del cristianismo
como causante de los desastres ecoldgicos producidos por la técnica moderna, debido a su
afan de dominio de la creacion. Pocas veces esas reflexiones se han detenido en el tema de
la técnica desde una perspectiva mas profunda que la mera produccion de los objetos
técnicos. Se puede decir que se preocupan de la técnica desde el momento de su
produccion adelante. No se han preguntado por el ser de la técnica, su significado
ontoldgico. Ademas, la mayor parte de estas reflexiones han sido realizadas no por
tedlogos, sino por personas de variadas disciplinas que se han acercado al tema de la
técnica desde la perspectiva cristiana.

Supuesto lo dicho arriba, pasemos ahora a una breve exposicién sobre los aportes que
se han realizado a la reflexion sobre la técnica desde la teologia. Para esto nos basaremos
en la investigacion de Sergio Silva publicada en el articulo “La reflexion teologica acerca
de la técnica moderna en el ultimo lustro del siglo 20”. Destacaremos algunos puntos que
nos parecen relevantes de esta investigacion.

El primer autor mencionado en dicho articulo es David Noble, historiador y quimico,
con una amplia actividad docente en Estados Unidos y Canada. Su tesis central es que “la

3 1bid., 123.
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motivacion de la técnica moderna es la salvaciéon ultramundana™. Para él los objetos
técnicos producen un hechizo que hunde sus raices en los mitos religiosos e
imaginaciones antiguas. De esta manera, Noble va contra la corriente mas comun de
pensamiento que concibe que la técnica moderna, desde la ilustracion, producira
inevitablemente la secularizacion de la sociedad. Al contrario, Noble piensa que la técnica
moderna tiene un caracter religioso, en cuanto significa una esperanza ultramundana de la
salvacion.

En su libro The Religion of Technology (La Religion de la Técnica), el autor explora en
la Edad Media, donde encuentra algunas ideas que sacan a la técnica del &mbito de la
utilidad y le atribuyen un caracter religioso que apunta a la salvacion en el més alla. El
primero en desarrollar estas ideas, en el siglo IX, fue Juan Escoto Erigena, para quien las
habilidades técnicas formaban parte de la dote original de Adan. La técnica recupera estas
habilidades que las tenia Adan antes del pecado. Esta recuperacion es parte de la
restauracion de la imagen divina del ser humano; por tanto, la técnica tiene un caracter
redentor. La segunda idea esta asociada a Roger Bacon, quien, con un trasfondo
milenarista, ve la técnica como un signo de la cercania del Reino. Noble continta con la
modernidad. En ésta se empez0 a hablar de una nueva creacion. Los cientificos buscan
incluso la prolongacion humana. Llegan a pensar en hacer la creacion, en ser
co-creadores. Este autor ve que este espiritu cientifico-técnico se va a encarnar en la
Masoneria, en Estados Unidos, la tierra prometida, y en el fendmeno del reavivamiento
religioso en el siglo X1X, donde se concibe el progreso de la técnica como obra conjunta
del hombre y de Dios en vistas a una nueva creacion.

Noble llega luego a los desarrollos actuales de la técnica. Para él la bomba atomica y la
energia nuclear tienen caracter apocaliptico; y las exploraciones espaciales constituian
para algunos, como por ejemplo el mismo Wernher von Braun, parte del destino de Dios,
para llevar el Evangelio a otros mundos. El astronauta era un nuevo Adan. Finalmente se
llega a la idea de crear vida artificial. EI conocimiento del ADN permitiria restaurar el

dominio humano sobre la creacion. EI ADN se concibe como una substancia eterna y

* Sergio Silva G., La reflexién teolégica acerca de la técnica moderna en el Gltimo lustro del siglo 20, 444.
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sagrada, es la nueva base para la inmortalidad y resurreccion del alma.

Finalmente, Noble propone que, ante este panorama, se debe desacoplar la técnica de
su fundamento religioso. Pues la basqueda técnica de salvacion ha ido comportando una
amenaza para nuestra existencia. Por eso propone utilizar la técnica no para la salvacién
en el mas alld, sino para solucionar los problemas de nuestra Gnica existencia terrena.

Cabe hacer un breve comentario personal sobre estas ideas de Noble, contrastandolas
con las de Tillich. Noble propone como solucion desligar la técnica de su fundamento
religioso, es decir, como lo veremos mas adelante en esta tesis, justamente lo opuesto a la
solucidn de Tillich: ligar la técnica a su fundamento religioso. Lo que sucede es que Noble
quiere solucionar el problema de lo demoniaco de la técnica alejando la técnica de la
religion. Noble no ve la posibilidad que ve Tillich de una relacion teonémica de la técnica
con la religion. La solucion de Tillich es justamente lo contrario a lo que propone Noble,
es decir que la solucion esta justamente en la religion, en que la religiéon constituya el
significado ultimo de la técnica.

El segundo autor es Philipp Schmitz. Este es fildsofo de la naturaleza, la tesis central
planteada en su libro Fortschitt ohne Grenzen? (¢ Progreso sin limite?) es que la técnica 'y
la vida estan intimamente relacionados. De ahi surge su pregunta fundamental: ¢Es
compatible el desarrollo técnico con el ser humano? Para este autor la respuesta a esta
pregunta implica tres imperativos éticos diversos: Primero, evitar que la técnica entre en
contradiccion con la cultura, especialmente con lo que ella implica en cuanto a la imagen
del hombre y la comprension de la vida. Segundo, realizar la solidaridad en las relaciones
sociales. Tercero, respetar la naturaleza.

El autor habla de las diversas dimensiones de una ética de la técnica: las decisiones, las
motivaciones y los objetivos. En cuanto a las decisiones, propone que los paises del Norte
renuncien a continuar con su desarrollo técnico. Esto por dos razones: los recursos
naturales no alcanzan para que todos los paises tengan el mismo desarrollo que los paises
del Norte, y el fenébmeno del cambio climatico causado principalmente por estos paises
desarrollados del Norte. La ética deberia enmendar el rumbo actual por medio de la

renuncia al desarrollo de la técnica. También trata el tema de los desechos provocados por
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el desarrollo técnico. La basura producida es el reverso del estilo de vida consumista del
mundo actual que se olvida de que los recursos naturales son limitados. En cuanto al
objetivo ético, el autor habla del respeto a la naturaleza: la técnica tendra que respetar la
naturaleza en la medida en que tenga en cuenta a las generaciones futuras, y en que
reconozca el valor y dignidad de la naturaleza misma.

Este autor tiene también un acercamiento propiamente teoldgico, desde la perspectiva
de la creacion. EI mandato de dominar (Gn 1,28) significa tomar posesion y utilizar la
naturaleza. Pero la nocion biblica se distorsion6 con la idea del cogito cartesiano, el cual
dota al hombre de autarquia y dominio. Pues el aporte de la idea biblica de creacion otorga
una serie de valores, como el respeto a todo ser vivo. EI hombre es parte de la creacion. La
técnica debe tener un limite, no debe transgredir.

El autor continda desarrollando un enfoque ético a cuatro técnicas especificas: la
técnica genética, de la cual surge la pregunta si el hombre actual se encuentra capacitado
para actuar responsablemente en este nivel; las técnicas de la medicina reproductiva; la
energia nuclear; y las técnicas de la comunicacidén. A proposito de estas ultimas (las
técnicas de la comunicacidn) afirma que las técnicas no son neutras, pues asi como el arte
ya tienen un contenido de sentido antes de su uso.

Como se puede apreciar, este autor se acerca al tema de la técnica desde la perspectiva
fundamentalmente ética. Hay que reconocer su aporte en esta linea. Por ejemplo la
incorporacion del tercer mundo en esta consideracion ética de parte de los paises ricos del
Norte, el fendbmeno actual de la produccion de los desechos, leido como el reverso de la
historia moderna occidental.

El tercer autor es el filésofo Hans-Dieter Mutschler. En su libro Die Gottmaschine. Das
Schicksal Gottes im Zeitalter der Technik (La Maquina Dios. El destino de Dios en la Era
de la Técnica), sostiene la tesis de que la técnica moderna no es factor secularizador,
porque aspira a superar los limites del ser humano. Esta tesis se basa en la plurivocidad de
la técnica moderna. Es decir que la técnica esta abierta a mudltiples significados
simbdlicos. Esta multiplicidad es debida a que hay que distinguir entre las funciones

técnicas inmanentes (para lo que es hecha alguna técnica determinada) y el uso real de los
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procesos y productos técnicos. Los productos técnicos son hechos para una funcién
univocamente, pero una vez que ellos entran en uso real pueden servir para finalidades
diversas. La otra razon de esta multivocidad es que detras de los inventores, productores y
consumidores se esconde el deseo de dominio total del mundo y la superacion de todos los
limites. En este contexto, el autor habla de un tecnorromanticismo, en el sentido de que
cada avance de la tecnociencia va asociado con una creacion de mitos. Los inventos como
el automavil, el tren, el avion o los cohetes espaciales, son revestidos de infinitud. El autor
ve que el desarrollo de la técnica moderna ha sido precedido por la idea de la total
facticidad, por tanto, por la idea de la autorredencion mediante la técnica.

Otra idea interesante es que la técnica industrial ha roto el vinculo entre la técnica y la
religion. Pues en la técnica preindustrial los productos eran orgullo humano y a la vez don
de la naturaleza, por ejemplo el pan y el vino. En la técnica moderna industrial su producto
es fruto solo del trabajo humano. Los productos no son vistos como don de la naturaleza,
por tanto no cabe la gratitud.

La idea del uso del producto técnico asignandole otros fines distintos a lo meramente
funcional intratécnico lleva al autor a la concepcion de la técnica como una especie de
maquina-Dios, es decir, la idea de una fe salvifica secularizada que espera el
cumplimiento de los anhelos infinitos del hombre de manos del aparato técnico. En este
punto el autor llega a utilizar la categoria teolégica del pecado: el pecado de la hybris, la
desmesura, con sus consecuencias en la posibilidad de una catastrofe.

El autor, ya al final de su libro (capitulo 7°), habla expresamente de una teologia de la
técnica. Menciona a Tillich como uno de los te6logos que se ha preocupado del tema de la
técnica, poniéndola en un lugar central de la teologia, pero Mutschler no ahonda en sus
reflexiones. Por otro lado, critica la teologia de Bultmann por su retirada a lo existencial,
con su consecuente desmundanizacion de la teologia. Alaba a Guardini por su idea de no
rechazar la técnica, sino enfrentarla haciéndola mas humana, mas sensata; pero lo critica,
a su vez, porque deja la solucion en la vaguedad. Menciona también a los autores
catélicos: Dessauer y Teilhard de Chardin, entre otros, quienes tendieron a divinizar la

técnica.
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Mutschler concluye que hay un vacio por la falta de reflexion filosofica y teoldgica; y
este vacio repercute en la recepcion de la técnica que oscila entre la adoracion y la nausea.

Por ultimo, el autor ve la necesidad de una teologia de la técnica, que la interprete como
un lugar de auténtica trascendencia religiosa, y esté vigilante ante todas las
absolutizaciones del proceso de tecnificacion.

El cuarto autor es Germéan Doig, quien realiza, en su libro El desafio de la tecnologia,
reflexiones sobre la técnica desde la fe cristiana. Este no es un libro propiamente
teoldgico. Este autor comienza su obra con una constatacion sobre la influencia de la
técnica en la sociedad actual. Se trata de un diagndstico de nuestra cultura, donde queda
clara la importancia de la técnica en la vida del hombre de hoy. Su simbolo es el
computador. Su creciente presencia se traduce en la influencia en un modo de relacionarse
con la realidad y en la comprension del mundo y de su vida. Este tipo de presencia tiene su
comienzo en el siglo 17. Se trat6 de un cambio de mentalidad: la mentalidad tecnologista,
que ha sido un factor crucial en la constitucion de la imagen del mundo y la comprension
del ser humano.

En el centro de su diagndstico se encuentra la ambigiiedad de la técnica. Esta trae, al
lado de los beneficios, males y peligros, y efectos colaterales. La técnica puede ser fuente
de alienacion y deshumanizacion. Doig quiere dejar en claro que esta ambigtiedad no
proviene de la técnica misma, sino del ser humano. Una forma de explicar esta
ambigledad se encuentra en el cambio de orden entre los tres tipos de actividad humana.
Pues Doig distingue tres tipos de actividad humana: el conocer, el actuar (praxis) y el
hacer (poiesis), jerarquizados de manera que en primer lugar esté el conocer (la verdad del
ser de la cosa); luego esta la accion como perfeccionamiento del ser humano (praxis), y la
accion como produccion (poiesis). Los problemas comienzan cuando se pone en primer
lugar la poiesis por sobre la praxis y el conocimiento, es decir, se invierte el debido orden
segun el cual el producir debiera estar subordinado a la praxis, y ésta al ser.

De esta idea deriva otra muy importante: que la técnica no es neutral, ni en su disefio ni
en su uso. Para Doig el criterio ético sobre la técnica debe estar guiado por su contraste

con la misma naturaleza humana, su fin ultimo. El criterio es la naturaleza humana. El
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problema proviene de una vision de naturaleza como algo que debemos doblegar; la
naturaleza es vista como una amenaza, desde el siglo 16, cuando se quiso reemplazar el
concepto de naturaleza por el de mecanismo; luego con Freud se concibid la cultura como
un medio para defendernos de la naturaleza.

Doig se distancia de los tecnéfilos, o0 mejor dicho, como los Ilama él, las personas con
mentalidad tecnologista, sobre todo tecnobidlogos, quienes convierten a la técnica en el
paradigma supremo de la existencia, sin limites morales. Sus Unicos limites estan
formados por los limites propios de las posibilidades técnicas. Para esta mentalidad el
obrar técnico es el Unico acto importante, ante el cual las preguntas por la verdad, el bien 'y
la belleza parecen irrelevantes.

Doig llega a referirse a consecuencias tales como el cambio de la técnica de ser un
medio a ser un fin; y el hombre, de ser un fin a ser un medio. La proyeccion politica de esta
mentalidad es la tecnocracia, es decir que la racionalidad técnica constituye el paradigma
de gobierno. Su consencuencia es el desinterés por la persona humana, la debilitacion de
la libertad y la pérdida de una norma ética.

Doig se acerca al tema teoldgico. Habla de la idolatria de la racionalidad técnica, para
la cual Dios sobra. Dios se convierte en algo indtil, ni siquiera necesario para crear vida. Y
el lugar de Dios lo ocupa la técnica, que se convierte en un nuevo dios. Doig ve que
resuena la tentacion inicial seréis como dioses.

La propuesta del autor es mirar la técnica desde la perspectiva cristiana, segun la cual la
técnica es un medio para cultivar la tierra, y asi cooperar en la obra creadora de Dios.
Doig invita a mirar la naturaleza como una creacion de Dios. La pérdida de esta nocion de
creacion ha llevado a la explotacion y manipulacion actuales. Esto ha sido originado por
el pecado. Por el contrario, el Sefior Jesus nos revela el sentido del hombre y nos hace
poner a la técnica en su debido lugar: al servicio del hombre.

A modo de conclusion de estos parrafos precedentes se pueden resaltar las siguientes
ideas: en primer lugar llama la atencion la ausencia de una tradicion sobre la reflexion
sobre la técnica. Pues los autores aludidos escasa vez aluden a otros autores sobre este

tema. Hasta lo que hemos podido constatar no existen grandes discusiones ni escuelas
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sobre el tema de la técnica. Cada cual toca el tema desde sus propios puntos de vista.

En segundo lugar, hay un fuerte acento en la pregunta ética: ;qué hacer, en vista de los
dafios que esta causando el uso de la técnica moderna? El problema de este
encuadramiento ético es que se evita llegar a la profundidad propiamente teoldgica y
filosofica. Hace falta, como dice Sergio Silva, una reflexion anterior a la produccion
técnica, sobre el ser de la técnica y sus implicancias teoldgicas.

En tercer lugar, varios autores ven la técnica como un fendmeno pseudorreligioso. A la
técnica se le asocia un valor religioso ultramundano, una significacion que trasciende su
valor propiamente técnico, como por ejemplo un valor salvador, una esperanza de
progreso infinito, etc. Ahora bien, estas percepciones corresponden mas a una
aproximacion desde la perspectiva del fendmeno religioso que teoldgica cristiana
verdaderamente, es decir, desde Cristo como significado ultimo de la realidad.

Establecido ya el marco teolégico y temaético, trataremos ahora de determinar la
hipotesis, el método, la estructura general y las fuentes bibliograficas.

Esta tesis esta sustentada sobre la hipdtesis que la ambigliedad constituye la
perspectiva desde la cual la técnica puede ser comprendida en su maxima profundidad y
extension, en la teologia de la mediacion de Paul Tillich. Ahora bien, el aporte de esta tesis
no pretende ser solo probar tal hipétesis, sino principalmente realizar el anlisis del tema
de la técnica desde esta perspectiva y lograr asi una comprension teoldgica de la técnica
tal como lo desarroll6 Paul Tillich en su propio contexto teoldgico.

El trabajo abarca la produccion teoldgica de Tillich de toda su carrera como tedlogo.
Pues el tema de la técnica se encuentra presente desde sus primeros hasta sus Ultimos
escritos. No hay razon para haber tomado solo una parte de su produccion teoldgica; al
contrario, se puede apreciar una continuidad y coherencia en el tratamiento de esta
tematica a lo largo de sus obras escritas. Sin embargo, en diversas partes de la tesis
haremos mencion de la distincion de dos grandes etapas de la vida y reflexion de nuestro
autor. Estas dos etapas van a ser denominadas como el periodo aleméan y el periodo
americano. El primero corresponde a la labor teoldgica en Alemania, desde su primer

ensayo original escrito de 1919, On the Idea of a Theology of Culture, hasta 1933 cuando
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emigra a Estados Unidos. El segundo periodo corresponde a su produccion, ya radicado
en Estados Unidos, desde 1933 hasta 1965. Esta distincion sera necesariamente aludida
debido al cambio de circunstancias culturales, historicas y politicas, que incidiran
notablemente en la perspectiva en que desarrollara sus reflexiones teologicas.

Con respecto a la estructura de este trabajo, ésta sigue los pasos, a grandes rasgos, del
método de la correlacion, es decir, se comienza con un analisis de la situacion, que en
nuestro caso es la ambigliedad de la técnica y su contexto historico-cultural, intentando
llegar incluso a su raiz; luego se continda con un planteamiento de las soluciones al
problema de la ambigliedad de la técnica. A esta estructura basica se ha agregado un
primer capitulo en el cual expondremos una comprension bésica de algunos conceptos
fundamentales, y, ademas se ha agredado al final un capitulo en que ampliaremos nuestra
mirada por medio de una presentacion y didlogo con otros comentadores de Tillich y dos
tedlogos que han pensado teolégicamente sobre la técnica.

Por tanto el trabajo se estructura en cinco capitulos mas una conclusion. El capitulo I,
La situacion, la ambigiiedad y la técnica, tiene por finalidad sentar las bases de nuestra
reflexion a partir de la comprensién de los tres conceptos fundamentales sefialados en su
titulo. En primer lugar se trata el concepto de situacion. Este tiene una significacion muy
importante en de toda la teologia de Tillich, que, como hemos afirmado arriba, justifica
una teologia de la mediacion, y donde se ubica la tematica de la técnica como una realidad
que debe ser reflexionada teoldgicamente. En segundo lugar se tratard el concepto de
ambigledad, el cual caracteriza la situacion y la existencia en general. Este es un tema
fundamental a lo largo de todo el anélisis sobre la situacion presente, tiene una amplia
presencia en todo el desarrollo tillichiano, no se limita a la tematica de la técnica sino a
toda la realidad existente. En tercer lugar se tratard el concepto de la técnica, aqui se
intenta responder qué se entiende por técnica, de manera de precisar su concepto en vista a
su utilizacion en los capitulos siguientes.

El capitulo 11, Las ambigledades de la técnica, identifica y describe las ambigledades
de la técnica tal como las encontramos en los escritos de Tillich. En el capitulo | se habla

de la ambigiiedad de la técnica en forma genérica, pero en este capitulo se describen las
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manifestaciones concretas de esa ambigiiedad de la técnica, y para ello nos servimos de la
distincion de las tres ambigiiedades presentadas en Systematic Theology*. Este capitulo
consiste, en el fondo, en el andlisis de la situacion de la técnica, es decir, de su
ambigledad, que se encuentra en el contexto de una situacién mas amplia: la situacién
historica y cultural interpretada en diversas expresiones como la filosofia, el arte, etc.

El capitulo 11, La raiz de la ambigliedad de la técnica, profundiza en la causa de la
ambigledad. Asi, no nos limitamos a la sola descripcion de la situacion de la técnica, sino
que ahondamos en su raiz, su origen. De este analisis de la raiz del problema surgira la
busqueda de la solucién en Dios.

El capitulo 1V, La solucién al problema de la ambigliedad de la técnica, presenta la
solucion teoldgica a las busquedas identificadas anteriormente. Sin este capitulo el trabajo
quedaria incompleto y no constituiria un trabajo teoldgico. De esta manera, esta tesis no se
aparta de lo que Tillich llama el circulo teoldgico, es decir, de estar Ultimamente
preocupado de Jesus el Cristo como el significado incondicionado de toda realidad.

Finalmente, en el capitulo V, Presentacion y dialogo con comentadores de Tillich y dos
tedlogos catolicos que han reflexionado sobre el tema de la técnica, iremos mas alla de la
lectura y comprension de los textos mismos de Tillich y nos detendremos en una especie
de dialogo con otros comentadores de Tillich que han tocado de alguna manera el tema de
la técnica, y también presentaremos las reflexiones de dos te6logos que han colocado el
tema de la técnica en un lugar importante en sus reflexiones teoldgicas.

En cuanto al método utilizado, éste consiste la lectura critica de los escritos de nuestro
autor con el fin de lograr la comprension de la técnica desde la perspectiva de su
ambiguedad, siguiendo en método teoldgico de la correlacion. La bibliografia secundaria
ha sido utilizada tanto cuanto ha ayudado a la comprension de la situacion de vida de
nuestro autor y de sus escritos; y solo en contadas ocasiones ha sido mencionada
directamente en el desarrollo de la tesis, con excepcion de la introduccion y el Gltimo
capitulo, en que se hace mencion explicita a comentaristas de Tillich y a otros autores.

En cuanto a la bibliografia primaria, he utilizado las obras de Tillich publicadas en

** Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 73.
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inglés. Los textos escritos originalmente en inglés constituyen la mayor parte del material
utilizado en este trabajo. Estos textos son utilizados, por tanto, en su version original en
inglés. Y los textos escritos originalmente en aleman que han sido traducidos al inglés, se
utilizan aqui en su version en inglés. Hay solo dos escritos que he utilizado en su versién
original en aleman, puesto que no han sido traducidos al inglés. Estos son el ensayo

publicado en 1913 Kirchliche Apologetik *°

y el ensayo de 1926 Der Begriff des
Damonischen und seine Bedeutung fr die Systematische Theologie®'.

Con respecto a las traducciones al inglés es necesario detenernos un momento. Desde
su radicacion en Estados Unidos el afio 1933, Tillich adopta el inglés como el idioma para
comunicar sus elaboraciones teoldgicas; de hecho, su mas conocida y extensa obra,
Systematic Theology, fue escrita originalmente en inglés, y en un segundo momento se
tradujo al aleman. Al poco tiempo de estar radicado en Estados Unidos Tillich se
preocupO por traducir al inglés sus mas significativas obras escritas originalmente en
aleman, de esta manera se compendiaron tales escritos en un libro titulado The
Interpretation of History, donde, de acuerdo con lo que dice en su prefacio, Tillich da
garantia de la fidelidad de la traduccion al inglés*®. En 1948 Tillich publicé su otra
coleccion titulada The Protestant Era, donde incluy6 otros ensayos originalmente escritos
en aleman. En esta oportunidad también reiterd su preocupacion y participacion en la
traduccion al inglés*® Las otras obras que se tradujeron al inglés fueron realizadas por
personas de su circulo cercano y utilizando el mismo vocabulario de las traducciones
asesoradas por el mismo Tillich, de manera gue nos parecen plenamente confiables. Hay
que destacar, al respecto de estas traducciones, la labor de James Luther Adams, intimo
colaborador y traductor de la mayor parte de los escritos originalmente en aleméan. En la
biografia de Tillich publicada por Wilhem y Marion Pauk se menciona que Adams acudia

personalmente a Tillich para consultar por alguna traduccién, y este Gltimo comenta que

46 Cfr. Paul Tillich, Gesammelte Werke, X111, 34-63.
47 Cfr. Paul Tillich, Ibid., 285-291.

“8 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, vii.
49 Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era, v.

22



Adams conoce incluso mejor que él mismo su propio pensamiento®. Por las razones
expuestas aqui, y sobre todo a partir de la experiencia personal de su lectura concluimos
que estas traducciones son fidedignas al pensamiento de Tillich y por tanto cuentan con la
suficiente calidad para ser utilizadas como fuente seria para esta tesis. Por ultimo, las
traducciones al castellano de las citas utilizadas en esta tesis son realizaciones propias.

En lo referente a J. Boehme y F.W.J. Schelling, utilicé los textos originalmente escritos
en aleman, y los fragmentos traducidos en esta tesis son también elaboraciones propias. Y
en el caso de los escritos de Romano Guardini utilicé las traducciones al castellano, puesto
que este no es nuestro autor objeto del estudio.

Es necesario tener presente que las obras de Tillich utilizadas aqui son de distinto tipo.
Como lo indico en la Bibliografia de esta tesis, algunas de ellas son libros; otras son
colecciones de escritos realizadas por el mismo Tillich; y otro tipo de obras son
colecciones de escritos de Tillich editadas por otras personas. Nuestro autor no escribid
muchos libros, y, con excepcion de su Systematic Theology, no fueron voluminosos. Y,
por otro lado, la cantidad de ensayos y lecciones puestas por escrito fue muy profusa. Vale
destacar la importancia que han tenido las dos colecciones de ensayos editadas por él
mismo: The Interpretation of History y The Protestant Era. En éstas se encuentran los
mas significativos ensayos de su periodo aleméan. Esto se deja ver por la cantidad de veces
que estas dos colecciones son citadas en esta tesis.

La presente tesis pretende, finalmente, hacer un aporte reflexivo que va en la linea del
Ilamado que nos hace Benedicto XVI en su Enciclica Caritas in Veritate: integrar la
técnica dentro del desarrollo integral del hombre, entendiendo el desarrollo no como algo
que puede darse el significado ultimo por si mismo, sino como una vocacion trascendente
del hombre®. Esto significa integrar el quehacer técnico en la vocacion trascendente del
hombre. En este sentido el Papa nos insta a una formacion para el uso ético y responsable
de la técnica comenzando por una comprension de la actividad técnica en su significado

plenamente humano, pues “... conscientes de esta atraccion de la técnica sobre el ser

%0 Cfr. Wilhem & Marion Pauk, Paul Tillich, His Life & Thought, 221.
5L Cfr. Benedicto X VI, Caritas in Veritate, 16.
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humano, se debe recuperar el verdadero sentido de la libertad, que no consiste en la

seduccion de una autonomia total, sino en la respuesta a la llamada del ser, comenzando

por nuestro propio ser”>?,

52 Cfr. Benedicto X VI, Caritas in Veritate, 70.
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l. LA SITUACION, LA AMBIGUEDAD Y LA TECNICA

1. Lasituacion

1.1. La “situacion presente” como uno de los polos de la teologia de la mediacion.

La situacion presente es un concepto basico en el desarrollo teoldgico de Tillich, que
ciertamente cruza toda su vida y pensamiento, de tal manera que toda su elaboracion
teoldgica podria ser entendida como el esfuerzo por interpretar teolégicamente el
presente, con todas las tensiones que implica®.Pues la situacién constituye uno de los
polos de la teologia de la mediacion; el otro polo es el mensaje eterno. Pero la situacion
humana en general es lo que constituye un polo teolégico, no solo las manifestaciones
culturales calificadas comunmente como religiosas, sino también las expresiones
culturales calificadas cominmente como no religiosas, o incluso ateas. En este sentido, el
esfuerzo de Tillich ha sido siempre dialogar con el hombre de hoy, no solo con el creyente,
sino también con el ateo, quien, desde la seriedad de su postura atea, es calificado por
Tillich como religioso en cuanto manifiesta, de alguna manera, una preocupacion altima,
es decir, una preocupacion independiente de cualquier condicion, deseo o circunstancia,
una conciencia de lo incondicionado.

Tillich aclara, por otro lado, que no hay que entender la situacién como la circunstancia
biogréfica o histérica en la cual nos podemos encontrar, 0 como el estado psicoldgico o
sociologico de un individuo o un grupo. Mas bien se refiere a las formas cientifica,
artistica, econdmica, politica, ética, etc., por las cuales se expresa la interpretacion de la

existencia®®.

La tesis doctoral del profesor Juan Noemi Callejas, Interpretacion teoldgica del presente, hace eco de la
centralidad del tema de la situacion presente al interior de la teologia tillichiana. Noemi se aboca al andlisis
de la interpretacion del presente que realiza el primer Tillich (1919 - 1933) desde la asi llamada teologia del
kairos, enlazando a la perspectiva del kairos otros tépicos basicos interpretativos del presente, como el
socialismo, la profecia, la demonia y la teonomia.

Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, I, 3.
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El esfuerzo de nuestro autor por interpretar teolégicamente la situacion presente se
puede ver con claridad ya en la primera presentacién publica de su pensamiento original,
en una conferencia dictada en 1919, y posteriormente escrita como ensayo titulado On the
Idea of a Theology of Culture®. Aqui se pregunta por la relacion de la esfera de la religion
con la esfera de lo secular, y sostiene la idea fundamental que va a estar en la base de su
teologia de la cultura, esto es, que la religion no es una esfera especial ni una funcién de la
vida del hombre, sino que es la dimension de profundidad de todas las funciones de la
vida. Asi también, en sus ultimas elaboraciones teoldgicas, Tillich va a estar atento a los
acelerados y profundos cambios de la situacion humana de los afios 60; en concreto, la
creciente despersonalizacion en nuestra sociedad industrial, el encuentro con las
religiones no cristianas, en especial el budismo, y los peligros del desarrollo de la energia
atdmica. Por otra parte, su interés por la situacion también se va a traducir en decisiones
vitales, como por ejemplo su determinante participacion en el asi llamado Movimiento
Socialista Religioso de Alemania de la post primera guerra, que tuvo como consecuencia
personal tener que erradicarse definitivamente de su pais natal luego de la toma del poder
por Hitler el afio 1933.

En este sentido, entonces, en el esfuerzo por desarrollar una interpretacion teoldgica de
la situacion presente Tillich se interesa teol6gicamente por la técnica, conformando esta

ultima, por tanto, no una nocién abstracta sino un aspecto de la realidad concreta.

1.2. La “situacion presente ” como situacion religiosa

El titulo de su libro The Religious Situation (1926) nos da una idea del caracter
religioso del concepto de situacién tal como lo utilizé Tillich a lo largo de sus escritos. En
su introduccion, Tillich habla de la situacién como situacion religiosa del presente®. Pues
“[la situacion presente] tiene un significado incondicionado, una profundidad

incondicionada, una realidad incondicionada. Que posea este significado incondicionado

> Publicado en inglés en Paul Tillich, What is Religion?, 155-181.
% Cfr. Paul Tillich, The Religious Situation, 35 ss.
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no puede ser un asunto de prueba o refutacion sino solamente de fe en el significado
incondicionado de la vida™’.

La situacion presente, como objeto de interpretacion, se convierte entonces en una
situacion religiosa, puesto que se pregunta por su significado esencial, incondicionado.
Pues para Tillich el fendmeno religioso no se manifiesta sélo en lo que conocemos por
iglesias, asuntos religiosos, teologias, sino que la religion también se puede encontrar en
otras formas culturales, sean estas el arte, las ideas politicas, la técnica, etc., es decir, la
situacion presente. Para comprender esto es necesario remitirnos a la idea de la
correlacion entre la forma y el significado a la que hemos aludido en la introduccion de
esta tesis. Tal correlacion, aplicada a la relacion entre la cultura -o situacion- y la religion
se resume en la formula, también ya sefialada antes: “cultura es una forma de expresion de
la religion, y religion es la substancia (Inhalt) de la cultura”®. Tillich define la cultura
como “la suma total de todos los actos espirituales dirigidos hacia la realizacion de las
formas particulares de significado y su unidad®; y por otro lado “la religién es la suma
total de todos los actos espirituales dirigidos a captar la substancia incondicional de
significado a través de la realizacion de la unidad de significado®. Dicho de otra manera,
la religion es la direccion hacia lo incondicionado y la cultura es la direccion hacia las
formas condicionadas, pero la religion es direccion directa al significado incondicionado e
indirecta a las formas condicionadas (la cultura), y la cultura es direccion directa a las
formas condicionadas e indirectamente hacia lo incondicionado.

Tillich afirma, incluso, que la religién puede no ser el portador méas importante del
testimonio de lo ultimo. Todos los fenémenos espirituales de algin momento determinado

de la historia expresan un contenido eterno; como dice Tillich ... porque no hay nada que

57« has an unconditioned meaning, an unconditioned depth, an unconditioned reality. That it possesses

this unconditioned meaning cannot be made a mater of proof or disproof but only of faith in the
unconditioned meaning of life” (Ibid., 35).

%8 «culture is a form of expression of religion, and religion is the substance ( inhalt) of culture” (Paul Tillich,
What is Religion?, 73).

% “The sum total of all spiritual acts directed toward the fulfillment of particular form of meaning and
their unity” (Ibid., 60).

%0 «Religion is the sum total of all spiritual acts directed toward grasping the uncondicional import of
meaning through the fulfillment of the unity of meaning” (Ibid., 60).

27



no sea en algin modo la expresion de la situacién religiosa”®. De esta manera, Tillich
afirma la idea de la auto-trascendencia de los fenémenos culturales mismos, y del ser en
general. Pero los fendmenos no son auto-trascendentes homogéneamente a lo largo de la
historia, nuestra historia es un continuo movimiento pendulante entre la autotrascendencia
y la autosuficiencia, es decir entre una situacion en que predomina una cultura que
transparenta su substancia religiosa y una situacion en que la cultura se queda en un nivel
superficial y se hace opaca a su substancia de significado, o sea, su significado religioso.

La primera situacion es la teonomia y la segunda es la autonomia.

1.3. La “situacion”y el Principio Protestante

En The Protestant Era, Tillich plantea el analisis de la situacion como una tarea propia
de la teologia protestante, y por tanto, consecuencia del principio protestante. Nuestro
autor estd convencido de que el protestantismo debe, en su funcién de protesta y en sus
realizaciones positivas, ser concreto y contemporaneo. Para entender qué es lo que mueve
a la teologia protestante a este acercamiento a la situacion, del modo como lo realiza
Tillich, hay que partir por comprender lo que entiende Tillich por el asi llamado principio
protestante. Este principio no es una idea cultural o una religién en particular, sino el
criterio Gltimo que yace en la base del protestantismo, sea de forma consciente o no, y que
incluso puede hallarse més alla de los limites de las iglesias protestantes. Influido por su
profesor Martin Kaehler, para quien el asi llamado principio material de las iglesias
Protestantes® es la idea central de la justificacién por la fe, construye Tillich una
interpretacion radical de este principio, que va a influir decisivamente en toda su
elaboracion teoldgica de la mediacion®. Asi pues, de acuerdo con el principio protestante,
el pecador, aun siendo pecador, es justificado por su fe. Tillich concluye de este principio

que tal como el pecador es justificado por Dios y sigue siendo pecador, entonces no existe

61 «_. for there is nothing that is not in some way the expression of the religious situation” (Paul Tillich, the

Religious Situation, 25).
82 Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era, x.
83 Cfr. Ibid., ix.
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ninguna realidad ajena a lo divino. Asi, entonces, la cultura no es ajena a Dios, no hay una
muralla divisoria entre lo religioso y no religioso. Lo sagrado envuelve lo secular. Este
convencimiento de Tillich® le permitié interpretar la religién no como una esfera de la
cultura, sino como la dimensién de profundidad de la cultura. Entonces no hay ningdn
reino de la vida que pueda existir sin relacion con lo incondicionado, con la preocupacion
ultima. La religion, como Dios, es omnipresente. Aunque Dios sea negado y olvidado,
siempre esta dando profundidad y significado inagotable a toda creacién cultural®. De
esta manera, para Tillich interpretar la situacion presente como situacion religiosa, no es
otra cosa que realizar el principio protestante de la justificacion por la fe en su méas radical

interpretacion.
1.4 . La situacion y lo existencial

El concepto existencial es considerado como otro de los conceptos basicos para
comprender la teologia de Tillich®, y esta intimamente relacionado con la situacion.
Como veiamos arriba, la situacion presente es uno de los polos de la labor teoldgica, pero
debemos entenderla no como un concepto, sino como una realidad. Para ello Tillich
utiliza el término existencial, en el sentido entendido por S. Kierkegaard.

Para nuestro autor, la teologia trata con lo que nos concierne en cuanto incondicionado,
pero no en cuanto lo que es en sf, sino en cuanto lo que es para nosotros®’. Este para
nosotros obliga a la teologia a penetrar en el presente concreto. En este sentido de penetrar
en la situacion presente concreta Tillich utiliza el término existencial. Acudiendo a sus
mismas palabras, “existencial es lo que caracteriza nuestra existencia real en toda su
concrecion, en todos sus elementos existenciales, en su libertad y responsabilidad; en sus

errores, y en su separacion de su ser verdadero y esencial”®®. Para Tillich la teologia es

%4 Cfr. Ibid., xi.

% Cfr. Ibid. , xi-xii.

%6 Cfr. James L. Adams, Paul Tillich, of Culture, Science and Religion, 20 ss.

87 Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era, 87.

88«Existential is what characterizes our real existence in all its concreteness, in all its accidental elements, in
its
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basicamente existencial, se interesa por la existencia, con todas sus tensiones y
contradicciones. Pues si nos interesa el significado del ser en cuanto nos concierne
ultimamente y dado que el hombre, la historia y el mundo manifiestan nuestra
preocupacion dltima, entonces debemos conocer el significado del ser, las estructuras y
los poderes que controlan los diferentes reinos de la existencia®. Esto es hacer teologia
existencial.

Ahora bien, Tillich hace una distincion entre actitud existencial, o lo existencial, y
existencialismo. Es necesario explicitar esta distincion’®. La actitud existencial es la
actitud de envolvimiento, en contraste con la actitud tedrica o separadora. La actitud
existencial, o lo existencial, tiene el significado de participar en una situacién, con la
totalidad de nuestra existencia; incluye las condiciones temporal, histérica, psicoldgica,
sociologica, bioldgica; incluye también la libertad finita, que reacciona a estas
condiciones, cambiandolas. La actitud existencial describe la situacion en términos de
intrincacién. En este sentido, la teologia es existencial. Lo opuesto a lo existencial es lo
separado, Yy lo opuesto al pensamiento existencial es el pensamiento separador, como es el
caso de la ciencia en su afan de medir, de cuantificar solo un aspecto de la realidad.

Por otro lado esta el existencialismo, el cual designa una escuela filosofica, cuyo
opuesto es el esencialismo. Lo existencial designa una actitud, mientras que el
existencialismo designa un contenido "* . Tillich ha hablado mucho sobre el
existencialismo, en conexién con Schelling, Kierkegaard, y Nietzsche, entre otros. Pues
ve el desarrollo de esta filosofia como una reaccion contra el esencialismo de Hegel y
como una denuncia profética contra la objetivacién del hombre en la sociedad industrial.
Incluso la ve como una aliada para la teologia de nuestros dias. El existencialismo primero
aparecio como un elemento presente ya en Platon, en Agustin, incluso en Hegel, luego se

constituyd en una reaccion, claramente en Schelling y Kierkegaard; y finalmente se

freedom and responsibility, in its failure, and in its separation from its true and essential being” (1bid., 88).

...Dealing with the meaning of being as far as it concerns us ultimately, dealing with man and the world, with
nature and history, as far as our ultimate concern appears in them, we must know the meaning of being, we
must know the structures and powers controlling the different realms of existence” (Ibid.).

70 Cfr. Paul Tillich, The Courage to Be, 123.

"t Cfr. Ibid., 125.

69¢c
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manifiesta como un estilo, en el arte, la literatura, la poesia. Nuestro autor relaciona el
existencialismo especialmente con el desarrollo de la psicologia profunda y el analisis
marxista de la estructura de la sociedad. El existencialismo, como reaccion contra la
situacion del hombre en la sociedad moderna, llega a constituirse en un verdadero aliado
para la teologia cristiana del siglo XX. Pero hay que dejar en claro que Tillich no hace
suya ninguna filosofia existencialista, éstas se constituyen en aliadas de la teologia en
cuanto expresan una situacion existencial y plantean las preguntas que surgen de la
situacion del hombre. Las filosofias existencialistas estan en el lado de la pregunta, no en
el lado de la respuesta. Tillich no hace suya de ningin modo las respuestas que se dan las
filosofias existencialistas. Las respuestas estan en la teologia, en el mensaje eterno.

Pero ambos, la actitud existencial y el existencialismo, tienen en comun una
interpretacion de la situacién humana que considera la confluencia de sus multiples

factores, en tension, tales como lo psicoldgico, lo sociolégico, etc.

2. La ambiguedad

Es indispensable también comprender el concepto de la ambigliedad, puesto que éste es
uno de los rasgos de nuestra situacion presente y es la perspectiva desde donde vamos a
acercarnos al tema de la técnica. Es necesario comprender este término en su significacion
general para luego dirigirnos especificamente al tema de la ambiguedad de la técnica.

El tema de la ambiguedad aparece sisteméaticamente desarrollado en la parte IV de
Systematic Theology’?, en el &mbito de la vida; sin embargo esta presente también a lo
largo de la extensa literatura de Tillich en referencia a diversos aspectos de la realidad, sea
ésta politica, religiosa, cultural, etc. Si bien es cierto que el significado de la idea de la
ambiguedad es esencialmente el mismo en las diferentes realidades que cualifica, su
manifestacion se va enriqueciendo por la variedad de realidades a las que se refiere a lo

largo de los diferentes estadios de su desarrollo teoldgico. Ademas, la realidad a la que

"2 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 11-107.
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quiere apuntar Tillich con el término ambigliedad supera este mismo término, de manera
que tal realidad es expresada también con otros términos, tal como lo veremos en los
parrafos siguientes.

Con este proposito seguiremos los siguientes pasos: primero trataremos de clarificar el
concepto de ambiguedad y sus elementos esenciales, tal como lo podemos encontrar en
algunos escritos, principalmente en la Parte IV de Systematic Theology; en segundo lugar
identificaremos el concepto de ambiguiedad en su origen y desarrollo tal como se presenta
en algunos de los escritos de Tillich, haciendo una distincion entre el periodo aleméan y el
periodo americano; finalmente nos detendremos en otros términos utilizados por Tillich

que expresan la misma realidad de la ambigtedad.

2.1. El concepto de ambiguedad y sus elementos esenciales

Hay que comenzar estableciendo que el concepto ambigliedad, en su sentido general,
puede tener dos significados. Significa ambivalencia, es decir, la coexistencia de valores
opuestos en la existencia, como creacion y destruccion, éxito y derrota, cumplimiento y no
cumplimiento de significado; y también puede significar indefinicion, incertidumbre,
equivocidad, poca claridad en los limites, simultaneidad, nebulosidad.

En los escritos de Tillich el término ambigliedad tiene estos dos significados. El
significado basico del término ambigliedad utilizado por Tillich es el de la ambivalencia,
es decir, la ambiguedad como la presencia de estructuras creativas y destructivas, como
doble valor, o doble fuerza. Pero este significado no se puede separar del segundo:
indefinicion, incertidumbre, equivocidad, poca claridad en los limites, nebulosidad. En
efecto, la ambivalencia a la que se refiere Tillich tiene también el aspecto de
simultaneidad y poca claridad. Este aspecto tiene gran importacia en el planteamiento
tillichiano porque expresa la complejidad de la situacion presente, sea ésta individual,
social, cultural o politica.

Estos dos significados de ambiguedad se dejan ver con claridad en la siguiente cita

tomada de Systematic Theology:
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“En todos los procesos de vida las estructuras de creacion estan
mezcladas con poderes de destruccién de tal modo que no pueden
ser separadas no ambiguamente. Y en los procesos reales de la
vida, no se puede nunca establecer con certeza cual de los
procesos esta dominado por una u otra de estas fuerzas” "

La primera parte de esta cita deja en claro la nocion de ambigliedad como la dualidad de
fuerzas opuestas: creativas y destructivas, positivas y negativas.

Asimismo podemos ver en la segunda parte de esta misma cita que estas fuerzas,
estructuras o0 procesos son inseparables, estan entremezclados, son no facilmente
distinguibles. En este punto vemos el segundo significado de ambigiedad (nebulosidad,
poca claridad) como inseparable del primero ( ambivalencia).

Ahora bien, con respecto a este segundo significado habria que distinguir, a su vez, tres
aspectos de su significacion: la mezcla de estas estructuras creativa y destructiva, la
simultaneidad de la presencia de estos poderes opuestos y la indeterminacion de uno de
estos poderes con respecto al otro.

El primer aspecto: la mezcla, se deja ver claramente en la cita arriba traida a colacion.
Ambas estructuras, o poderes se presentan entremezclados de tal manera que no pueden ser
separados. Pero se trata de una mezcla de poderes o estructuras que se presentan con
simultaneidad (segundo aspecto). Esto es expresado por medio de tipicos términos de
Tillich, tales como: mientras y aun’, al mismo tiempo”, por otro lado™. Estos expresan el
elemento temporal de la mezcla de lo creativo y destructivo. Por ejemplo, a proposito de la
ambigledad del socialismo Tillich sostiene que “la antinomia en la idea socialista de la
economia proviene de la necesidad de que el socialismo se vincule con el liberalismo

contra las restricciones en la racionalidad de la economia, al mismo tiempo que afirma la

73 «__.Inevery process of life structures of creation are mixed with powers of destruction in such a way that they

cannot be unambiguously separated. And in the actual processes of life, one can never establish with
certainty which process is dominated by one or the other of these forces™ (Ibid., 51).
™ Cfr. Paul Tillich, The Socialist Decision, 5.

> Cfr. Ibid., 153.
"® Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 117.
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necesidad de la planificacién central ante las consecuencias del capitalismo””’. La
expresion al mismo tiempo manifiesta la simultaneidad entre el estar alineado con el
capitalismo y oponerse a él por medio de la planificacion central.

Estos dos aspectos, la mezcla y la simultaneidad de la presencia de valores opuestos
estan unidos al tercer aspecto: la indeterminacién. En la existencia ambas fuerzas no
pueden ser separadas con claridad. En la cita arriba traida se manifiesta esta idea de la poca
claridad, de la dificultad para distinguir los poderes que se oponen: no se puede establecer
con certeza cudl es el proceso dominante por una o la otra de estas fuerzas. Este aspecto se
aprecia también en el Volumen |1l de Systematic Theology, a propdsito de la ambigiedad
de la vida:

“Todo proceso de vida tiene la ambiguedad de que los elementos
positivo y negativo estdn mezclados de tal manera que es
imposible una separacion definida entre lo negativo y lo positivo:
la vida en todo momento es ambigua™’®

2.2. Presencia del concepto de ambigiiedad en los escritos tillichianos

En el periodo aleméan Tillich se refiere a la ambigiiedad como un concepto clave para
entender la situacion del hombre. Asi vemos cémo en el ensayo Kairos and Logos™ (1925)
aparecen en forma clara, aungue incipiente, algunos rasgos de la ambigiiedad, que van a
seguir toda la carrera de Tillich. Para identificar estos rasgos es necesario partir por
reconocer las ideas centrales de este escrito y ubicar esta idea dentro del contexto del

mismo.

" “The antinomy in the socialist idea of economics stemmed from socialism’s having to align itself with

liberalism over against the restraints on economic rationality, while at the same time affirming the necessity
of central planning in view of the consequences of capitalism” (Paul Tillich, The Socialist Decision, 153).

"8 “Every life process has the ambiguity that the positive and negative elements are mixed in such a way that a

definite separation of the negative from the positive is impossible: life at every moment is ambiguous” (Paul
Tillich, Systematic Theology, 111, 32).

" Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 123 — 175.
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Tillich comienza este escrito distinguiendo dos lineas filosoficas que se han venido
desarrollando desde el Renacimiento hasta hoy: una es denominada como movimiento
metodico. El Discurso del Método es su clasica formulacion, y las Criticas de Kant su méas
alta expresion. Esta linea ha sido la que se ha desarrollado en Occidente casi
exclusivamente. Y dentro de ella se ha desarrollado la ciencia técnica, la cual ha estado
constantemente presente proveyendo la base metodica de la ciencia occidental.

La otra linea ha tenido un desarrollo muy diferente. El filésofo méas simbdlico es Jacob
Boehme, quien vuelve al misticismo de la tardia Edad Media y recibe el impulso de Duns
Scoto y Lutero. Luego Schelling continla esta linea en el Romanticismo. Finalmente en el
siglo XIX se podria incluir a Schopenhauer y Nietzsche, quienes se diferencian
notablemente del movimiento metddico. Esta linea no cred ningun método cientifico y no
esta sujeta a ningun experimento. Se opuso infructuosamente a la aproximacion metodica.
En esta corriente el mundo es entendido como creacion, conflicto, destino. Aqui el tiempo
es una categoria central, se trata del tiempo decisivo, el kairos. El pensamiento en el kairos
se opone al pensamiento del logos atemporal. En la linea principal metddica la realidad es
considerada atemporalmente, el logos es una inmensa abstraccion que no puede hacer
justicia al destino y a la decision de nuestra existencia inmediata.®

Siguiendo la linea del kairos, Tillich sostiene que el sujeto cognoscente no es un sujeto
vacio, sino que es un sujeto histérico, y como tal vive entre la libertad y el destino, y dentro
de ellos se encuentra la decision. Se trata de la decision frente a lo Incondicionado, que se
manifiesta en cada decision particular. En este contexto es donde Tillich habla de la
ambiguedad. Se trata aqui de la ambigliedad de la decisién. Pues en cada decision
particular hay un si y un no respecto de Dios, porque en este mundo herido no puede haber
una decision final con respecto a Dios. Hay una equivocidad inevitable en las decisiones
particulares, por tanto en la historia y en el conocimiento. En la historia, porque ésta es

producto de decisiones particulares y en el conocimiento, porque contiene interpretaciones

8 Cfr. Ibid., 137.
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fundamentales que provienen de visiones originales y decisiones bésicas del sujeto que
conoce®.

Vemos, entonces, que ya en este escrito de 1925 nos encontramos con el concepo de
ambigledad, con sus aspectos de equivocidad y simultaneidad.

La equivocidad de la ambiguiedad es expresada en lo no definitivo de las decisiones
particulares con respecto a lo incondicionado. Las decisiones cobran su valor frente a lo
incondicionado, pueden ser a favor o en contra de él, pues “las decisiones en la esfera
condicionada no significan nada en si mismas™®. Pero estas decisiones a favor o en contra
de lo incondicionado encuentran expresién no al lado, sino dentro de las decisiones
particulares, y como tales no pueden ser decisiones inequivocas, pues puede haber tanto un
si como un no a lo incondicionado expresado en ellas. Y tanto es verdad que no puede
haber un si definitivo por lo incondicionado, como también es verdad que no puede haber
una decision inequivoca en contra de lo incondicionado. Aqui se muestra un conflicto en la
historia que no puede ser eliminado. Toda decision es equivoca™.

En este escrito podemos apreciar la idea de la equivocidad en el valor de la decision
particular, como también la idea de la simultaneidad, puesto que en el mismo acto de la
decision particular de despliegan todas estas posibilidades de no univocidad absoluta ni
equivocidad absoluta del valor de la decision frente a lo decisivo, que es lo Incondicionado.

Es interesante notar que en este escrito de 1925 ya aparece, aunque en forma incipiente,
la idea de la ambigliedad como una marca dejada por nuestra existencia concreta, es decir

18 Esta idea va a ser

la ambigiiedad como una consecuencia de nuestra situacion existencia
desarrollada posteriormente en Systematic Theology, en una forma muy clara bajo el

término del extrafiamiento del ser, expresando la idea fundamental de la situacion

5L Cfr. Ibid., 143.

82 «Decisions in the conditioned sphere mean nothing in themselves™ (Ibid., 138).

8 Cfr. Ibid, 137.

8 «The abstract assertion that in a cleft world there cannot be a final decision for God means practically that
every human decision with respect to God is equivocal. Indeed, this ambiguity is the actual mark of concrete
existence [...] Our decision, and that means our fate, is anti-divine insofar as it is equivocal, but insofar as it
is not unequivocally opposed to God, it is not Satanic. Being concrete and human, it is subject to divine
judgment, but yet is not entirely innihilated” (Ibid., 137-138).
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existencial de alejamiento de nuestro ser esencial producto del paso de la esencia a la
existencia.

Por otro lado vemos que en 1925 ya estd presente la idea de la situacion de
extrafiamiento del hombre con respecto al mundo. En el contexto del tema de la decision,
Tillich habla del mundo como el material de la decisién, pero se trata de un mundo extrafio
al hombre, es un mundo dado, esta opuesto al yo como una realidad. EI mundo es extrafio y
a la vez capaz de ser interpretado. EI mundo es ambiguo®. Como en el punto anterior, este
encontrarse frente a un mundo ambiguo, extrafio, es una expresion de la situacion de
extrafiamiento. Esta ambigliedad va a estar en la base de la ambigliedad en el lenguaje y en
la técnica®®.

Por ultimo, otro elemento importante sobre la comprension de la ambigiiedad que
encontramos incipientemente en este escrito es la presencia de elementos ambiguos y
elementos no ambiguos en todos los seres. En la esfera del conocimiento los elementos no
equivocos son el supuesto para poder nombrar las cosas, y los elementos ambiguos nos
hacen tener que cuestionar todos los nombres y conceptos®’. Esta idea de la presencia de
ambos tipos de elementos en la existencia va a estar en la base de la comprensién de la
ambiguedad de la vida desarrollada en Systematic Theology, donde se dice que la vida esta
constituida por la mezcla de elementos esenciales y existenciales: “...Usamos la palabra
‘vida’ en este sentido de una ‘mezcla’ de elementos esenciales y existenciales”®®. En la
existencia no hay solo equivocidad, en tal caso se trataria de una realidad satanica. En la
existencia se encuentran elementos no equivocos y elementos ambiguos, esto es lo que la
hace ser ambigua. La inequivocidad esté en las esencias y la ambigiiedad en la existencia.

Podemos concluir sobre lo dicho hasta aqui que los elementos esenciales de la nocion de

ambigliedad ya se encuentran presentes en los primeros escritos de Tillich.

% Cfr. Ibid., 142.

8 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology 111, 69, 72.

87 « . unequivocal elements and ambiguous elements are united in every being: the unequivocal elements,
without which it would be impossible to name the beings, the ambiguous elements which question every
name and concept; not for the sake of a better name, but for the sake of a new name, which expresses a new
emergence out of the profundity of the idea” (Paul Tillich, Interpretation of History, 168-69).

8 «We use the word ‘life’ in this sense of a ‘mixture’ of essential and existential elements” (Paul Tillich,
Systematic Theology, 111, 12).
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En los escritos del periodo americano el concepto de ambigiedad estd también muy
presente. Por ejemplo, en su obra The Courage to be la realidad de la ambiguedad es
mencionada desde una perspectiva moral: “aun en lo que él [el hombre] considera su mejor
accion el no ser esta presente y evita que sea perfecta. Una profunda ambiguiedad entre el
bien y el mal penetra todas las cosas que él hace, porque penetra su ser personal como tal
[...] La conciencia de esta ambigiiedad es el sentimiento de culpa”®®. En el escrito The
World Situation, en referencia a los sistemas fascista y soviético como reaccion contra la
conviccion burguesa de la armonia automatica entre el interés individual y el interés
general, estd presente también la idea de la ambiguedad, en su significado més bésico:
“Ambos [sistemas] son ambiguos: por un lado, tratan de volver a poner el incalculable
mecanismo de la economia mundial bajo el control del hombre; por otro lado, agravan las
fuerzas autodestructivas generadas por el segundo estadio de la sociedad burguesa”®. En
los sermones realizados en este periodo Tillich acentla la situacion humana ambigua. En la
coleccion The Shaking of the Foundations, por ejemplo, habla de la ley tragica que controla
los procesos histéricos, la ley que ordena la grandeza totalmente caida®™. En la coleccién
The Eternal Now se refiere a este eon marcado por la mezcla de bien y mal®.

En Systematic Theology la realidad de la ambigiliedad estd presente en sus tres
volimenes. En el Volumen 1 esta presente en los conflictos de la razon en la existencia.
Tillich habla de los conflictos internos de la razén, pues “bajo las condiciones de la
existencia los elementos estructurales de la razén se mueven unos contra los otros. Aunque
nunca completamente separados, ellos caen en conflictos autodestructivos que no pueden

ser resueltos sobre la base de la razon real”®. Estos conflictos se van a expresar en los

“Even in what he considers his best deed nonbeing is present and prevents it from being perfect. A profound
ambiguity between good and evil permeates everything he does, because it permeates his personal being as
such [...] The awareness of this ambiguity is the feeling of guilt” (Paul Tillich, The Courage to be, 52).
“Both are ambiguous: on the one hand, they attempt to bring the incalculable mechanism of World economy
back under the control of man; on the other hand, they aggravate the self-destructive forces generated by the
second stage of bourgeois society” (Paul Tillich, The World Situation, 8).

Cfr. Paul Tillich, The Shaking of the Foundations, 96.

Cfr. Paul Tillich, The Eternal Now, 138.

“Under the conditions of existence the structural elements of reason move against each other. Although
never completely separated, they fall into self-destructive conflicts which cannot be solved on the basis of
actual reason” (Paul Tillich, Systematic Theology, I, 82).
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enfrentamientos entre la raz6n autonoma y la razén heteronoma; entre el formalismo y el
irracionalismo; entre el absolutismo y el relativismo®. También se discute en este volumen
la ambigiiedad en lo sagrado®™ y en el acto creativo®. Ambos temas van a ser tratados con
mayor profundidad en el Volumen II.

En el Volumen 11 esta presente la ambigtedad del mal como un elemento inherente a
nuestra vida®’. Esta ambigiiedad constituye una tragedia en cuanto es un elemento
universal de la vida y con el cual Cristo también tuvo que relacionarse. Cristo tuvo
conflictos con los lideres de su nacidn, éstos decidieron en contra de Jesus, y sin embargo
Jesus se siente parte de la tradicion de Israel. Los poderosos de Israel no habrian podido
decidir a favor de Jesus no ambiguamente. EI mundo que rodea a JesUs es tragicamente
ambiguo, JesUs se ve envuelto en el elemento tragico de la culpa, pero sin que estos
elementos afecten su relacion personal con Dios. Lo mismo puede decirse de la relacion
entre Pablo y la Ley. Aunque fue perseguido continuamente por los judios, Pablo era
celoso en cumplir la ley de Dios; y aunque los fariseos representaban la ley de Dios, esta
ultima era la revelacion preparatoria, sin la cual no hubiera sido posible la revelacion final.
Aparte de esto, no hay mayor desarrollo sobre el tema en este volumen. Ademas, la
existencia es vista en esta parte del sistema solo en abstracto, tal como afirma Tillich “los
elementos esencial y existencial son siempre abstracciones de la realidad concreta del ser,

% Y lavida va a ser el tema de la Parte 1V del Sistema, en el Volumen II1.

es decir, la vida

En el Volumen 111 el tépico de la ambiguedad esta enmarcado dentro del tema de la
dindmica de la vida como un todo. Esto es justamente lo novedoso del tratamiento de este
concepto en este volumen de Systematic Theology. La situacién de extrafiamiento del
hombre fue tratada en abstracto en el Volumen 11, ahora es tratada en la actualizacion del
ser, es decir, en la vida. Tillich se refiere a la ambigtiedad en este volumen desde el punto

de vista ontoldgico, desde el momento en que la vida es entendida como la actualizacién

* Cfr. Ibid., 83.

% Cfr. Ibid., 216-17.

% Cfr. Ibid., 256.

7 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, II, 132.

% «Essential as well as existential elements are always abstractions from the concrete actuality of being,

namely, ‘Life’” (Ibid., 28).

39



del ser. EI fundamento ontoldgico que constituye la raiz de la ambigledad va a ser tratado
en detalle en el capitulo 111 de esta tesis.

Siguiendo el método de la correlacion, en la parte IV del sistema, la pregunta esta
constituida por la ambigiiedad de la vida, y la respuesta se va a encontrar correlativamente
en el simbolo de la Presencia Espiritual. De acuerdo con este método Tillich se detiene en
el andlisis de la vida, donde se van a encontrar elementos positivos y negativos
ambiguamente®. Es necesario detenernos, en los parrafos siguientes, en este anélisis de la
estructura de la vida tal como lo encontramos en este tomo de Systematic Theology, para
poder entender este punto sobre la ambigiedad en general, como también para el desarrollo
de otros subtemas que se desarrollaran més adelante en esta tesis.

Tillich desarrolla una concepcion de vida basada en dos perspectivas fundamentales que
van a ser correlacionados: la multidimensionalidad de la vida y la multifuncionalidad de la
vida. En otras palabras, se puede decir que para Tillich la vida se realiza en un proceso que
se manifiesta en cuatro dimensiones y en tres funciones.

Con respecto a la multidimensionalidad de la vida hay que decir que Tillich prefiere
hablar de dimensiones de la vida en vez de niveles de la vida. Las dimensiones de la vida
son la dimensién inorganica, organica, psicolégica y espiritual. Estas cuatro dimensiones
se relacionan de tal manera que no hay interferencia entre ellas, como si sucede cuando se
hace distincion de niveles de la vida: nivel natural y sobrenatural. En cambio, hay
gradacion entre estas dimensiones, pero que no implican conflictos, puesto que para la
actualizacién de algunas dimensiones de la vida otras dimensiones mas basicas tuvieron
que haber sido actualizadas. Asi, la dimension organica supone la actualizacion de lo
inorganico, la dimension psicolégica supone la dimension organica y la dimension
espiritual supone las dimensiones anteriores. EI hombre es el ser superior dentro del reino
de nuestra experiencia porque es el unico portador de la dimensién espiritual. Sélo en el
hombre se hacen actuales todas estas dimensiones; él es el que envuelve méas dimensiones:

inorganica, organica, psicolégica y espiritual’®. Tillich utiliza el término espiritu para

% Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, IlI, 32.
19 Cfr. Ibid., 17-30.
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designar una dimension que caracteriza al hombre como hombre. Esta dimension se realiza
en la moralidad, la cultura y la religion, es decir, en las tres funciones: la auto-integracion,
auto-creatividad y auto-trascendencia. EIl espiritu designa la dimension de la vida del
hombre que une dos elementos: el poder del ser y el significado del ser. La idea del poder
del ser es expresada por el término hebreo ruah, porque el aliento vital es el poder de
animacién que no es agregado al sistema organico, sino que se hace efectivo solo en el
hombre®. ElI mismo término poder del ser expresa una idea de ser, no concebida
abstractamente, sino mas bien existencialmente, que surge de la experiencia de resistencia
al no ser relativo. Entonces cuando decimos que la técnica es una funcién de la
auto-creatividad del hombre en la dimension del espiritu se esta diciendo que la técnica es
creacion que se realiza en esta dimension que es exclusiva del hombre: la dimension del
espiritu, la dimension que une el poder del ser con su significado.

Con respecto a la multifuncionalidad de la vida hay que decir que las tres funciones
por las que el ser se hace actual son la auto-integracion, la auto-creatividad y la
auto-trascendencia. La auto-identidad consiste en un movimiento circular en el cual el
centro de la auto-identidad se mueve hacia afuera (auto-alteracion) y luego vuelve hacia
si, restableciendo su centralidad con los contenidos que han sido alterados. La
auto-creatividad implica la creacion de nuevos centros. En esta funcién el movimiento es
hacia adelante en la direccion horizontal. Aqui también hay un movimiento entre la
auto-identidad y la auto-alteracion, dominando la dltima. Aqui la vida crea lo nuevo, lo
hace trascendiendo el centro individual hacia adelante. Esta funcion de la auto-creacion se
realiza bajo el principio del crecimiento en una dindmica en la cual una realidad formada
va mas alla de si misma hacia otra forma preservando y transformando la realidad
original. Se trata de la creacién de una forma nueva, pero no en términos de una creacién
original. La vida se crea a si misma en la dinamica del crecimiento. Por ultimo, en la
auto-trascendencia, el movimiento es vertical. En ésta, la vida se dirige mas alla de si
misma en cuanto vida finita. Este proceso no puede ser medido por la experiencia visible,

sino que es un asunto que solo puede ser visto por el espejo de la conciencia humana. Se

01 Cfr. Ibid., 21.
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trata de una auto-trascendencia, en el sentido que la vida no es trascendida por algo que no
es vida, puesto que la vida, debido a su propia naturaleza, es una vida en si mismay sobre
si misma. Esta funcion esta determinada por el principio de la sublimidad.

Cada una de estas funciones depende de las polaridades bésicas del ser: la
auto-integracion depende de la polaridad de la individualizacion y participacion, la
auto-creacion depende de la polaridad de la dindmica y la forma, y la auto-trascendencia
depende de la polaridad de la libertad y el destino. También hay que decir que la estructura
auto-identidad y auto-alteracion esta presente en cada una de las tres funciones, que a su
vez esta basada en la estructura ontoldgica basica correlativa yo y mundo™®.

Ahora bien, la ambigiiedad se presenta en cada una de estas tres funciones. En la
funcién de la auto-integridad se presenta la ambigiiedad integracion-desintegracion. Se
trata de la polaridad conflictiva entre la no-identidad vacia y la auto-elevacion cadtica.
Pues la integracion implica la posibilidad de la desintegracion, es decir la posibilidad de no
preservar la auto-integracion. La ambigiedad de esta funcion se manifiesta en todas las
dimensiones de la vida. En la dimensién del espiritu se manifiesta en la ambiguedad de la
moral. Sobre la base del acto moral entendido no como una ley divina 0 humana que es
obedecida, sino como un acto en que la vida se integra a si misma en la dimension del
espiritu, la moralidad es la funcion de la vida en que el yo centrado se constituye a si mismo
como persona®. Pero en la existencia la moralidad se separa de la religién y la cultura y
expresa su naturaleza ambigua en términos del imperativo categorico, del contenido de las
normas morales y la naturaleza de la motivacién moral*®*.

También se da la ambigiiedad en la funcion de la auto-creatividad. Esta consiste en que
en el proceso de la vida para dar paso a una nueva forma se tiene que pasar por el caos'®, se
trata de una destruccidn relativa. La auto-creatividad se presenta mezclada con la

destruccioén.

102 Cfr. 1bid., 31 - 32.
103 Cfr. 1bid., 38.
104 Cfr. Ibid., 38ss.

15 Cfr. Ibid., 50.
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No hay que confundir la funcion de la auto-creatividad con la auto-integracion. La
primera da el impulso dinamico que conduce a otro centro, mientras la segunda constituye
el ser individual en su centralidad. A la auto-creatividad le corresponde contrariamente el
elemento de la destruccion, representada por la muerte, y a la auto-integracion le
corresponde la desintegracion, representada por la enfermedad.

La ambigliedad en la funcion de la auto-creatividad se ve claramente en la dimension de
lo organico, porque es en esta dimension donde se experimenta la vida y la muerte. Asi
pues, en todo proceso de crecimiento, las condiciones de vida son también condiciones de
muerte. “La muerte esta presente en todo proceso de vida desde el comienzo hasta el final
[...] la muerte desde fuera no tendria ninglin poder sobre un ser si la muerte desde dentro

no estuviera continuamente trabajando”*%

. Esta ambigliedad de la auto-creacion y
destruccion también se manifiesta en relacion con otros seres vivos. En todo momento la
vida se encuentra con una vida extrafia, con reacciones creativas y destructivas. La vida
crece suprimiendo o consumiendo otras vidas. Tillich continla explicando otras
ambigliedades en la dimension de lo organico, como la ambigliedad del trabajo, de la
propagacion, del instinto de vida y de muerte y la ambigtiedad del dolor y el placer. En la
dimension del espiritu la autocreatividad se manifiesta en la cultura, es decir, cuidar algo,
mantenerlo vivo, hacerlo crecer. Pues al cultivar algo el hombre esta creando algo nuevo
porque el objeto cultivado es cambiado. ElI hombre crea mediante tres funciones:
materialmente, mediante la funcion técnica; receptivamente mediante la teoria vy
reactivamente en la funcién de la praxis'®’. En la base de estas tres funciones esta el
lenguaje, cuya ambigliedad es que al transformar la realidad en significado separa la mente
de la realidad, por tanto abre una distancia entre el objeto captado y el significado creado
por la palabra. La ambigiedad de la técnica es, entonces, parte de la ambigledad de la
cultura, puesto que constituye una de las funciones bésicas de esta Gltima'®. La

ambigliedad de la teoria como acto cognitivo consiste en que la distancia entre el sujeto y el

108 “Death is present in every life process from its beginning to its end [...] death from outside could have no

power over a being if death from inside were not continuously at work™ (Ibid., 53).
197 Cfr. Ibid., 57.
198 Nos referiremos més en detalle sobre la ambigiiedad de la técnica en el punto 4 de este capitulo.
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objeto nunca puede ser vencida. El acto cognitivo trata de vencer esa distancia, pero nunca
lo logra. La historia de la epistemologia es un intento de vencer esa distancia entre el sujeto
y el objeto, pero aniquilando uno de los lados de esta separacion en favor del otro. Por
ultimo, la ambiguedad en la funcion de la praxis comunitaria, entendida esta Gltima como
los actos de una persona en calidad de miembro de una comunidad, se manifiesta sobre
todo en la justicia. La ambiguedad de la justicia aparece donde sea que la justicia es
demandada y realizada. Esta ambigliedad se manifiesta en la ambiguedad inclusion y
exclusion; competencia e igualdad; la ambigiiedad del liderazgo y la ambiguedad de la
forma legal.

En la tercera funcion de la vida la ambiguiedad consiste en que la auto-trascendencia es
resistida por la profanizacion de la vida. Esta resistencia contra la auto-trascendencia puede
ser percibida bajo todas las dimensiones de la vida. Por tanto se puede afirmar, de acuerdo
con Tillich, que “en todo acto de autotrascendencia de la vida la profanizacion esta
presente o, en otras palabras, que la vida se trasciende a si misma ambiguamente™'%°.

Ahora bien, la auto-trascendencia de la vida no es posible de verificar en términos
empiricos, como si es posible en las otras dos funciones. Podemos describir esta funcion
de la auto-trascendencia solo en términos de una reflexion realizada en la conciencia del
hombre. En otras palabras, la conciencia del hombre es el espejo de la auto-trascendencia
de la vida en general.

La auto-trascendencia de la vida es resistida, entonces, por la profanizacién. Lo
profano significa literalmente mantenerse a las afueras de la puerta del templo*°, pero no
debe ser traducido simplemente como lo secular, sino que debe ser entendido como la
resistencia a la auto-trascendencia. La vida se autotrasciende en todos los reinos de la
vida, no solo en el reino espiritual cuya manifestacion se hace patente en la religion. La
vida se auto-trasciende también en el reino de lo inorganico y de lo organico.

La auto-trascendencia de lo inorgénico y lo organico aparece en el espejo de la
conciencia del hombre como lo que tiene grandeza y dignidad. La conciencia del hombre

109 «__in every act of the selftranscendence of life profanization is present or, in other words, that life

transcends itself ambiguously” (1bid., 87).
1O Cfr. Ibid., 86.
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percibe la grandeza del universo, pero méas que en términos cuantitativos, por ejemplo en
la vastedad del universo, esta conciencia se refiere mas a lo cualitativo, indicado muchas
veces con el término de misterio. En este sentido Tillich afirma que “la realidad, cada
pedazo de realidad, es inagotable y apunta al misterio Gltimo del ser en si que trasciende la
infinita serie de preguntas y respuestas cientificas™***. Pero esta grandeza de lo inorganico
es resistida por lo profano, manifestado en la conciencia de la pequefiez, en la conciencia
de ser polvo y ceniza™?. Pero esta ambigiiedad de la autotrascendencia se manifiesta
principalmente en el &ambito de la religidn, cuando se da a algo condicionado la validez de
lo incondicionado, y cuando se transforma a la religion en un objeto finito entre los

objetos finitos™>.

2.3. Presencia de términos equivalentes en los escritos tillichianos.

Como ultima parte de este apartado trataremos el tema de los términos equivalentes al
término ambigiedad utilizados por Tillich. Pues la realidad de la ambigliedad a la que
apunta Tillich en sus escritos no esta limitada al solo término ambigtiedad. Coincidiendo
con las opiniones de Eduardo Cruz'**, se puede pensar que la realidad de la ambigiiedad es
expresada en las reflexiones de Tillich también por los términos conflicto interno, lo
demoniaco y lo tragico.

En el libro Socialist Decision Tillich habla del conflicto interno que caracteriza a la
existencia proletaria en la relacion del proletariado con la sociedad burguesa. Hay un
conflicto interno, no una contradiccion. En esta ultima se requiere que el elemento
contradictorio sea derrotado, mientras que en un conflicto no hay que elegir entre esto o lo
otro, puesto que no se trata de lo arbitrario y accidental, sino de la cosa misma, por eso se

habla de lo interno. Una contradiccion se resuelve removiendo el elemento contradictorio,

“Reality, every bit of reality, is inexhaustible and points to the ultimate mystery of being itself which

transcends the endless series of scientific questions and answers” (1bid., 88).
Cfr. Ibid., 89.

Cfr. Ibid., 98.
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mientras que un conflicto se resuelve cambiando la estructura desde la cual el conflicto
interno procede necesariamente™®®.

El conflicto interno del proletariado surge de su origen mismo como producto de la
sociedad burguesa contra la cual tiene que luchar. La burguesia busca apoyo en los poderes
preburgueses del suelo, la sangre, el grupo; no en la comunidad. De alguna manera niega
las radicales implicancias de su propio principio burgués y se alia con las fuerzas
preburguesas. Por otra parte, el proletariado, en su lucha de clases, se ve forzado a luchar
contra las fuerzas preburguesas y a favor del principio burgués, no para apoyarlo, sino para
destruirlo. Aqui surge el conflicto: el proletariado, como clase dentro de la sociedad
burguesa, vive del recurso de la sociedad burguesa, contra la cual lucha. En la sociedad
burguesa el proletariado es un mero objeto, no un sujeto, y para vencer esto el proletariado
tiene que luchar contra las fuerzas preburguesas con las cuales se alia la burguesia, con esto
lucha a favor del principio burgués que, al mismo tiempo, quiere destruir. La ambigtiedad
esta justamente en esto: la necesidad simultanea de cumplir y de oponerse al principio
burgués'*®. Dicho de otra forma: “El proletariado debe negar el poder mediante el cual
lucha contra el principio burgués, es decir, el poder de origen. Y debe afirmar aquello que
pretende destruir, eso es, el principio burgués™'’. La ambigiiedad consiste, entonces, en
que el proletariado lucha contra un poder (preburgués) y apoya el otro poder (burgués) que
al mismo tiempo quiere destruir. Hay oposicion y simultaneidad. Se puede concluir,
entonces, diciendo que el término ambigiiedad es en este escrito reemplazado por conflicto
interno.

Otro término correlativo a la ambigliedad, aun mas decisivo que el anterior, es el
término lo demoniaco. Este término conlleva una gran complejidad y profundidad en su
significado. Su enraizamiento en la profundidad del ser va a ser tratado en el capitulo 111 de

esta tesis, 1o que nos interesa aqui es su correlacion con el término ambigiedad.

14 Cfr. Eduardo Cruz, A Theological Study Informed by the Thought of Paul Tillich and the Latin American
experience: The Ambivalence of Science, 114 — 140.
5 Cfr. Paul Tillich, Socialist Decision, 66.
18 Cfr. Ibid., 127.
7 «The proletariat must deny that power by which it struggles against the bourgeois principle, namely, the
power of the origin. And it must affirm that which it seeks to destroy, namely, the bourgeois principle”

(Ibid., 68).
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Antes de llegar directamente a este punto, es necesario resaltar la importancia de este
concepto en el desarrollo de Tillich en su periodo alemén. La primera discusion sobre lo
demoniaco aparece en su obra de 1923 Basic Principles of Religious Socialism™*® y en su
Philosophy of Religién (1925)**°. Pero en 1926 Tillich escribe su obra principal sobre este
tema, titulada The Demonic'?°. Lo demoniaco ocupa un lugar central en su pensamiento en
el periodo aleméan; conforma una categoria fundamental para la interpretacion de la
situacion histdrica de Alemania de la post primera guerra mundial. El subtitulo de esta obra
fundamental: Lo Demoniaco, nos confirma esta intuicion: Una Contribucion a la
Interpretacion de la Historia. Para Tillich es necesario ser conscientes de las demonias del
presente, pues es dificil ser conscientes de ellas en nuestra sociedad profanizada. Ahora
bien, lo demoniaco no se manifiesta solamente en forma de religién, también esta presente
en las realidades como el secularismo, el capitalismo, lo que Tillich llama demonias del

presente’?

, porque el concepto de lo demoniaco caracteriza la realidad de tal manera que
aun la esfera secular no puede escaparse.

En efecto, en este periodo Tillich se refiere a la ambigiuedad de la realidad
principalmente por medio del concepto de lo demoniaco. En las siguientes tres citas traidas
aqui se aprecia claramente la ambigliedad de lo demoniaco en su aspecto méas fundamental,
éste es, la presencia simultanea de elementos creativos y destructivos: “[lo demoniaco]
[d]escribe un poder en la vida personal y social que es creativo y destructivo al mismo
tiempo™?%; “La demontia es el reino de una forma superindividual sagrada que sostiene la
vida, que al mismo tiempo contiene la fuerza de destruccién de tal manera que el poder
destructivo estd conectado esencialmente con su poder creativo”'?*; “Donde hay
creatividad individual, hay también oposicién al proceso creativo y hay también formas

que contradicen la forma. Nosotros llamamos ‘lo demoniaco’ a la corporeizacion de estas

18 pyblicada en Paul Tillich, Political Expectation, 58 — 88.

19 pyblicada en Paul Tillich, What is Religion?

120 pyplicada en Paul Tillich, The Interpretation of History, 77 — 122.

2L Cfr. Ibid., 115 ss.

122 «t describes a power in personal and social life that is creative and destructive at the same time” (Ibid., 58).

123 «“Demonry is the reign of a superindividual, sacred form which supports life, which at the same time
contains the force of destruction in such a way that the destructive power is essentially connected with its
creative power” (Ibid., 91).
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formas que se oponen a la forma incondicionada y son por tanto destructivas y
auto-destructivas™*?,

Lo demoniaco se hace manifiesto en distintos aspectos de la realidad. En lo estético se
manifiesta con especial claridad y simbolismo, pues Tillich comienza su ensayo The
Demonic analizando las manifestaciones demoniacas en las expresiones artisticas de los
pueblos primitivos y asiticos, como pueden ser las estatuas de sus dioses y fetiches, en sus
artesanias y en las mascaras para sus danzas. En éstas se manifiestan elementos
destructivos de las formas, rompen la forma organica. Ellas aparecen de tal manera que
violan radicalmente la coherencia organica presentada en la naturaleza'?. Estos elementos
aparecen en transformaciones que aln permiten reconocer la estructura organica, pero al
mismo tiempo hacen de ella algo totalmente nuevo. Los 6rganos del poder tales como las
manos, pies, muslos, 0jos y 6rganos sexuales aparecen con tal fuerza y desproporcién que
mas bien se pasan a la crueldad y éxtasis orgiastico. Estos poderes vitales se vuelven
todopoderosos de tal manera que se hacen destructivos de las formas. Estas expresiones se
hacen principios destructivos, pero no se trata de falta de forma, sino de una contradiccion
a la forma, se trata de algo que es positivamente contrario a la forma. Esto es lo demoniaco
en la expresion artistica de los pueblos primitivos y en esto consiste basicamente su
ambigledad, en que se trata de la presencia de lo creativo y destructivo que emerge hacia la
superficie de la expresion estética; y lo que sucede aqui en la esfera de lo estético es lo
mismo que sucede en todas las demonias de la realidad individual, social y cultural.

Tillich continda en su obra The Demonic con otras manifestaciones de lo demoniaco.
Encuentra en el ambito de la religion un material inagotable de manifestaciones que
muestran su caracter ambiguo. Las demonias de lo sagrado estan presentes en los cultos
orgiasticos falicos con su destruccion ritualista de la potencialidad creativa, en las orgias y
ritos de laceracion, en el sacrificio sanguinario al dios de la tierra que devora la vida para

crear vida. Para Tillich el mayor simbolo de la demonia en la religion lo encuentra en el

124 «Where there is individual creativity, there is also opposition to the creative process and there are also forms
that contradict form. We call the embodiment of these forms that oppose the unconditioned form and are
therefore destructive and self-destroying, the demonic” (Paul Tillich, Political Expectation, 63).

125 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 78.
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Gran Inquisidor tal como lo vio Dostoievsky: la religion se hace absoluta y como tal debe
destruir lo santo sobre lo cual se establece, ahi se ve el poder demoniaco de la institucion
sagrada’?®.

En el ambito de la personalidad es donde lo demoniaco se manifiesta en la forma mas
clara'?’. La demonfa se realiza en la personalidad como un estado poseido, donde ocurre
una separacion en la personalidad en que el ego tiene un caracter extatico de tal manera que
a pesar de su destruccion permanece aun el elemento creativo: los poseidos en las
narraciones evangeélicas reconocen a Cristo como el Cristo.

La demonia se manifiesta también en lo social. Aunque para Tillich la demonia sacral es
la base de las demonias sociales, lo demoniaco no habita solo en la esfera sacral. En el
campo de la cultura también se encuentra la ambiguedad creacion y destruccion como
consecuencia de la erupcion del abismo del ser. El objetivo de estas demonias sociales es la
destruccion del individuo. Lo demoniaco se manifiesta cuando el justo derecho a exigir
sacrificio al individuo por parte del Estado o la Iglesia es dirigido hacia un fin destructivo.
Aqui se encuentra justamente la ambigtedad, el limite es muy facil de sobrepasarlo, la
voluntad de poder y el eros se hacen destructivos: “La demonia del Estado, la Iglesia y la
economia se hace manifiesta cuando la santidad de estas formas sociales, su derecho a los
sacrificios, es mal usado destructivamente, esto acompafiado de un resultado
auto-destructivo, la pérdida de la fe en su misma santidad™?

Tillich continta en su obra The Demonic con las demonias del presente’?®. Estas se
manifiestan en las dialécticas peculiares de las grandes fuerzas que sostienen la realidad
social. En nuestra sociedad autonoma nos es dificil ser conscientes de ellas porque para
Tillich “[e]l método profano de vencer la demonia [...] ha causado la desaparicion casi

completa de lo demoniaco de la conciencia general del presente”**°. Es necesario ser

128 Cfr. Ibid., 80.
127 «“The demonic comes to fulfillment in personality, and personality is the most prominent object of demonic
destruction, for personality is the bearer of form in its totally and unconditioned character”( Ibid., 86).
128 «The demonry of the state, church, and economics is visible when the holiness of these social forms, their
right to sacrifices, is misused destructively, wherewith as a result the self-destruction, namely the shaking of
the belief in their holiness, is connected” (Ibid., 92-93).

129 Cfr. Ibid., 115 ss.
130 «“The profane method of overcoming demonry [...] has caused the demonic to disappear almost completely
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conscientes de estas demonias porque percibirlas como tales nos lleva a reconocer que la
manera de vencerlas no es a través del progreso o de la mera revolucion, sino a través de la
gracia. Entre estas demonias Tillich identifica en primer lugar la actitud de la
racionalizacion, es decir, la comprension de las cosas a través del razonar desde dentro de
sus elementos y sus relaciones regidas por las leyes™!. Esta actitud es distorsionada
demoniacamente a través de la voluntad de control, que domina y roba a las cosas su
caracter esencial y su poder independiente’®?. Lo ambiguo de esta actitud intelectualista
(profana) consiste en que la comprension racional de las cosas debe contener como
consecuencia el progreso infinito, pero, por otro lado, destruye con cada paso hacia
adelante la cualidad viva y el poder independiente en las cosas y por tanto la comunidad

133

interna entre el que conoce y lo conocido ~*°. Ahi esta justamente el aspecto de

simultaneidad de lo creativo y destructivo, “el elemento sostenedor es al mismo tiempo
destructivo™*,

Por otra parte, en la esfera practica del presente sobresalen dos demonias: el capitalismo
y el nacionalismo. En el primero se manifiesta con mucha fuerza la combinacién de la
fuerza creativa y la destructiva'®®. La economia auténoma, con la ayuda de los medios
técnicos que se ha puesto a su disposicion, ha llevado a la forma de produccién de bienes
mas exitosa que se haya conocido hasta ahora. Su caracter creador y transformador es
indiscutible, esto es tan verdadero como también es verdadero que esta fuerza creativa esta
combinada con una fuerza destructiva tremendamente fuerte. Para Tillich no es necesario

hacer una descripcion del aspecto destructivo del capitalismo en lo espiritual, social,

from the general consciousness of the present”( Ibid.,115).

L Cfr. Ibid., 117.
132 «This attitude, which is in accord with the nature of things and suited to the relationship of subject and

object, is demonically distorted through the will for control, which masters it and robs the things of their
essential character and independent power” (Ibid.).

133 “The demonic quality of intellectualism is that it contains the rational comprehension of things and

essentially must contain the consequence of infinite progress, but that, on the other hand, with every step
forward it destroys the living, independently quality in the things and therewith the inner community
between the knowing and the known” (Ibid.).

134 “The supporting element is at the same time destructive”( Ibid.).

135 »

...but it is just as true that this creative force is combined with a destructive one of horrible strength”
(Ibid.,120).
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individual y en lo psicoldgico. Estd de m&s nombrar cantidad de ejemplos que son muy
conocidos. Los aspectos creativo y destructivo en el capitalismo estan inseparablemente
combinados. Ni siquiera se puede separar lo demoniaco del capitalismo llevandolo al plano
del pecado general, por medio de la categoria moral del mamonismo, removiendo la
cualidad técnica del capitalismo. Pues ambos aspectos, el creativo y el destructivo estan
combinados inseparablemente: “La profundidad de lo demoniaco es justamente esto, que
los elementos significativos y no significativos en él estan inseparablemente
combinados™**®.

El caracter ambiguo del nacionalismo también es visible. En su aspecto creativo, el
impulso nacionalista fue el Unico que ofrecio una fuerte resistencia a la economizacion
técnica de Occidente, el nacionalismo cre6 una conciencia vital inmediata, pero al mismo
tiempo se hizo patente su aspecto destructivo, sus asesinatos, sus mentiras, las violaciones
a las otras naciones™’.

Ambos, el capitalismo y el nacionalismo, constituyen para Tillich, en el periodo de la
primera posguerra, los mayores movimientos demoniacos. Ambos expresan una inmensa
fuerza creativa, pero ambos contienen también la fuerza de destruccion que priva a la gente
de su humanidad esencial. Las demonias sociales del presente revelan, entonces, su
dualidad, en su fuerza sostenedora y destructiva™®.

Podemos concluir diciendo que para Tillich el significado basico de lo demoniaco esta
en su caracter ambiguo: “la unidad de la fuerza creativa y destructiva de la forma”**°. En la
demonia tiene que darse esta tension. Si hablamos de una realidad en que no esta el
elemento destructivo estamos hablando de un genio, de un poder sobresaliente, de la fuerza

creativa, no de una demonia. Y viceversa, si hablamos de una realidad en que la

136 «The depth of the demonic is just this, that the meaningful and meaningless elements in it are inseparably
combined” (Ibid., 120).
137 Cfr. Ibid., 121.
138 «“Thus the social demonry of the present is revealed in its duality, in its immense supporting and destructive
strength” (Ibid.).
139 «“the unity of form-creating and form-destroying strength” (Paul Tillich, The interpretation of History, 81).
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destruccion no tiene un elemento creativo, entonces estamos hablando de deficiencias,
defectos, pero no de demonia™®.

El tercer termino correlativo a la ambigtiedad es la tragedia. Tillich le da mayor fuerza a
este término en su periodo americano, de tal manera que ambos términos, tragedia y
ambigiedad, llegan a hacerse correlativos para describir la condicion humana. Tillich
utiliza el término tragedia, o lo trgico seguramente bajo la influencia del existencialismo
aleman en la situacion posterior a la segunda posguerra. En el Volumen Il de Systematic
Theology Tillich habla del caracter tragico de la situacién de extrafiamiento del hombre,
situacion que nos lleva a la relacion del hombre con el universo, y consecuentemente a la

pregunta por la creacién y la caida'**

, Y s en este ultimo punto donde lo tragico expresa la
ambigledad de la transicidn de la esencia a la existencia, simbolizada por el relato de la
caida de Adan y Eva. La actualizacion de la creacién y la caida son idénticos. “La creacién
es buena en su caracter esencial, si es actualizada cae en el extrafiamiento universal a través
de la libertad y el destino™*2.

Es en el Volumen 11 de Systematic Theology donde el término tragedia cobra su mayor
importancia en cuanto expresion de la ambigiedad. En efecto, en la funcion de la
autotrascendencia de la vida en la dimension del espiritu se hace manifiesta la tragedia en
su caracter intrinsecamente ambiguo, en su conexion inevitable con la grandeza (o
dignidad)**. Se podria afirmar que la tragedia es la ambigiiedad de la grandeza humana.
Pero no solo en el hombre hay grandeza, pues la vida en todas sus dimensiones (inorganica,
organica y espiritual) es autotrascendente, y por tanto tiene grandeza, aungue solamente el
hombre puede ser consciente de ella, en si mismo y en todos los seres vivos. La
autotrascendencia de la vida en general aparece en el espejo de la conciencia del hombre
como teniendo grandeza y dignidad. Esto se manifiesta con claridad en la poesia y el arte:
el poeta y el artista expresan la grandeza y dignidad de las cosas. Pues las cosas tienen su

grandeza y dignidad, aunque no sean conscientes de ello, desde el momento en que se

19 Cfr. Ibid., 82.
Y1 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology 11, 39.
142 «Creation is good in its essential character. If actualized, it falls into universal estrangement through

freedom and destiny” (Ibid., 44).
3 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 92-94.
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afirman a si misma en su poder de ser, ahi afirman su grandeza'**. Pero la tragedia se da en
la autotrascendencia en la dimension del espiritu, es decir sélo en la conciencia del hombre
como portador de todas las dimensiones de la vida y Unico portador de la dimension
espiritual. La autotrascendencia de la vida se revela al hombre como la grandeza de la vida,
que en la condicion de la existencia nos conduce al caracter trdgico de la vida, a la
ambiguedad de lo grande y lo tragico. Lo que nos importa aqui es comprender el caracter
ambiguo de la tragedia. Para ello hay que partir distinguiendo lo tragico de lo penoso. Un
evento tragico esta inevitablemente conectado con la grandeza, de tal manera que no es
posible hablar significativamente de tragedia sin entender la ambigledad de la grandeza.
¢En qué consiste, entonces, la ambigiiedad de la grandeza del hombre?'*® Consiste en que
siendo un poco menos que Dios (Salmo 8), trata de trascender sus limites de finitud
humana y reunirse con el fundamento del cual se encuentra extrafiado. La grandeza
consiste justamente en estar conscientemente comprometido con la busqueda de su
plenitud; y precisamente (simultdneamente) por esta razon el ser humano es atrapado en la
catastrofe, en la destruccion, en querer sobrepasar los propios limites. Asi pues, la
conciencia de su grandeza (dignidad) se convierte, en la existencia, en la autoelevacion
mas all& de los limites de la finitud (hybris). En la existencia se da la ambiguedad porque
no se trata solo de la negatividad propia de la hybris, sino que se da la mezcla con el
elemento positivo: la grandeza o dignidad. La autoelevacion de la grandeza mas alla de los
limites de su finitud va a producir la destruccion de otros y la autodestruccion.

La tragedia es un término correlativo a la ambigliedad justamente porque expresa la
ambigliedad en la dimension de la autotrascendencia. En ella resalta la simultaneidad de
los elementos positivos y negativos. La grandeza y la tragedia estan mezcladas de tal forma
que ambos estan unidos inevitablemente: “...la grandeza esta inevitablemente conectada
con la tragedia™*®. No se ve salida alguna, ... lo tragico es la ambigtiedad interna de la

grandeza humana™'*’, lo vemos en la antigiiedad tardia y en Occidente moderno'*®. Por

144 Cfr. Ibid., 93.

5 Cfr. Ibid., 92 - 94.

146« greatness is inescapably connected with tragedy” (Ibid., 93).

7 « . The tragic is the inner ambiguity of human greatness” (1bid., 102).
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otro lado, la tendencia natural a evitar la tragedia evitando la grandeza nos llevaria a la
tragica pérdida de si mismo y de la grandeza de ser si mismo.

3. El'logos de la técnica

Para desarrollar el tema de la ambigliedad de la técnica en los escritos de Tillich, es
necesario identificar su concepto de técnica. Aungue él no se detiene en la definicion de
técnica en forma especial, si expresa un claro concepto de ella en algunos de sus escritos.

El concepto de técnica lo encontramos en tres de sus obras: el libro The System of the
Sciences, According to Objects and Methods (1923); el ensayo Logos and Mythos of
technology (1927); y Systematic Theology Il (1963). En ellas podemos encontrar tres
conceptos de técnica, que obedecen a tres intenciones diferentes, y que se encuadran dentro
de diferentes marcos de referencia filosoficos. La primera se enmarca dentro del intento
por construir un sistema general de las ciencias, sustentado sobre la teoria del significado,
buscando la relacion de todas las formas de significado entre si y con el significado Gltimo.
La segunda refiere a la técnica en cuanto acto de la naturaleza, y especialmente, del
hombre. Y la tercera se enmarca dentro de la teoria del ser, entendiendo la vida como una
actualizacion del ser, que en la dimension del espiritu se Ilama cultura.

A continuacidn presentaremos estos tres conceptos de técnica. No siguiendo el orden
cronoldgico de los escritos, sino partiendo por el concepto mas general, en Logos and
Mythos of technology, continuando por el concepto que encontramos en The System of the
Sciences y en Systematic Theology. A estos tres conceptos afiadiremos las reflexiones de

Tillich sobre la racionalidad técnica.

148 Cfr. Ibid., 94.
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3.1. La técnica como el acto de utilizar medios para un fin, en Logos and Mythos of

Technology

En una conferencia titulada The Logos and Mythos of Technology, dictada en Dresde el
afio 1927, con ocasion de la inauguracion de una exposicién en el Instituto de Tecnologia
de Dresde, Tillich define la técnica como el acto de utilizar medios para alcanzar un fin'*.
Para nuestro autor la técnica es universal. Donde se alcanza un logro a través del uso de
medios apropiados, ahi hay técnica. La técnica se encuentra en todas partes. La misma
naturaleza actda técnicamente. Cada vez que en la naturaleza se hace uso ingeniosamente
de medios para alcanzar fines, ahi hay técnica, como por ejemplo el modelo aerodinamico
de un péjaro, que facilita su desplazamiento por el aire, o la forma en que actda una planta
carnivora para aprisionar a los insectos, comparable con una maquina excavadora.

Ahora bien, Tillich hace una diferencia entre lo que sucede en la naturaleza en general y
lo que sucede en la dimension del espiritu con respecto al acto técnico. En la primera lo que
es un medio es también un fin, porque en cada cosa que la naturaleza hace, se realiza a si
misma, su propia vida. Ejemplo de esto es el cerebro en el ser humano, por medio del cual
el espiritu llega a la existencia, asi como también la era técnica llega a la existencia. Asi se
ve que el cerebro es un medio, pero también es un fin en cuanto se realiza una forma de
vida.

Algo distinto y Unico sucede en la dimensién del espiritu. En esta ultima, primero se
determina un fin, luego se buscan los medios; y cuando se alcanza ese fin, entonces los
medios se vuelven insignificantes. En la dimension del espiritu se crean objetos que no
tienen otro significado que el propdsito para el cual fueron creados.

En este mismo escrito Tillich hace una clasificacion de tres tipos de técnica: técnica

desarrolladora, técnica actualizadora y técnica transformadora.

149 «To employ technology is to enlist means to an end. For this reason technology is present as an element
wherever purposes are realized. Thus technology is universal. Technology is associated with teuchein [...] to
succeed. Where something is successful through the use of suitable means, there is technology ” (Paul

Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 51).
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El primer tipo consiste en el acto técnico que no destruye una estructura viva, sino que,
por el contrario, la protege de la destruccion. Para un animal y para el cuerpo humano es el
cultivo, la alimentacion, la curacién; y para la sociedad es la defensa, las estrategias
economicas.

El segundo tipo, la técnica actualizadora, es el acto técnico que da la posibilidad al
espiritu de llegar a la existencia. Puede ser el instrumento musical, en el caso de la mdsica,
o el material grafico o artistico, en el caso de las artes plasticas; o el libro, en el caso de la
poesia y la ciencia.

El tercer tipo es la técnica transformadora. A este tipo de técnicas hace referencia el
término técnica tal como lo utilizamos normalmente. Este tipo de técnica es el que ha
creado la llamada era técnica en la que nos encontramos. Este tipo de técnica crea sistemas
solo para el propo6sito que pretende servir, y ocupa material que es completamente ajeno a
este proposito creado. No desarrolla, sino mas bien destruye unidades vivas. Derrumba
arboles y los transforma en material técnico: la madera. La técnica transformadora crea
estructuras técnicas cuya existencia solo se sustenta sobre el propdsito para el cual ese
espiritu las cred. Si se pierde el propdsito, o una maquina se hace anticuada, la forma
técnica no tiene razén de ser, se convierte en un desecho. La manifestacion méas antigua y
siempre presente en la historia de la humanidad de este tipo de técnica es la herramienta.
Esta ha crecido organicamente junto con el ser humano. El hombre es el Gnico ser que
puede producir herramientas como herramientas. Algunos animales pueden utilizar sus
garras como herramientas, incluso utilizar algunos objetos como herramientas, pero ellos

no crean herramientas como tales** .

3.2. La técnica como ciencia empirica gestaltica, en The System of the Sciences.

The System of the Sciences, According to Objects and Methods es el primer gran libro de
Tillich, publicado por primera vez en 1923, cuando tenia 37 afios de edad. Esta obra

consiste en un intento por entender sistematicamente la relacion entre las variadas

150 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 61.
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disciplinas cognitivas. Pero el interés aqui no es plantear una clasificacion de las ciencias
como una tarea meramente académica, sino interpretar la cultura de su tiempo, partiendo
por una clasificacion de las ciencias, de acuerdo a sus objetos y métodos.

Tillich intenta en esta obra entender las ciencias en términos de un marco comprensible
de referencia constituido por la idea de la ciencia. Este libro se enmarca dentro del intento
por realizar una teologia de la cultura, puesto que busca plantear un sistema de las ciencias,
es decir, busca la unidad de las formas particulares de significado; busca interpretar la
cultura de su tiempo, teniendo siempre de fondo la orientacion hacia su significado ultimo.
Busca construir un sistema que integre a todas las ciencias, y entre ellas se encuentran las
ciencias técnicas, como parte de las ciencias empiricas. Se trata de un intento de tomar
seriamente la totalidad de la situacion religiosa y cultural con vistas a establecer una
orientacion para las multiples disciplinas, intelectuales y cientificas, que se constituyen
como los principales portadores de la cultura. Dentro de este esquema cobra primera
importancia el esfuerzo por encontrar un lugar para la teologia dentro del marco total de las
ciencias, de manera de fundamentar cientificamente el trabajo teologico.

Mas importante que el hecho que éste sea su primer libro, es el hecho que es su primer
sistema. El otro sistema lo encontramos en Systematic Theology, que sera concluido
cuarenta afios después. Dado este caracter sistematico de la obra, es necesario, antes de
llegar al concepto mismo de técnica planteado aqui, ubicar la técnica en este sistema,
respondiendo a las siguientes dos preguntas: ¢Qué lugar ocupa la técnica en el sistema de
las ciencias? y ¢ Cual es el sistema de la técnica?

Para responder la primera pregunta es necesario, COmo paso previo, preguntarse acerca
del sistema de las ciencias en general.

Tillich pretende establecer un sistema de las ciencias determinado por la relacién entre
los objetos y los métodos, y sustentado sobre un principio de significado que vaya mas alla
de toda forma particular. Por tanto no puede ser nunca una forma entre las demas formas.
Tal principio puede ser encontrado solamente en la idea del conocimiento mismo.

En el conocimiento hay que distinguir dos elementos fundamentales que lo componen:

el pensamiento y el ser. El primero es el acto que es dirigido hacia el ser, y el segundo es
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aquello hacia lo cual se dirige el pensamiento. Se puede distinguir tres tipos de relaciones
entre ambos elementos: (1) el pensamiento coloca al ser como aquello que es comprendido
0 concebido, como aquello que es determinado por el pensamiento; (2) el pensamiento
busca el ser como aquello que es extrafio e incomprensible, como aquello que resiste al
pensamiento; (3) el pensamiento estd presente hacia él mismo en el acto del pensamiento;
el pensamiento se dirige hacia si mismo y asi se hace a si mismo como existente’>*. En el
primer tipo de relacion, el ser es determinado por el pensamiento (principio del
pensamiento absoluto). En el segundo, el ser contradice al pensamiento (principio del ser
absoluto). En el tercero, el pensamiento es el ser mismo (principio del espiritu). El espiritu
es visto como un tercer elemento sintético junto al pensamiento y el ser. El area del espiritu
es el area en el cual el pensamiento forma ser, en que ocurre la creatividad espiritual.

Siguiendo, entonces, la teoria de Fichte, estos tres elementos: el pensamiento puro, el
ser puro y el espiritu como existente (pensamiento vivo), constituyen el fundamento para la
clasificacion de las ciencias™?.

El sistema de las ciencias esta organizado a partir de estas tres proposiciones, que llevan
a distinguir tres tipos de ciencias: (1) Las ciencias del pensamiento, en las cuales la
cognicidn es dirigida hacia el pensamiento en tanto el pensamiento es abstraido de todo
contenido definido; la cognicion se dirige hacia las formas universales a las cuales todo
contenido debe ser adaptado, simplemente porque ellas son las formas del pensamiento
mismo. Las ciencias del pensamiento como tal son la logica y las matematicas; (2) Las
ciencias del ser (o ciencias empiricas), en las cuales los contenidos obligan al pensamiento
a adaptarse a ellos, claro est4, dentro de los limites de las formas inherentes en el
pensamiento mismo. En las ciencias del pensamiento este Gltimo es confinado a si mismo;

en las ciencias del ser el pensamiento se rinde ante el ser. Las ciencias empiricas se

5L Cfr. Paul Tillich, The System of the Science, 34.
152 “These concepts recur in diverse formulations throughout the history of philosophy. They appear at their
sharpest, perhaps, in Fichte’s theory of science, which can be understood only if it is interpreted, not as a

fantastic metaphysical speculation, but as a self-examination of living knowledge. There is an inner
necessity that must continually lead to similar formulations. We are therefore justified in making these three
elements the foundation of the system of the sciences: (1) the pure act of thought, (2) that which is intended
by this act and thus transcends it, and (3) the actual process in which thought comes to conscious existence,
in other words, the triad of thought, being, and spirit” (Ibid., 37).
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subdividen en tres subgrupos: las ciencias de la ley (mecénica, dindmica, quimica y
mineralogia); ciencias de la Gestalt, que se subdivide en ciencias organicas (biologia,
psicologia y sociologia), y ciencias técnicas; y ciencias de secuencia ( historia politica,
biografia y etnologia y filologia). Tillich se permite no traducir al inglés el término Gestalt
desde que la psicologia gestéltica lo ha introducido en la terminologia cientifica. Con él
quiere indicar la estructura total de una realidad viva, sea un grupo social, una persona

individual o un cuerpo biolégico ™.

En una Gestalt la funcion de sus miembros
individuales tiene realidad solo dentro de este contexto. Tillich distingue una genuina
Gestalt, es decir, donde hay una organizacion funcional viva, de otras Gestalten, como por
ejemplo la Gestalt matematica y la Gestalt 10gica, las cuales son formadas desde fuera, por
medio de la definicion de sus partes. En estos casos se utiliza el concepto Gestalt de modo
analégico. Tillich dice que seria mejor llamarlas estructuras que Gestalt™>*. Por otra parte,
Tillich utiliza el término forma para referirse a las diferentes expresiones organicas dentro
de una estructura, como pueden ser los rasgos de una personalidad o el culto de una

iglesia®®®

. (3) Por ultimo, en las ciencias del espiritu (o ciencias humanas, o ciencias
normativas) el pensamiento es un fendmeno, se hace existente, es la vida espiritual
consciente, y como tal es un ser entre los demas seres y es examinado de acuerdo con los
métodos de las ciencias del ser'®. En este caso, el pensamiento es creativo, crea leyes. Este
grupo de ciencias de divide en dos grupos: las ciencias humanas en la esfera tedrica
(epistemologia, estética y metafisica), y en la esfera practica (ley, comunidad [ciencias
politicas] y é€tica). La teologia, siendo una ciencia del espiritu, ocupa un lugar especial
porque es la teoria de las normas teGnomas de significado.

La técnica es ubicada, en este sistema, dentro del grupo de las ciencias empiricas
gestalticas. Estas ciencias empiricas gestalticas, a diferencia de las ciencias empiricas que

tratan con las realidades fisicas (ciencias de la ley) y de las ciencias empiricas que tratan

153 Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era, 206.

154 Cfr. Paul Tillich, The System of the Science, 45.

155 Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era, 206.

156 “The third element of knowledge is spirit, or thought as a phenomenon, as a being alongside other beings
[...] It is maintained that thought as existing, as conscious spiritual life, is one being alongside others and
must therefore be examined by the methods of the sciences of being” (Paul Tillich, The System of the

Sciences, 38).
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con la historia (ciencias de la secuencia), tratan con el todo formado, es decir con una
Gestalt. Las ciencias gestalticas se dividen, a su vez, en ciencias organicas y ciencias
técnicas. La diferencia fundamental entre ambas es que en las primeras el fin esta presente
en el ser, mientras en las segundas, las ciencias técnicas, el fin es impreso sobre el ser desde
fuera.

Por ultimo, dentro de las ciencias técnicas se establece una distincion entre la técnica
transformadora y la técnica desarrolladora. Cuando la técnica debe destruir el fin
inmanente de la Gestalt organica, porque requiere otro fin, tenemos la técnica
transformadora. Tillich pone el ejemplo en el que una actividad técnica que hace cosas de
madera debe destruir arboles como Gestalten. Cuando la técnica evita destruir la Gestalt
realizando sélo aquellos fines que corresponden a sus tendencias internas, tenemos técnica
desarrolladora.

La técnica transformadora se puede dividir de acuerdo con los dos grandes grupos de la
esfera fisica: en la serie generalizadora, tenemos la técnica de fuerzas, materiales y
herramientas; en la serie individualizadora tenemos la técnica de produccidn, de transporte
de materiales y de construccion. En el primer grupo se crean herramientas; en el segundo,
la tierra es permanentemente transformada.

La técnica desarrolladora se puede dividir en tres tipos, de acuerdo con la divisién de las
ciencias organicas: la técnica bioldgica, la técnica psicoldgica y la técnica socioldgica. La
técnica bioldgica tiene por objeto la vida en dos formas: el cuidado y el cultivo. Esta
distincion se distribuye sobre las series bioldgicas: plantas, animales y el hombre. La
técnica psicoldgica, asi como la biologia, puede ser objeto de la técnica en dos formas:
como un objeto de proteccién y como un objeto de avance. Tenemos la psicologia
fisioldgica y la psicologia cultural. La primera esta relacionada con la psiquiatria y la
psicotecnologia; la segunda corresponde a la pedagogia. Por ultimo, el tercer grupo de las
ciencias organicas es la sociologia. A ésta tambiéen le corresponden disciplinas técnicas,
porque las funciones de los organismos sociales son realizadas a través de actividades
técnicas. Estas son la retorica y el periodismo politico, el comercio, la administracion, la

diplomacia y el bienestar, la economia social y la higiene social, y la pedagogia social.
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157 <

Volviendo a la pregunta original en este punto, ¢cuél es el concepto de técnica presente
en esta obra? Debemos responder que la técnica es entendida como la formacion de la
realidad de acuerdo con un objetivo, y este objetivo es visto como objetivo gestaltico, es
decir, un todo en el cual cada parte es un miembro del todo. Esta comprension de la técnica
va a estar presente, mas alla de esta obra, en el desarrollo teoldgico posterior de Tillich.
Pues en uno de sus tres ensayos autobiograficos, publicado en la introduccion a su obra The
Protestant Era (1948), Tillich destaca la influencia de su primera gran obra The System of
the Sciences en su pensamiento posterior*’. Esta influencia se aprecia principalmente en
dos aspectos: la estructura fundamental pensamiento-ser, y la nocion de técnica como una
Gestalt.

Con respecto al primero de estos aspectos (la estructura pensamiento — ser), Tillich
habla de la técnica como ciencia técnica en cuanto se establece en ella una relacion entre el
pensamiento y el ser, se trata de una estructura bipolar bésica que va a tener una fuerte
presencia en la teologia posterior de Tillich. Esta estructura pensamiento-ser va a constituir
el supuesto estructural bipolar de la ambiguedad persona y cosa, a la cual se va a referir
fuertemente en varios de los escritos enmarcados dentro del periodo del Socialismo
Religioso. En efecto, en su escrito publicado en 1923, Basic Principles of Religious
Socialism™®®, Tillich se refiere claramente a la ambigua relacién persona y cosa causada por
la técnica™®. También en Systematic Theology IIl una estructura similar es vista como
ontoldgicamente fundamental: la estructura yo-mundo, donde yo es una estructura de
centralidad, y mundo es el todo estructurado que permanece frente al yo. En esta obra
Tillich explica cdmo en la funcién técnica el objeto es modificado por el yo; el objeto es

transformado por conceptos e imagenes®’.

...In many respects the ideas developed in this book [The System of the Sciences] have determined my
thinking up to the present moment, especially those on biology, technical sciences, history, and
metaphysics” (Paul Tillich, The Protestant Era, Xxxii).

158 pyblicado en inglés en Paul Tillich, Political Expectation, 58 — 88.
159 Este punto esta explicado en el capitulo 111, donde corresponde tratar el tema de la ambigiiedad persona y
cosa.
160 «All ambiguities of self-creation of life in the functions of theory are ultimately dependent on the cleavage
between subject and object under the conditions of existence: the subject tries to bridge the gap by receiving
the object in words, concepts, and images, but never achieves this aim. There is reception, grasp, and
expression, but the gap remains and the subject remains within itself. The opposite happens in the self
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El segundo aspecto en el que influye The System of the Sciences es la idea de la técnica
como Gestalt. El término Gestalt significa lo completamente formado, lo existente
auto-contenido®®!. En una Gestalt las partes individuales son miembros que no tienen
realidad aparte del todo dentro del cual estan. La cualidad de las partes deriva del hecho
que ellos son miembros de un todo*®%. Una Gestalt es un ser determinado cualitativamente,
cuyas partes no son cantidades, sino cualidades, o miembros de un todo*®. Por lo tanto,
una Gestalt no puede ser creada por partes, lo importante es el fin. La diferencia de lo
organico con la técnica es que lo organico tiene su fin inherentemente, mientras que a la
técnica se le impone un fin, es decir, tiene un propdsito. El propdsito determina la
formacion de todas las partes como un miembro del todo. Tillich pone el caso de la
maquina, es posible desmantelarla, pero si no se pone cuidado en la relacion de sus partes,
ésta podria terminar destruida, pues hay una idea maestra para la relacion entre sus
multiples partes*®. El término Gestalt es utilizado por Tillich para referirse propiamente a
lo orgénico, sin embargo en ocasiones las dimensiones inorgénicas también son incluidas

185 como es el caso de la técnica.

dentro del significado del concepto de Gestalt

La idea de la técnica como Gestalt esta presente mas alla de los limites de The System of
the Sciences. Por ejemplo, en su ensayo de 1927, The Logos and Mythos of Technology™®®,
el autor sostiene que la técnica es una Gestalt particular'’; y en Systematic Theology 111
sostiene que la técnica es una auténtica Gestalt, una cosa completa, refiriéndose a los

barcos, automaviles, aviones, muebles, como Gestalten técnicas®®.

creation of life by the functions of praxis, including their technical element. In them it is the object that is to
be transformed according to concepts and images, and it is the object which causes the ambiguous character
of cultural self - creation. ” (Paul Tillich, Systematic Theology, Ill, 72-73).

161 «we call a completely formed, self-contained existent a gestalt” (Paul Tillich, The System of the Sciences,
45).

192 Cfr. Ibid., 61

193 Cfr. Ibid., 62.

164 Cfr. Ibid.

165 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 33.

166 Cfr. Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 51 ss.

197 Cfr. Ibid., 56.

198 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 259.
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3.3. La técnica como una funcion de la autocreatividad de la vida en la dimensién del

espiritu (cultura), en Systematic Theology Il

Un tercer concepto de técnica lo encontramos en Systematic Theology. Sus tres
volimenes constituyen un sistema teolégico, fruto de un largo trabajo iniciado en 1924,
cuyo objetivo es presentar el método de la correlacion con la filosofia, con sus
consecuencias sistematicas ilustradas en una discusion acerca de los principales problemas
teoldgicos'™. ¢En qué lugar del sistema est4 ubicado el tema de la técnica?, ;Cual es el
concepto de técnica presente en este sistema?, es lo que trataremos de dilucidar en este
punto.

El sistema esta compuesto por tres partes, mas una introduccion epistemolégica y una
extension de la tercera parte hacia la dimension histérica. Asi, la Parte I, que hace las veces
de la epistemologia del sistema, constituye un analisis de la racionalidad humana,
especialmente su racionalidad cognitiva (en unidad con la estructura racional de la realidad
como un todo) y de las preguntas implicadas en la finitud, el auto-extrafiamiento y las
ambigledades de la razon; y debe dar la respuesta que es la Revelacion. Esta parte es
Ilamada Razén y Revelacion. Luego de esta parte epistemoldgica comienza la primera parte
principal, llamada Ser y Dios (Parte 11). Aqui se realiza un analisis de la naturaleza esencial
del hombre (en unidad con la naturaleza esencial de todas las cosas que tienen ser), y de la
pregunta implicada en la finitud del hombre y de la finitud en general. La respuesta es Dios.

La segunda parte principal (Parte I11) se Ilama Existencia y Cristo. Aqui se analiza el
auto-extrafiamiento existencial del hombre (en unidad con los aspectos auto-destructivos
de la existencia en general) y la pregunta implicada en esta situacion; y la respuesta es
Cristo el Nuevo Ser.

En la tercera parte principal (Parte 1V) las caracteristicas esenciales, asi como las
existenciales, aparecen en su unidad dinamica y compleja que es llamada vida. Esta Gltima

es el ser en su actualizacion. El poder esencial de la vida estd presente ambiguamente en

199 Cfr. Ibid., 7.
170 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, I, vii.
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todas las distorsiones existenciales. Esta parte del sistema consiste en un analisis del
hombre vivo (en su unidad con la vida en general) y de la pregunta implicada en las
ambigledades de la vida; y la es el Espiritu. Esta parte es llamada Vida y Espiritu. A esta
cuarta parte se agrega una Ultima parte (Parte V) que es una extension de la Parte 1V,
separada por razones tradicionales y practicas, porque toda doctrina de la vida debe incluir
una doctrina de la dimension histdrica de la vida. Esta parte debe entregar un analisis de la
existencia histdrica del hombre (en unidad con la naturaleza de lo historico en general) y
las preguntas implicadas en las ambigiiedades de la historia, y debe dar la respuesta que es
el Reino de Dios. Esta parte es llamada Historia y el Reino de Dios.

Resumiendo, todo el sistema estd constituido por cinco partes: Parte |, Razon y
Revelacion; Parte 11, Ser y Dios; Parte I11, Existencia y Cristo; Parte IV, Vida y Espiritu; y
Parte V, Historia y el Reino de Dios. La Parte | y Il estan contenidos en el volumen uno; la
Parte 111 esté en el volumen dos; y la Parte IV y V se encuentran en el volumen tres.

El tema de la técnica esta desarrollado fundamentalmente en la Parte IV: Vida y
Espiritu. Aqui la vida es la actualizacién del ser'™, y su situacién existencial es la
ambigliedad proveniente de la simultaneidad de la presencia de elementos esenciales y
existenciales.

En el anélisis de la vida, en su situacion de ambigliedad, es desde donde se encuentra el
tema de la técnica. Aqui la técnica es creacion que se realiza en esta dimension que es
exclusiva del hombre: la dimension del espiritu, la dimension que une el poder del ser con
su significado. La técnica es, entonces, un acto cultural creativo. Todo hombre es
culturalmente creativo, simplemente porque habla y utiliza herramientas. El lenguaje y el
acto técnico son las dos funciones de la cultura. Ambas estan intimamente relacionadas. El
lenguaje es el primer resultado de la auto-creatividad de la vida bajo la dimensién del
espiritu. El lenguaje esta supuesto en el acto técnico. Nos libera del aqui y ahora mediante
la creacion de universales. Pues el hombre puede crear herramientas, porque los

universales son presupuestos; es decir, por el poder del lenguaje’’.

71 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 30-31.
172 Cfr. Ibid., 61.
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La técnica, asi como el lenguaje, es un acto cultural, entendiendo este Gltimo como
cuidar algo, mantenerlo vivo, hacerlo crecer. La cultura tiene el significado de cultivar algo
que el hombre ha encontrado en su mundo; y al hacer esto, el objeto cultivado es cambiado
hacia algo nuevo; el hombre crea algo nuevo a partir de lo que ya ha encontrado. Asi pues,
no se trata de una creacion en el sentido absoluto, de una creacion a partir de la nada. En el

acto técnico el hombre crea algo nuevo materialmente.

3.4. La racionalidad técnica

Ademaés de los tres conceptos arriba mencionados, la técnica también es entendida
como atributo de un tipo de racionalidad: la racionalidad técnica, la cual permite la
existencia de las manifestaciones técnicas concretas. Aungue Tillich no habla de ella como
un tipo de técnica, sino siempre como la determinacion de un tipo de racionalidad, no se
puede dejar de mencionar aqui, desde el momento en que ésta va a configurar un tipo de
sociedad marcada por este tipo de racionalidad: la asi Ilamada sociedad técnica.

En The Logos and Mythos of Technology Tillich habla de una racionalidad técnica'’,
sobre la cual se sustentan y se realizan las diversas manifestaciones concretas de la técnica
ya mencionadas. Esta racionalidad técnica es expresada en tres aspectos. Primero, el
aspecto que tiene que ver directamente con lo técnico mismo: el establecimiento de un
propdsito a toda estructura técnica, la exclusién de todo lo superfluo en tal estructura, y el
ingenio concretado en una estructura técnica. Segundo, la obediencia a las leyes naturales,
puesto que la naturaleza es el medio. Cualquiera minima desviacion de este orden natural
implicaria la destruccion. El tercer aspecto es el econdmico. La estructura técnica ocupa su
lugar en la sociedad a través de la racionalidad econdmica. Pues lo que excede las
posibilidades econémicas o las fuerzas sociales de produccion, no tiene posibilidad de
existencia en la sociedad. Tillich pone el caso de una locomotora demasiado consumidora

de carbén. Esta es vista como una estructura técnica deficiente, como falta de racionalidad.

173 Cfr. Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 54 ss.
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El tema de la racionalidad técnica tiene un mayor desarrollo en los escritos del periodo
americano, bajo el término de razén técnica. Ocupa un lugar importante en el primer
volumen de su Systematic Theology, en la Parte sobre la Razén y la Revelacion. Aqui
Tillich se refiere con mucha claridad a la razon técnica, en su diferencia con la razén
ontolégica'™. Esta dltima ha sido predominante en la tradicion clasica desde Parménides
hasta Hegel; la primera, aunque ha estado siempre presente en el pensamiento
pre-filosofico y filosofico, se ha hecho predominante desde el quiebre del idealismo clasico
aleman y el despertar del empirismo inglés. La razon clasica, u ontoldgica, es la estructura
de la mente que la capacita para captar y transformar la realidad, y se realiza en lo
cognitivo, estético, practico y en lo técnico. Tillich resume esto diciendo que la razén
clasica es el logos, sea este entendido de modo intuitivo o en un modo critico. Su naturaleza
cognitiva es solo un elemento entre otros. En cambio la razon técnica reduce a la razén a su
capacidad para razonar. En la razon técnica solo permanece el aspecto cognitivo de la
razén clésica, y, ademas, este aspecto cognitivo es limitado a los actos que tienen que ver
con el descubrimiento de medios para fines. Para Tillich no hay peligro mientras la razén
técnica esté acompafada de la razén ontoldgica y el razonar sea usado para cumplir las
demandas de la razon. Pero la pura razon técnica, sin el acompafiamiento de la razon
ontoldgica, no puede captar el significado de las cosas, ni las estructuras, ni los procesos, ni
los valores. La razon técnica reduce las cosas a algo menos que su verdadera realidad. Esto
es verdad en todos los aspectos de la realidad. Por ejemplo es posible conocer muchos
aspectos del ser humano analizando sus procesos fisioldgicos y psicolégicos, pero no
podremos, por este medio, conocer la naturaleza del hombre.

Consecuentemente con el concepto de razén técnica arriba explicado, Tillich se refiere
mas especificamente a la razon técnica en el apartado dedicado a la funcion cognitiva de la
razon'”. La razén técnica implica un tipo de relacién cognitiva. Conocer es una forma de
unién. En todo acto de conocer se unen el conocedor y lo que es conocido, venciendo la

distancia entre el sujeto y el objeto. El sujeto aprehende el objeto, lo adapta a si mismoy, al

174 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 1, 71ss.
15 Cfr. Ibid., 94.
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mismo tiempo, se adapta él mismo al objeto. En el conocimiento se encuentran los
elementos de unidn y separacion entre el sujeto y el objeto, pues es necesaria una
separacion porque el sujeto necesita ver el objeto conocido. Ambos elementos se

176 Ahora bien, el acto de

presuponen en todo proceso de conocer: unién y separacion
utilizar medios para un fin determina también el modo de razonar, y ha formado un
concepto técnico de razén. La razdn técnica produce un conocimiento controlador'’’, el
cual une el sujeto y el objeto con el fin de controlar al objeto por el sujeto. La razon técnica
es, entonces, un modo de relacionarse cognitivamente entre un sujeto y un objeto, de tal
modo que predomina el elemento separacion antes que la unién. La razon técnica

transforma el objeto en una cosa completamente condicionada y calculable.

4. La ambiguedad de la técnica

Tillich dice explicitamente que la técnica es ambigua, y presenta con toda claridad los
rasgos esenciales de su ambigiiedad. En su escrito de 1927 The Logos and Mythos of
Technology Tillich afirma que la técnica es ambigua, al mismo tiempo que manifiesta el
rasgo fundamental de la ambigledad: la dualidad de elementos creativos y destructivos:

“La técnica ha transformado el mundo, y este mundo
transformado es nuestro mundo, y no otro. Sobre éste debemos
construir; y mas que nunca debemos incorporar la técnica en el
significado ultimo de la vida sabiendo bien que si la técnica tiene
algo de divino, si es creativa, si es liberadora, es también
demoniaca, esclavizante y destructiva. Es ambigua, como lo es
todo lo que existe, no mas ambigua que el espiritu puro, no mas
ambigua que la naturaleza, pero tan ambigua como ellos'"®

1% Cfr. Ibid., 94.

7 «“The type of knowledge which is predominantly determined by the element of detachment can be called
‘controlling knowledge’. Controlling knowledge is the outstanding though, not the only, example of
technical reason” (Ibid., 97).

178 «Technology has transformed the world, and this transformed world is our world, and no other. Upon it we
must build; and more than hitherto we must incorporate technology into the ultimate meaning of life
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En otro escrito temprano de 1922, Kairos, esta expresado el otro rasgo fundamental de
la ambiguedad: la simultaneidad de fuerzas opuestas. El progreso técnico crea y destruye al

mismo tiempo:

“La lucha entre la teonomia y sus enemigos siempre continta y se
hace mas refinada y mas desastrosa, mientras mas el progreso
técnico cambia la superficie de la tierra, ligando a todas las
naciones en una creacion comun y destruccion comun al mismo

El caracter ambiguo de la técnica esta expresado también en imagenes concretas: en
especial en la imagen de la ciudad técnica. Es mas, la ciudad técnica es, para Tillich, el
simbolo més potente de la técnica en el presente™®. En su esbozo autobiografico On the
Boundary, publicado en The Interpretation of History (1936), nuestro autor cuenta como,
entre los cuatro y los catorce afios de edad, le afectaron los viajes a Berlin, desde su pueblo
natal, un tipico pueblo con caracteres decididamente rusticos y con antiguas tradiciones
propias de la Edad Media. Pues Berlin era la ciudad mas moderna de Europa en aquel

entonces. Tales impresiones se tradujeron, posteriormente, en su expresion filoséfica, en

knowing well that if technology is godlike, if it is creative, if it is liberating, it is still also demonic,
enslaving, and destructive. It is ambiguous, as is everything that is; not more ambiguous than pure spirit, not
more ambiguous than nature, but as ambiguous as they are” (Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our

Technical Society, 60).
179 «“The fight between theonomy and its foes always goes on and grows more refined and more disastrous, the
more the technical progress changes the surface of the earth, binding together all nations for common

creation and common destruction at the same time” (Paul Tillich, The Protestant Era, 48).

180 «___the means for accomplishing this is the technical ‘magic’ of which human beings are capable because
they stand at the point of intersection of all the spheres of existence. This is what the philosophy of the
Renaissance demands, and this is what the technological age seeks to fulfill. However, among all its
creations, the ‘technical city’ is its most powerful symbol. It unites the thought of the domination of being
with that of making a home within being. In the technical city certain effects come into immediate
concentrated view that encompass the entire earth: the earth as the ‘home of humankind’, the mastery of all
the powers of being, the victory over the uncanny, the strange, the threatening character of human existence”
(Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 182).
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su breve ensayo The Technical City as Symbol*®*

. Al mismo tiempo, estas impresiones
guardadas desde su nifiez le impidieron tener un rechazo roméantico a lo que él denomina la
civilizacién técnica™®.

La ciudad técnica muestra un aspecto claramente creativo, pues vivimos en un mundo
que es amenazante, extrafio, no familiar. El hombre trata de escapar de este ambiente
tratando de hacer su hogar en esta existencia. El trata de sacar lo que tiene de extrafio, lo
amenazante de la existencia; y el mejor simbolo que expresa este intento es el hogar. En
efecto, la frialdad y la amenaza del espacio infinito son mantenidas a distancia por el
espacio limitado de nuestra casa, que llenamos con nuestra existencia. Al mismo tiempo,
la angustia causada por el espacio totalmente limitado es vencida en la unién con el
espacio infinito: la ventana, el balcon, la torre, el jardin.

Las casas son las células de la ciudad, y esta ultima, como la casa, es el simbolo de la
liberacion de la amenaza y la frialdad. En este punto de su argumentacion, Tillich llega a
relacionar la ciudad con la técnica. La ciudad tiene un caracter técnico, porque es el medio
para adaptarnos a la existencia humana, asi como la técnica, en su sentido estricto, es una
victoria sobre la frialdad de las cosas. La ciudad técnica tiene tal caracter positivo porque
une dos ideas: la de la dominacion del ser, con la idea de hacer un hogar dentro del ser;
ademas, porque implica la idea de la tierra como el hogar de la humanidad, el dominio de
todos los poderes del ser, la victoria sobre lo extrafio, sobre lo amenazante de la existencia
humana.

Pero con la ciudad técnica surge una nueva amenaza, una nueva frialdad, que no puede
ser solucionada con el conocimiento y la técnica, al contrario, es causada por ellos. Las
estructuras técnicas se hacen tan complicadas que controlan la vida, independientemente
del ser humano. Las estructuras se vuelven cada vez mas amenazantes. La casa técnica y la
ciudad técnica se vuelven extrafias. El suelo es alejado, las piedras artificiales nos separan
de él. Se pierde la unién con la tierra viva. El agua viene de las carfierias. El fuego es

confinado a los cables. Los animales son excluidos, se les priva de su poder vital. Las

181 Cfr. Ibid., 179 - 184.
182 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 6.
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plantas y los &rboles son arrancados. El extrafiamiento permanece a pesar de todos los
esfuerzos de apropiarse de las cosas para nuestro uso. Pues con la ciudad técnica “surge
una nueva frialdad, una especie de temor al mundo sin vida, que nos sirve pero que no
puede hablar como la vida habla a la vida™®,

Podemos darnos cuenta, entonces, que la ciudad técnica constituye una imagen
privilegiada en la cual se expresa la ambigliedad de la técnica en lo concreto.

Es necesario ser conscientes de que Tillich se refiere a la ambigiedad de la técnica
desde dos perspectivas complementarias: una es desde la perspectiva abstracta,
sistematica, y la otra es desde una perspectiva concreta, manifestada en realidades que se
nos presentan en la situacion presente. La perspectiva abstracta y sistematica la
encontramos especialmente en la Parte IV de Systematic Theology, y la perspectiva
concreta la encontramos en una gran variedad de escritos que tienen que ver con la
interpretacion del presente. Ambas perspectivas se complementan. La perspectiva
sistematica ilumina y ordena la interpretacion historica concreta.

En efecto, la exposicion de la manifestacion de la ambigiedad de la técnica que
realizaremos en el capitulo siguiente va a ser ordenada de acuerdo con la distincion de tres
tipos de ambigiiedades presentada en Systematic Theology*®*. La primera ambigiiedad es
la ambiguedad persona y cosa, segun la cual, por un lado la cosa pierde todo elemento de
subjetividad y pasa a ser una mera cosa, y por otro lado la persona se convierte en un mero
engranaje de la maquina de produccion. La segunda es la ambiguedad medios y fines,
segun la cual los medios producidos se convierten en fines en si mismos mientras no haya
un fin superior. Por dltimo la ambigiedad libertad y limitacion, expresada simbdlicamente
en el relato de la Torre de Babel, manifiesta el deseo de vencer la finitud humana y

alcanzar la esfera divina por este medio.

14 . . . . . .
8 «_anew uncanniness arises, a kind of dread of the lifeless world, which serves us but which cannot speak

as life speaks to life” (Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 183).
184 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, IlI, 73.
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Il LAS AMBIGUEDADES DE LA TECNICA

Este capitulo tratard sobre las manifestacionesde la ambigiiedad de la técnica en la
situacion presente. Pero si queremos analizar las manifestaciones concretas de la
ambigliedad de la técnica, debemos hacerlo desde el contexto en que se manifiestan. Pues
la técnica es un aspecto de lo que Tillich llama la realidad encontrada, es decir, de la
situacion presente con toda la ambigtiedad propia de la situacion existencial del hombre y
la sociedad. La técnica es una parte de esta realidad, tal como lo son el arte, la politica, la
ciencia, y como tal, a Tillich le interesa interpretar la técnica porque le interesa interpretar
teoldgicamente la situacion humana en el presente. Por tanto, adentrarnos en la
interpretacion de la técnica en su propia ambigledad implica necesariamente hacerlo
desde el entramado del contexto histérico y biogréafico donde se encuentra la reflexion
sobre la técnica.

Ahora bien, como lo mencionamos al final del capitulo anterior de esta tesis, en
Systematic Theology Tillich también se aproxima al tema de la ambigledad de la técnica
desde una perspectiva abstracta, distinguiendo los tres tipos de ambigiiedades. Ambas
perspectivas, la concreta y la abstracta, no se oponen, al contario, la perspectiva abstracta
ilumina la aproximacion mas concreta e historica. Por esta razon, en este capitulo
combinaremos ambas perspectivas, de tal manera que identificaremos las expresiones
concretas de la técnica desde la triple distincion que encontramos desarrollada en
Systematic Theology. Ademas, cada una de las tres ambiguedades identificadas en esta
obra las encontramos relacionadas y manifestadas en tres situaciones claramente
identificadas a lo largo de la vida de nuestro autor. Asi es como la ambigliedad persona y
cosa la encontramos sobre todo en la especial situacidn que se vivio en la Alemania luego
de la primera guerra. La ambiguedad medios y fines se muestra en la situacion angustiosa
del hombre que vive en la sociedad técnica; y la ambigtiedad libertad y limitacion se hace
patente en la situacion caracterizada por los avances en la carrera espacial y la produccion

de armas nucleares.
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1. La ambigledad persona y cosa

1.1. Lasituacion: Alemania de la post primera guerra mundial y el Movimiento Socialista

Religioso.

El contexto desde donde surge la reflexion sobre la técnica y su ambigliedad persona y
cosa es la situacion de derrota y confusidn que sobrevino en Alemania luego de la primera
guerra mundial. En tal circunstancia surge en algunos intelectuales y lideres religiosos la
conciencia de estar viviendo un tiempo especial, decisivo, denominado como el kairos.
Desde esta conciencia de vivir en una situacion especial Tillich comenzd a participar en el
asi llamado Movimiento Socialista Religioso, donde reflexiona sobre la sociedad y el
hombre. Dentro de esta preocupacién se ubica el tema de la técnica y su efecto en el
hombre.

En efecto, algunos acontecimientos histéricos marcaron Alemania: La derrota de la
guerra, la revolucion de 1918 que destrono al kaiser y la republica democrética que lo
siguio, liderada por los social demdcratas. En este contexto, Berlin, la gran ciudad en esa
época, en los primeros meses de la revolucion, se cubrié de confusién y de entusiasmo.
Tillich vivi6 alli una vez vuelto de la guerra, donde habia participado como capellan y

18 Ahora, con una

donde habia experimentado las injustas diferencias de clases sociales
nueva sensibilidad social, se hizo permeable a tal ambiente, y participd, cada vez con mas
claridad, en el Movimiento Socialista. Rompid su pasado conservador y se definid por una
decision politica a favor de la causa del proletariado.

La situacion politica y social de Alemania tiene un profundo significado para Tillich. El
percibe el comienzo de una nueva era, una nueva cultura unificadora surgiendo del suelo

socialista®

. Del caos y la derrota es posible que surja una nueva era socialista cristiana.
Tillich es consciente de vivir en un tiempo lleno de significado, un kairos, desde el cual

formo sus convicciones politicas en un nivel muy profundo.

185 Cfr. Wilhem & Marion Pauk, Paul Tillich, His life and Thought, 56.
186 Cfr. Paul Tillich, What is Religion?, 180.
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El origen de la utilizacion del concepto kairos hay que situarlo histéricamente en la
discusion que se realizd, luego de la revolucion rusa de 1917, a propdsito de la relacion
entre la religion y el socialismo. Y su origen significativo hay que encontrarlo en el Nuevo

Testamento, tal como el mismo Tillich lo sefiala en uno de sus ensayos:

“...Apenas terminada la Revolucién [rusa], en nuestras primeras
reuniones, cuyo tema era el problema ‘Religion y Socialismo’,
quedo claro que la base de todo era la relacion de la religién con la
Utopia Social. Fue entonces cuando utilicé por primera vez el
concepto del Nuevo Testamento del kairos. EI cumplimiento del
tiempo. Que como un concepto limite entre el luteranismo vy el
socialismo ha constituido el sello caracteristico del socialismo
religioso aleman™*®’

Este concepto une el socialismo con la religion. El kairos expresa una conciencia
epocal, expresa el juicio politico sobre la crisis de la sociedad, pero este concepto no
sefiala un simple ideal o una tarea social, sino también tiene un significado teolégico,
indica el tiempo en que la substancia religiosa se realiza en alguna forma. Indica una nueva
creacion, una teonomia en la cual se une la forma sagrada y la substancia sagrada en una
situacion histdrica concreta. Pero el kairos no es lo mismo que la realizacion del Reino de
Dios. Para Tillich el kairos es demanda y expectacién de un aspecto del Reino; el kairos
hace presente el Reino como juicio a alguna forma determinada de sociedad y como la
norma para una sociedad por venir. El kairos es demanda y expectacién que nos acerca al
Reino de Dios, pero este ultimo siempre va a permanecer trascendente a nuestra historia..
Esta idea aparece con claridad en el mismo ensayo referido en la cita inmediatamente

anterior:

187« When shortly after the Revolution at our first meetings, the theme of which was the problem ‘Religion and
Socialism’, it was disclosed that the question regarding the relationship of religion to a Social Utopianism
was to be the basis for everything else. At that time | first used the New Testament concept of Kairos, the
fulfillment of time, which as a border-concept between Luteranism and Socialism has become charasteristic

of German Religious Socialism” (Paul Tillich, The Intepretation of History, 57).
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“...El término [kairos] tiene la intencion de expresar el hecho de
que la lucha por un nuevo orden social no puede conducir a una
realizacion tal como es significada por el Reino de Dios, sino que
en un determinado tiempo se exigen determinadas tareas
especiales, y un aspecto especial del Reino de Dios aparece como
una demanda y expectacion. El Reino de Dios permanecera
siempre como trascendente; pero aparece COmMO un juicio a una
forma dada de sociedad y como norma para una pr(')xima”188

En efecto, los afios 1918 y 1919 representan el comienzo del socialismo religioso de
Tillich. Se formd, en Berlin, un pequefio grupo de reflexién en pro del ideal socialista
religioso. El fin del grupo fue lograr una futura sintesis entre el cristianismo y el
socialismo.™®®. En 1920 el grupo comenzé a transformarse en un circulo, alrededor de
Tillich y Mennicke. Este ultimo, un pastor luterano, era el corazén del circulo, y Tillich su
cabeza'®. Seré llamado Circulo Kairos, formado no exclusivamente por cristianos, sino
mas bien por intelectuales que querian interpretar religiosamente la situacion politica y
social desde la conciencia de vivir en un verdadero kairos. En el ensayo de Tilllich Basic
Principles of Religious Socialism quedan plasmadas sus convicciones personales en este
respecto™®.

En 1925 Tillich se trasladé a la Universidad de Marburgo, teniendo que terminar con
las conversaciones bisemanales del circulo. Pero lejos de Berlin Tillich continué con su
decision socialista, se podria decir que participando mas comprometidamente en el mismo

medio socialista'®?

. En 1926 escribié su popular libro The Religious Situation, una
interpretacion de la situacion religiosa del presente. En 1929 Tillich se trasladé a la ciudad

cosmopolita de Frankfort, donde ocup0 la catedra de filosofia dejada por Hans Cornelius,

188« The term is meant to express the fact that the struggle for a new social order cannot lead to a fulfillment
such as is meant by the Kingdom of God, but that at a special time special tasks are demanded, and one
special aspect of the Kingdom of God appears as a demand and expectation. The Kingdom of God will
always remain as transcendent; but it appears as a judgment to a given form of society and as a normto a
coming one” (Ibid., 57-58).

189 Cfr. John Stumme, Socialism in Theological Perspective, 32.

19 Cfr. Ibid., 35.

9L Cfr. Ibid., 33.

192 Cfr. Ibid., 38 - 39.
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y donde escribid su mas extensa y mas significativa obra sobre el socialismo: The Socialist
Decision (1933). Su fin fue examinar las raices del socialismo, ofrecer una reflexion
fundamental sobre el socialismo mismo y sus presupuestos implicitos; y, por otro lado,
influir proféticamente en que los alemanes de decidan por el socialismo antes que por la
barbarie, pues ya en 1932 reconoci6 la posibilidad de una guerra'®*. En 1933 Hitler asumi6
el poder y Tillich, perseguido, se vio obligado a aceptar una invitacion como profesor en el
centro de formacion teologica Union Seminary, en Nueva York, EEUU.

En la perspectiva del Socialismo Religioso, la técnica ocupa un lugar importante entre
las raices de la actual situacion social y religiosa de comienzos del siglo XX. En el ensayo
Kairos, escrito en 1922, el tema de la técnica fue ocupando un lugar relevante a la hora de
interpretar la situacion. Aqui manifiesta que la técnica, aliada con el capitalismo, es capaz
de cambiar la superficie de la tierra'**, y de convertir al hombre en un mero engranaje de la
méaquina’®. Siguiendo en esta misma linea, en su libro The Religious Situation (1926)
encontramos un texto clave, que ubica la técnica en un lugar relevante entre las raices que
explican la situacion social y politica actual. En esta obra Tillich afirma que la sociedad
capitalista del siglo X1X ha sido conformada por tres grandes fuerzas: la ciencia natural
matematica, la técnica y la economia capitalista. Estas tres fuerzas estan relacionadas entre
si, de manera que la ciencia es la sierva de la técnica, por medio de la cual ha celebrado sus
grandes triunfos; y la técnica es una sierva de la economia, que hace posible el desarrollo
del sistema econdmico reinante. Se trata de una especie de trinidad, cuya portadora es la

sociedad capitalista’®®.

Cfr. Ibid., 47 - 48.

Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era , 48.

Cfr. Ibid., 50.

“For this purpose we must inquire what the spiritually powerful, the really representative, products of that
period were. There were three of these: mathematical natural science, technique and capitalist economy.
The three belong together, for science is a servant of technique in which it also celebrates its greatest
triumphs while technique is a servant of the economy and makes possible the development of a
world-embracing economic system. The carrier of this three-fold activity, which is in turn supported and
established by it, is capitalist society” ( Paul Tillich, The Religious Situation, 42).
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En The Socialist Decision se habla del progreso técnico como una de las consecuencias
del principio burgués.™®” Desde la proyeccion de las utopias del Renacimiento y el
surgimiento de las ciencias matematicas, la civilizacion occidental ha ido continuamente
haciendo realidad las posibilidades de progreso técnico. La técnica aparece en este libro
como intimamente relacionada con el capitalismo, aunque Tillich no justifica por ello una
reaccion romantica contra la técnica.'*®

Es necesario detenernos un momento y preguntarnos lo siguiente: ;A qué y a quiénes
se refiere en particular Tillich con su referencia al Romanticismo y su rechazo de la
técnica? En primer lugar, el Romanticismo es un tema recurrente en los escritos de Tillich,
entendiéndolo no solo como una tradicion filoséfica que reacciona contra la llustracion,
sino también como un movimiento poético, literario y politico. Tillich expresa en
repetidas oportunidades la preferencia romantica del pasado, en concreto, de la Edad
Media. Los roménticos, dice Tillich, en su entusiasmo por la Edad Media transformaron el
pasado en un simbolo de la teonomia'®®. Incluso Tillich habla de su casi ridicula
glorificacion de algunos perfodos del pasado®®. Pues Tillich ve en esta preferencia por el
pasado una consecuencia de lo que él llama el primer principio del Romanticismo®*, que
consiste en la relacion entre lo infinito y lo finito, segun la cual lo infinito esta presente en
todo lo finito, lo divino es el centro y fundamento de lo finito. La idea de la presencia de lo
infinito en lo finito dio al Romanticismo la posibilidad de una nueva relacion con el
pasado, lo infinito estuvo también presente de una manera especial en el pasado, los
romanticos experimentan una vuelta al sentimiento, a la naturaleza, al pasado. Para los
romanticos “[e]n el pasado lo infinito esta presente; se ha revelado a si mismo en la Edad
Media asi como en Grecia, Yy por tanto aparece como fantasiosa la idea de un comienzo
totalmente nuevo ahora en la edad de la razon [...] Muchos de ellos trataron de volver a la

Edad Media para restablecer su cultura™®®?

97 Cfr. Paul Tillich, The Socialist Decision, 156.

198 Cfr. Ibid., 156.

199 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, I, 92, 149; 111, 251.

200 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 251.

201 cfr, Paul Tillich, A History of Christian Thought ..., 372.

202 «__ [i]n the past the infinite is present; it has revealed itself in the Middle Age as well as in Greece, and
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Ahora bien, ¢se refiere Tillich a alguna persona o agrupacién en especial cuando habla
del rechazo romantico hacia la técnica moderna? De la lectura de sus escritos no podemos
concluir que se refiera a alguien o algun grupo en concreto. Cuando se refiere a la
tradicion filosofica romantica menciona a filésofos, tedlogos y escritores tales como
Schelling, Schlegel, Schleiermacher, Rothe y Goethe, y no encontramos ninguna
referencia explicita a alguno de ellos como personas que rechazan la técnica. Por otra
parte, en el contexto de la reflexion sobre el socialismo religioso Tillich hace referencia a
grupos de personas que asumen el romanticismo politico en dos formas: la forma
conservadora y la forma revolucionaria. La primera estad formada por duefios de tierras,
nobles, sacerdotes, artesanos, son personas que no se han integrado completamente a la
sociedad burguesa; la segunda forma (revolucionaria) esta formada por ciertos grupos de
burdcratas, oficinistas e intelectuales que no tienen posibilidad de incorporarse al sistema
racional imperante?®®. Esta reaccién roméntica en el 4mbito politico de estos grupos
mencionados podria incluir cierta reaccion contra la técnica moderna, pero Tillich no lo
explicita. En consecuencia, se podria pensar que Tillich no tiene a nadie concretamente en
mente cuando se refiere al rechazo romantico de la técnica, sino mas bien quiere expresar
la idea del rechazo romantico a la técnica implicito en el rechazo a la modernidad para
volver al origen, para reconstruir el pasado valorizado como un tiempo en que se dio una

teonomia.
1.2. La ambigliedad persona y cosa en la economia capitalista

Comenzaremos por presentar lo que se afirma en Systematic Theology sobre esta
ambigledad porque, como lo dijimos anteriormente, en esta obra se aborda este tema en
forma abstracta y sistematica, lo cual nos ayudara para comenzar con una idea clara de esta

ambigiiedad, para luego entrar en algunos escritos particulares®®.

therefore the idea of a totally new beginning now in the age of reason appears fantastic [...] Many of
them, tried to go back to the Middle Ages to re-establish its culture” (Ibid.380).

203 cfr. Paul Tillich, The Socialist Decision, 27.

204 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 74.
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En la Parte IV de Systematic Theology, Tillich se refiere a esta ambigiedad
distinguiendo dos lados de ella. Un lado tiene su efecto en la persona, convirtiéndola en un
mero objeto en el proceso de produccion. El otro lado tiene su efecto en las cosas mismas,
perdiendo éstas su cualidad de ser objetos con subjetividad. Con respecto al primer efecto,
en el proceso de la transformacion de objetos en cosas también el hombre mismo es
transformado, él se convierte en una cosa entre cosas, se hace una parte de la produccion
técnica y pierde su caracter de ser un yo independiente. Asi, el hombre que transforma es
transformado. En esto consiste justamente esta ambigiiedad de la técnica, pues Tillich
reconoce el aspecto positivo de la técnica, cual es la liberacién dada por las posibilidades
técnicas, pero simultaneamente el hombre se convierte en un esclavo de la actividad
técnica®™. Con respecto al segundo efecto, Tillich sostiene que el producto técnico se
convierte en una cosa, en contraste con el objeto natural. Pues en la naturaleza no hay
cosas, no hay objetos que no sean mas que objetos carentes de subjetividad, pero por
medio del acto técnico el hombre convierte objetos naturales en cosas; por ejemplo,
convierte arboles en madera, caballos en fuerza de tiro. Y al transformar objetos en cosas,
el hombre destruye sus estructuras naturales y sus relaciones.

Ahora bien, el tema de la ambigiiedad persona y cosa lo encontramos desarrollado
fundamentalmente en el contexto del Movimiento Socialista Religioso y su lucha contra
las demonias del presente. Pues es en el marco de su critica contra el sistema capitalista
donde encontramos manifestada esta ambigliedad, con todos sus efectos destructivos
sobre la persona y los objetos mismos. Asi pues, para ubicar el tema de la técnica en la
correcta perspectiva desde el cual es desarrollado en este periodo, es necesario partir por
comprender el concepto de lo demoniaco y su relacion con la técnica.

En su escrito fundamental acerca del Socialismo Religioso: Basic Principles of

Religious Socialism (1923), lo demoniaco es ubicado en oposicién a la teonomia®®. Esta

205 «The liberation given to man by technical possibilities turns into enslavement to technical actuality. This is
a genuine ambiguity in the self-creation of life, and it cannot be overcome by a romantic, that is,
pre-technical, return to the so called natural. For man, the technical is something natural, and enslavement to
natural primitivism would be unnatural” (Ibid., 74).

26 «Theonomy, as it is represented in the contemporary era, receives its clearest expression through the
understanding of what at present opposes its realization. The goal of religious socialism becomes most
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ultima es definida en el mismo texto como ““una condicién en la cual las formas espiritual
y social estan llenas con la substancia de lo Incondicionado como el fundamento,
significado y realidad de todas las formas. La Teonomia es la unidad de la forma sagrada y
la substancia sagrada en una situacion histérica concreta”®’. A la teonomia se opone lo
demoniaco como algo siempre presente y amenazante, puesto que en la teonomia la
substancia de lo concreto, lo individual y lo creativo esta unida a la forma en el
fundamento irracional de la naturaleza; de manera que donde hay creatividad individual
hay también oposicion al proceso creativo y por tanto oposicién a la forma?®. En
contrapartida, lo que se opone activamente a lo demoniaco es lo teocratico, entendiendo
por esto el surgimiento de lo divino contra lo demoniaco®®. No se trata de la dominacién
religiosa externa, sino mas bien de la voluntad de conquistar la realidad sagrada de lo
demoniaco en el nombre de la forma sagrada incondicionada. Se trata de un movimiento
antidemoniaco desde dentro de un movimiento religioso. Este movimiento es, justamente,
el Movimiento Socialista Religioso, un Movimiento teocrdtico que lucha contra la
predominancia de lo demoniaco. Pues para Tillich la auténtica lucha de un movimiento
religioso, como lo es éste, se realiza no contra lo secular o lo irreligioso, sino contra la
religién antidivina, contra lo demoniaco®.

El Socialismo Religioso lucha contra dos tipos de demonias, las demonias
sacramentales y las demonias naturales. Las primeras corresponden a lo que Tillich llama
una situacién sacramental®!, en la cual hay una orientacién hacia el significado
incondicionado de las cosas, pero privandolas de su significado formal. El
sacramentalismo, con su orientacién a lo sagrado, hace que las cosas tengan un significado

mitico, intrinseco, pero no son cosas en el sentido estricto de la palabra, son mas bien

conspicuous through its struggle. Theonomy stands in opposition to the predominance of the demonic” (Paul
Tillich, Political Expectation, 66).
207 «[Theonomy] is a condition in which the spiritual and social forms are filled with the import of the
Unconditional as the foundation, meaning, and reality of all forms. Theonomy is the unity of sacred form

and sacred import in a concrete historical situation” (Ibid., 62).
2% Cfr. Ibid., 63.
299 Cfr. Ibid., 66-67.

219 «“Theonomy stands in opposition to the predominance of the demonic” (Ibid., 66).
211 Cfr. Ibid., 69.
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esencias. La significacion sacramental priva a las cosas de su significado formal, las cosas
no son tomadas en sus propias formas. La fuerza demoniaca se manifiesta aqui en la
subyugacion y destruccion de la libertad espiritual y el poder creativo, lo que lleva a la
destruccion de todo esfuerzo auténomo. Contra esta actitud sacramental surgen los
movimientos racionalistas intentando comprender las cosas de acuerdo con su valor
racional; pretenden contrarrestar la actitud sacramental, luchan por la abolicion de la
consagracion sacramental de las cosas y por la comprension de las cosas de acuerdo con su
valor racional. Pero cuando las demonias sacramentales son vencidas por los movimientos
racionalistas, surge la amenaza opuesta, en que se corre el peligro de perder la substancia
sagrada y de llegar a una autonomia en la cual se logra elaborar formas puras con
perfeccidn racional en todas las esferas, pero sin llegar a la plenitud de las formas. Se llega
asi a lo secular vaciado de su substancia incondicionada. Surge aqui nuevamente lo
demoniaco, irrumpe desde el fondo de la vida y utiliza formas auténomas para la
destruccidn de la forma. Surge aqui, entonces, otra demonia, la demonia natural, contra la
cual también y principalmente tiene que luchar el Movimiento Socialista Religioso. Esta
demonia consiste en la subyugacion de las cosas al eros y poder subjetivos, y es aqui
donde se encuentra la técnica como una manifestacion de este tipo de demonia. La técnica,
asociada a la economia capitalista, conforma una de las demonias naturales caracteristicas
de la actualidad®*?,

En otro importante escrito de este periodo: The Demonic (1926), la técnica también es
identificada como demoniaca. Aqui la técnica constituye una de las demonias del presente,
en su estrecha relacion con la economia auténoma. Los medios técnicos conforman una
poderosa ayuda para la economia autonoma, por medio de los cuales se ha podido realizar
la forma mas exitosa de produccién de medios jamas conocida. La economia, auxiliada
por la técnica, ha podido igualar la produccion con la demanda. Aun mas, la economia
autonoma ha causado un crecimiento constante de las necesidades, las cuales son
satisfechas por medio de la ayuda de la técnica. La fuerza creativa y transformadora de la

técnica unida a la economia capitalista es inmensa, a la vez que su fuerza destructiva es

22 Cfr. Ibid., 74-75.
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horriblemente fuerte. En su caracter fuertemente creativo y transformador a la vez que

destructivo es donde Tillich ve lo claramente demoniaco de la técnica.

“La economia autonoma, con la ayuda de los medios que la
ciencia técnica ha puesto a su disposicion, es la forma mas exitosa
de produccion de bienes que ha existido. EI mecanismo del
mercado libre es la maquinaria més astuta para el equilibrio entre
la produccién y la demanda, asi como para el constante
incremento de necesidades y de satisfaccion de necesidades que
pueda ser concebido. No puede haber duda de que la forma
capitalista de la economia tiene en su mas alto grado el caracter
resistente, creativo y transformador de lo verdaderamente
demoniaco, pero esto es tan verdad como que esta fuerza creativa
es combinada con una fuerza destructiva de poder horrible” %

Para Tillich lo demoniaco es ambiguo, y como la técnica, aliada con el capitalismo,
constituye una de las demonias del presente, entonces la ambigiedad de la técnica es
presentada aqui claramente como un efecto de su caracter demoniaco. Y su efecto
demoniaco se manifiesta en la relacion de la persona con la maquina y con su producto
técnico. Relacién que esta implicada en el proceso de produccion mecanizado.

Volviendo al punto, la ambigiedad personay cosa es planteada en los dos términos ya
referidos: en lo que le sucede a la persona en el proceso de produccién mecanica, y en lo
que sucede a las cosas en su relacion con las personas.

Con respecto al primer lado de esta ambiguedad (lo que sucede a la persona), esta
ambigledad es planteada en la relacidn de la personalidad con la maquina en el proceso de
produccién. Vamos a partir, entonces, por este término de la relaciéon (la maquina) para

desembocar en lo que sucede en el hombre al relacionarse con ella.

213 « Autonomous economics, with the help of the means technical science has placed at its disposal, is the most

successful form of production of goods which has ever existed. The mechanism of the free market is the
most artful machine for the equalization of supply and demand, as well as for the constant increase of needs
and satisfaction of needs, which can be conceived. There can be no doubt that the capitalist form of
economics has to the highest degree the supporting, creative, and transforming character of the truly
demonic, but it is just as true that the creative force is combined with a destructive one of horrible strength.”

(Paul Tillich, The Interpretation of History, 119-120).
212 Cfr. Paul Tillich, The Spiritual Situation in our Technical Society, 56.
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En este contexto, la m&quina constituye el simbolo por excelencia de la mecanizacion
de los procesos de produccion®, la cual alude a dos realidades: al sistema productivo del
capitalismo en general y al medio productivo mismo como un objeto productor, es decir,
lo que corrientemente entendemos por una maquina.

Con respecto a la primera realidad aludida, la maquina constituye el simbolo de la
mecanizacién del proceso de produccion. La maquina constituye el simbolo del sistema
capitalista porque este ultimo no habria podido tener el éxito que ha tenido sin la ayuda de
la técnica. En efecto, el simbolo de la maquina hace referencia al sistema capitalista como
sistema de produccion que involucra un tipo de relacién entre las personas y el sistema, y
entre las personas y las cosas.

La ambigiiedad persona y cosa consiste en que la persona, al transformar el mundo en
una maquina universal al servicio de sus propdsitos, ha tenido que adaptarse a las leyes de
la méquina, y al hacer esto termina por convertirse en un engranaje de la maquina®®; se

convierte en una cosa entre las cosas, se hace una cosa despersonalizada :

“El hombre, quien transforma el mundo en una maquina
universal al servicio de sus propdsitos tiene que adaptarse él
mismo a las leyes de la maquina. El mundo de las cosas
mecanizado absorbe al hombre dentro de si y lo convierte en un
engranaje, conducido por las necesidades mecanicas del todo”?'®,

En esta misma linea, en su escrito The Socialist Decision, Tillich observa que la
concepcién de la naturaleza humana ha sido victima de la objetivacion burguesa, de
manera que la persona es concebida como una mercancia llamada fuerza laboral. Esta es
otra forma de transformar a la persona en una cosa. El capitalismo ha realizado un proceso

de deshumanizacion que convierte a la gente en un mecanismo psicologico calculable de

215 Cfr. Paul Tillich, The Socialist Decision, 133; Paul Tillich, The Protestant Era, 50,123; Paul Tillich,
Systematic Theology, I, 99.

218 «“Man who transforms the world into a universal machine serving his purposes has to adapt himself to the
laws of the machine. The mechanized world of things draws man into itself and makes him a cog, driven by
the mechanical necessities of the whole” (Paul Tillich, The Protestant Era, 124).
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reacciones de placer y dolor. En este sistema capitalista la persona se ha convertido en una
cosa, en un engranaje de la maquinaria de produccion®’.

Con respecto al segundo significado de la maqguina, es decir lo que uno entiende
simplemente por la maquina: un objeto para producir mecanicamente, Tillich la ve como
la prolongacion de la herramienta. Pues esta Gltima es la mas bésica, antigua y siempre
presente manifestacion concreta de la técnica. La herramienta ha crecido organicamente
junto con el ser humano y tiene la particularidad de dar a la produccion técnica un caracter
vital. En el objeto creado por la herramienta queda algo asi como la firma personal de
quien lo hizo™®,

Para Tillich lo mecéanico parte donde la herramienta ya no puede ser usada por la
mano, aunque debe ser atendida y operada®®. La maquina constituye un simbolo de la
posibilidad ilimitada, en relacion con la produccion con herramientas. La maquina se ve
limitada solamente por la materia prima y el almacenamiento natural de energia.

El elemento destructivo de esta ambigtiedad consiste en el efecto que tiene la relacion
que se establece entre ese aparato mecanico y la persona que lo manipula. Analogamente a
lo que sucede en la relacion de las personas con el sistema capitalista en general, la
persona tiene que acomodarse a las leyes de la maquina, y en este proceso la personalidad
del que la opera es mecanizada. La diferencia con respecto a lo que le sucede a la persona
en su relacion a la maquina entendida como simbolo del sistema capitalista en general es
que aqui se habla de la mecanizacion de la personalidad individual del operador de la
maquina. El elemento mecénico de la maquina hace que la personalidad del individuo sea
también mecanizada®®.

Finalmente, también queremos hacer alusion a otro escrito de Tillich, aunque no en el
contexto del socialismo religioso, sino en el contexto de la pérdida de la dimensién de

profundidad en la sociedad moderna. EI hombre, al entrar en el proceso de produccion se

21T Cfr. Paul Tillich, The Socialist Decision, 133.
218 Cfr. Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 56.
219 H
Cfr. Ibid.
220 cfr, Paul Tillich, Political Expectation, 75.
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convierte en una cosa, en un conjunto de reflejos condicionados sin libertad ni

responsabilidad:

“Bajo estas presiones [la publicidad, la presion social], el hombre
puede dificilmente escapar del destino de convertirse en una cosa
entre las cosas que él produce, un haz de reflejos condicionados
sin un yo libre, capaz de decidir y responsable. El inmenso
mecanismo, instalado por el hombre para producir objetos para su
uso transforma al hombre mismo en un objeto usado por el mismo
mecanismo de produccién y consumo”?%

Ahora nos detendremos en el segundo aspecto de esta ambigiiedad persona y cosa, es
decir, en los efectos producidos en las cosas mismas, en su relacion con las personas que
las producen. Lo que sucede aqui es que la produccion técnica involucra la pérdida de una
relacién viva con los productos del proceso de produccién técnica. La técnica ha sido
empleada para vencer el extrafiamiento de las cosas, sin embargo nos ha llevado a un
nuevo tipo de extrafiamiento. La ciudad técnica, siendo un simbolo de la ambiguedad de la
técnica en general, constituye un simbolo de esta ambigiiedad en especial. En la ciudad
técnica el extrafiamiento de la naturaleza viva ha llevado finalmente a la pérdida de una
relacién significativa con las cosas. La ciudad técnica es el simbolo del triunfo del hombre
sobre el extrafiamiento de las cosas, sobre la frialdad de las cosas. La ciudad técnica
simboliza la técnica misma que ha realizado una especie de exorcismo sobre el poder
impredecible de los objetos encontrados en la naturaleza. Pero por otro lado esta ciudad
técnica nos ha separado del ser mismo de las cosas. Estas Gltimas ahora son totalmente
determinadas por su utilidad, se han hecho transparentes, no esconden ninguna
profundidad amenazante, ninguna realidad inesperada®?. La ciudad nos ha alejado de la

221 «Under these pressures, man can hardly escape the fate of becoming a thing among the things he produces, a
bundle of conditioned reflexes without a free, deciding, and responsible self. The immense mechanism, set
up by man to produce objects for use, transforms man himself into an object used by the same mechanism of
production and consumption” (Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 45).

222 «A thing that is fully determined by its utility has also become fully transparent; it conceals no threatening
depth, no more shocking, unexpected reality. It is subject to the laws upon whose perception it is dependent,

it is calculable in every one of its parts and aspects” (Ibid., 181).
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224

1?2, Aqui la forma de las casas, los

tierra viva, los animales son privados de su poder vita
muebles y toda clase de objetos no es derivada del poder interno de las cosas ni de su
significado practico. Los disefios y colores de las cosas utilizadas para la manufactura
comercial no expresan la verdadera naturaleza del material del que estan hechos ni
tampoco expresan el proposito para el cual son producidos. En la ciudad técnica ellas son
violadas porque se ha perdido el contacto vital con las cosas®.

En el escrito de 1927 Idea and Ideal of Personality podemos encontrar una clara
explicacion de esta ambigliedad. Primeramente, en esta obra Tillich sostiene que la
relacion entre la personalidad y la cosa ha sido tratada menos apasionadamente, entre los
intelectuales, que la cuestion de la relacion entre la personalidad y la comunidad, sin
embargo tiene la misma importancia y se ha vuelto un asunto fatal en nuestros dias. Tillich
hace un breve recorrido por la historia del hombre en su relacion con las cosas, de manera
de apreciar en su perspectiva histérica el tremendo cambio ocurrido en la modernidad. Asi
pues, para el hombre primitivo la interpretacion de la realidad estaba basada en la
experiencia del poder intrinseco de las cosas. Para él las cosas tenian una cualidad sacral,
numinosa. Las cosas eran fuerzas que destruian o salvaban. EI hombre era solo parte de
ellas, teniendo un poder limitado, él no tenia en principio una superioridad sobre las cosas.
Pero todo este sistema de poderes cambi¢ desde que él se colocd como centro moral, legal
y epistemoldgico, y las cosas se hicieron objetos de su conocimiento y su uso. Las cosas se
convierten asi en meros objetos sin subjetividad, sin poder en si mismos. Ellas se han
convertido en medios para la personalidad y han cesado de ser fines en si mismas. El

proceso por el cual las cosas han cesado de ser poderes y se han hecho meros objetos

“And at the same time a characteristic contradiction arises: the technical thing has indeed lost its original
uncanniness as a thing, but despite this it has not really become familiar. The technical house, the technical
city remains strange. The thing has had its own life taken from it, and therefore no eros can unite it with our
own life. It has become lifeless, and it induces lifelessness in us. The soil, the bond with the living earth, is
taken away. Hewn or artificial stone separates us from it. Reinforced concrete buildings separate us more
than loam, wood, and bricks from the cosmic flow. Water is in pipes; fire is confined to wires. Animals are
excluded or else they are deprived of their vital powers. In the technical context, trees and plants are
arranged to serve the rational objective of ‘relaxation’. Strangeness remains despite all efforts to appropriate
things for our own use, and it reaches a degree of insurmountableness in the metropolis, where it rules

everything” (Ibid., 182-183).
Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era, 123.
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obedece a varias causas, entre ellas la filosofia griega, pero es en la actual civilizacion
industrial cuando se ha hecho evidente esta violacién de las cosas®®. En la civilizacion
industrial las cosas como tales, en sus cualidades y en su poder intrinseco no son objetos
de conocimiento, sino solo lo son aquellos elementos de la realidad que pueden ser
calculados y usados para propositos utilitaristas. EI mundo se ha convertido en una
méaquina universal y la personalidad se ha elevado hacia el dominio de esta maquina®®.
Las diversas formas de privar a las cosas de su poder en nombre del ideal de la
personalidad se han aliado en la actual sociedad industrial®’.

En el escrito de 1926 The Religious Situation Tillich explica las consecuencias de esta

ambigiiedad®*®

. Aqui concibe esta ambiguedad como un efecto del libre mercado. En éste
la actitud hacia las cosas materiales termina siendo de dominacion, de falta de amor y de
pérdida de sentido de comunidad con ellas, entonces las cosas son empobrecidas, se
convierten en mercancias, es decir, objetos cuyo significado consiste en la produccién de
lucro en las transacciones de compra y venta, no en el enriquecimiento espiritual. Ahora
bien, esta actitud hacia las cosas propia del sistema econdmico autébnomo tiene un doble
efecto religioso. Por un lado tal actitud ha emancipado a los hombres de las cosas finitas
sagradas que claman para ellas mismas lo sagrado eterno, pero, al mismo tiempo ha
confinado a la personalidad al servicio de las cosas empobrecidas. Por lo tanto la
personalidad misma es empobrecida. Este es uno de los efectos del espiritu capitalista en
la economia liberal. Por otro lado se presenta otro efecto: la ilimitada necesidad de cosas y
la habilidad para despertar necesidades sin limite se corresponden con nuestra relacion no
amorosa con las cosas. Pues el amor conduce hacia las posesiones limitadas cuyos
significados contentan al espiritu. Pero las cosas que han perdido su significado no
satisfacen, es por eso que los hombres se dirigen de una cosa a otra sin tener la posibilidad

de satisfaccion. He aqui, entonces, la ambigledad: el libre mercado, aliado con la técnica,

2% «The streets of our cities and the rooms of our houses give abundant and repulsive evidence of the violation
of things in our technical civilization” (Ibid., 122).

226 «“The world as a universal machine is the myth of the modern man, and his ethos is the elevation of the
personality to the mastery of this machine” (Ibid., 122).

22T «“These different ways of depriving things of their power in the name of the ideal of personality have merged
in the present stage of industrial society and determine the spiritual outlook of our day” (lbid.,122).

228 Cfr. Paul Tillich, The Religious Situation, 107 - 108.
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ha tenido de positivo que nos ha liberado de una existencia animal y de una existencia de
solo una fortuita satisfaccion de las necesidades, pero al mismo tiempo ha significado una
vida al servicio de los deseos ilimitados. Esto nos ha llevado a la falta de tiempo para lo
eterno y al inescapable circulo de lo finito?®®. Aqui esta el efecto religioso de esta

ambiguedad.

2. La ambiguedad medios y fines
2.1. La situacion: la angustia del hombre en la sociedad moderna

La victoria del nazismo y la emigracion de Tillich a EEUU marc6 un cambio en su
labor teoldgica y filosofica. Sus esperanzas en el socialismo religioso terminaron por
desaparecer, sobre todo por la Segunda Guerra y la experiencia soviética. Tillich pasé de
la conciencia de estar en un kairos a la conciencia de estar en un vacio, al tiempo que
nacieron nuevos temas de interés, como la psicologia profunda y la sociedad moderna.

En un principio la emigracion a Estados Unidos no aminor0 su interés por la
participacion en politica y en el socialismo religioso en particular. Tal como él mismo lo
relata en uno de sus bosquejos autobiograficos: “El interés politico de mis afios de
posguerra en Alemania permanecieron vivos en Ameérica. Ellos encontraron expresion en
mi participacion en el movimiento religioso-socialista en este pais”*°. En tiempos de la
Segunda Guerra Tillich particip6 en el Consejo para una Alemania Democréatica de la
Facultad de Ciencias Politicas en la Nueva Escuela para Investigacion Social®®!. Sigui6 en
contacto, por medio de conversaciones y cartas, con sus amigos socialistas alemanes.

Cuando comenzd la guerra, ahora como ciudadano norteamericano, apoyo a los aliados,

229 «“The goal of unlimited desire does not allow the spirit time for anything which does not serve time itself. It
drives the spirit about within the inescapable and unending circle of the finite”( Ibid., 109).

230 «“The political interests of my postwar years in Germany remained alive en America. They found expression
in my participation in the religious socialist movement in this country” (Charles Kegley, The Theology of
Paul Tillich, 19).

2% Cfr. Ibid., 19.
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por medio, sobre todo, de una serie de conversaciones politico-religiosas dirigidas a los
alemanes por el programa radial La VVoz de América. En estos discursos, asi como en
escritos, Tillich mantenia la esperanza de la oportunidad de un nuevo comienzo luego de
la futura derrota de Hitler. Tillich mantuvo su esperanza en el kairos hasta terminada la
guerra. El kairos fue postergado, pero no cancelado.

Pero el término de la guerra no trajo a Alemania la posibilidad de una Alemania
democratica y socialista, ni una Europa federada, tal como lo habia esperado Tillich. Al
contrario, emerge una Alemania dividida y dos poderes antagonistas que controlan su
destino. El fin de la guerra significé el fin del compromiso politico concreto de Tillich que
habia alimentado desde 1919. Desde 1945 en adelante las cuestiones politicas juegan un
papel subordinado en la vida y el pensamiento de Tillich. Se aprecia un cambio de tono de
vida. En una conferencia dictada en 1946, bajo el titulo Religion and Secular Culture®?,
comienza a hablar del vacio. Tillich identifica la presencia de este vacio en la mayoria de
las expresiones culturales, y si es comprendido desde una teologia de la cultura, es decir,
desde su fundamentacion en la preocupacion ultima, este vacio se convierte no en un
vacio desintegrador, sino en un vacio sagrado que llama a una actitud de espera. No una
espera que busca soluciones provisorias, sino la actitud del todavia no*.

Pero no solo el desencanto que le produjo el término de la segunda Guerra Mundial
explica el cambio de intereses en su vida, sino también las nuevas experiencias y
relaciones vividas en el pais que lo acogid, aunque lo politico seguira teniendo un lugar
importante en su pensamiento teoldgico y filoséfico®.

Tillich se integr6 a la vida americana, no como un refugiado, sino como un profesor

invitado al centro teol6gico Union Seminary. Ahi se dedicé a la docencia en teologia por

2% pyblicada en Paul Tillich, The Protestant Era, 55 - 65.

28 «While after the first World War the mood of a new beginning prevailed, after the second World War a
mood of the end prevails [...] it [the void] can be expressed powerfully only on the basis of a foundation
which is deeper than culture, which is ultimate concern, even if it accepts the void, even in respect to
religious culture. Where this happens, the vacuum of disintegration can become a vacuum out of which
creation is possible, a ‘sacred void’, so to speak, which brings a quality of waiting, of ‘not yet’, of a being
broken from above, into all our cultural creativity” (1bid., 60).

34 «In spite of some unavoidable disappointments, especially with the Council, politics remained, and always
will remain, an important factor in my theological and philosophical thought” (Charles Kegley, The

Theology of Paul Tillich, 19).
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diecisiete afos. “Union Seminary no fue solo el refugio en el sentido de ubicarse en un
lugar, fue también el cobijo en el sentido de proporcionar una comunidad de vida y de
trabajo*. Union Seminary le dio la oportunidad de integrarse al mundo intelectual
americano. Se relacion6 con importantes grupos e instituciones como el Grupo de
Discusion Teoldgica y la Sociedad Teologica Americana. Después de algunos afios fue
invitado al Club de Filosofia, participando infaltablemente en sus bimensuales reuniones.
Este grupo le dio la oportunidad de introducirse a la vida filos6fica americana en su
multiplicidad e intensidad.

En su intento por introducirse en la vida norteamericana, Tillich se dio cuenta de la
situacion de angustia de la juventud en la sociedad norteamericana. Pues “el hombre del
siglo veinte ha perdido un mundo significativo y un yo que vive en significados que
surgen de un centro espiritual”?*®. EI hombre del siglo XX tiene problemas existenciales,
se angustia en una sociedad determinada por el control técnico. Alejado ya del Socialismo
Religioso, Tillich comienza a experimentar nuevos campos de interés®®’. Es destacable la
relacién que establece entre lo teoldgico y la comprensién terapéutica del hombre. Este
nuevo interés se vio reforzado por su participacion en un seminario sobre religiéon y salud
en la Univesidad de Columbia y por amistades con viejos y jovenes psicoanalistas. Segun
afirma: “no creo que sea posible hoy elaborar una doctrina cristiana del hombre,
especialmente una doctrina cristiana del hombre cristiano, sin usar el inmenso material
producido por la psicologia profunda”?2. Segtn Tillich la psicoterapia ha impactado en el
pensamiento teoldgico: en la doctrina del hombre, en la idea de Dios, en el significado de

la salvacion®®.

2% «Union Seminary was not only a shelter in the sense of living a position and an apartment; it was also a
shelter in the sense of affording a community of life and work™ (lIbid., 17).

2% «Twentieth-century man has lost a meaningful world and a self which lives in meanings out of a spiritual
center” (Paul Tillich, The Courage to be, 139).

237 Cfr. John Stumme, Socialism in theological Perspective, 253.

238 I don’t think that it is possible today to elaborate a Christian doctrine of man, and especially a Christian
doctrine of the Christian man, without using the immense material brought forth by depth

psychology” (Charles Kegley, The Theology of Paul Tillich, 19).

2% paul Tillich, Writings in the Philosophy of Culture, 309 - 316.

89



El existencialismo y el psicoanalisis son los instrumentos para analizar la situacion
presente. Interesa ahora la situacion de la persona en general en la sociedad moderna. Esta
ha desarrollado la dimension horizontal, pero ha perdido la linea vertical, la dimensién de
profundidad*.

En este contexto, Tilllich habla de la sociedad técnica como la causante de la situacion
de angustia y vacio en el hombre moderno. Ya no es la maquina la imagen de técnica que
predomina, sino la sociedad entera que se ha hecho técnica; y ya no es el hombre frente a
la maquina que experimenta la ambigiedad de ésta, sino el hombre en general que
experimenta la angustia dentro de una sociedad superficial, que lo ha convertido en un
engranaje de la gran maquina que es la sociedad entera. La respuesta del hombre es el
coraje de ser. En esta linea escribe su conocido libro The Courage to Be.

Por otro lado, se aprecia en este periodo de su vida, asi llamado el periodo americano,
un fuerte acento en la metafisica como encuadre epistemoldgico. Lo ontoldgico,
fuertemente acentuado en este periodo ensombrecié lo escatoldgico, lo histdrico y lo

utopico.
2.2. La ambigiiedad medios y fines en la sociedad técnica.

La ambigiedad medios y fines consiste basicamente en la perversion de la relacion de
los medios con los fines en la actividad técnica. Esto se manifiesta de dos maneras: en la
produccién de medios sin un fin a la vista, de modo que los medios se convierten en fines
en si mismos, y, como segunda manera, se manifiesta en la cadena interminable de la
produccion de medios para alcanzar fines, pero una vez alcanzados estos fines se
convierten a su vez en medios para otros fines que se tienen por delante.

Ambos aspectos de esta ambigiedad aparecen conceptualizados en Systematic
Theology. Segun esta obra, el aspecto de la produccion de medios sin un fin se manifiesta
cuando la pregunta ¢para qué? de algun medio no puede ser contestada por razon de

240 Cfr. Paul Tillich, The Spiritual Situation in our Technical Society, Parte I, Cap. 2; D. Foster (Ed):
Paul Tillich, The Irrelevance and Relevance of the Christian Message, cap. 2.
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alguna necesidad basica. Y el aspecto de la produccion de medios para alcanzar fines, que
una vez logrados se convierten en medios se hace patente en el fendmeno propio de la
sociedad industrial que genera incesantemente necesidades que luego de ser satisfechas
generan nuevas necesidades para nuevamente ser satisfechas, y se produce algo asi como
una cadena interminable de produccion de medios para alcanzar fines que, una vez
alcanzados, se convierten en algo asi como un peldafio para alcanzar nuevos fines creados.

Esta ambigiiedad la podemos encontrar claramente sefialada en el siguiente fragmento:

“La segunda ambigliedad, aquella de los medios y fines, esta
relacionada con la ambigliedad basica de la produccion técnica.
Mediante la pregunta ¢Para qué? se hace concreta la falta de
limites de la libertad técnica. Mientras esta pregunta es contestada
por alguna necesidad basica de la existencia fisica del hombre, el
problema se esconde, pero no esta ausente dado que no se puede
dar respuesta segura a la pregunta acerca de queé es una necesidad
béasica. Pero el problema se hace patente si luego de la satisfaccion
de las necesidades béasicas son engendradas ilimitadamente
nuevas necesidades y son satisfechas; y son engendradas -en una
economia dinamica- con el objetivo de ser satisfechas [...] La
produccion de medios -de aparatos- se convierte en fin en si
mismo, porque ningtn fin superior es visible”**

La ambigliedad de la produccion de medios sin un fin a la vista también aparece
claramente sefialada en otra parte de Systematic Theology: “La ambigledad del sujeto y
objeto se expresa también en la produccién de medios para fines que se convierten en

medios sin un dltimo fin?*2. Por otra parte, la cadena interminable de la produccién de

#1 «The second ambiguity, that of means and ends, is related to this basic ambiguity of technical production. It
renders concrete the limitlessness of technical freedom by asking: For what? So long as this question is
answered by the basic needs of man’s physical existence, the problem is hidden, though not absent, since the
question of what a basic need is cannot be answered with assurance. But the problem comes into the open if,
after the satisfaction of basic needs, new needs are endlessly engendered and satisfied and- in a dynamic
economy - engendered in order to be satisfied [...] The production of means - of gadgets - becomes an end in
itself, since no superior end is visible” (Paul Tillich, Systematic Theology, IIl, 73 - 74).

242 «“The ambiguity of subject and object also expresses itself in the production of means for ends which

themselves become means without an ultimate end” (Ibid., 258).
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medios para alcanzar fines que luego se convierten nuevamente en medios también
aparece sefialada con mucha claridad en una conferencia dictada en 1963, titulada The
Nature of Present-Day Thought: Its Strangeness to Traditional Christianity***: “Pero el
aprendizaje [adquirido con el lanzamiento de objetos al espacio] se convierte en medio

para otro fin, para luego seguir avanzando. Y si esto es alcanzado, nuevamente se

convierte en medio para algdn otro nuevo fin”*.

A pesar de la distincion de estos dos aspectos de la ambigiedad medios y fines, hay
que dejar en claro, como contrapartida, que este segundo aspecto, la cadena interminable
de medios y fines, se reduce, a fin de cuentas, al primer aspecto, porque los medios nunca
llegan a tener un fin Gltimo, tal como queda de manifiesto en la siguiente cita: “El [el

hombre] se hace consciente del vacio encubierto en el continuo movimiento adelante y en

la produccion de medios para fines que se vuelven medios otra vez sin un fin Gltimo™2*.

En efecto, el hombre de hoy lo convierte todo en instrumento, en medio, en un

movimiento hacia delante sin detenerse, y la pregunta ¢para qué? sigue pendiente:

“Si preguntamos qué hace el hombre y qué busca al ir hacia
delante en la dimension horizontal, la respuesta es dificil. A veces
uno esta inclinado a decir que el mero movimiento adelante sin un
fin, la embriaguez por la velocidad con que avanza sin limites es
lo que lo satisface. Pero esta respuesta de ninguna manera es
suficiente. Pues en su camino en el espacio y el tiempo el hombre
cambia el mundo que encuentra. Y los cambios hechos por él lo
cambian a él mismo. Transforma todo lo que encuentra en
herramientas; y al hacer esto se convierte él mismo en
herramienta. Pero si pregunta, una herramienta para qué, no hay
respuesta’?*®

3 pyblicada en Paul Tillich, The Irrelevance and Relevance of the Christian Message, 23 — 41.
24 «But the learning becomes the means for another end, to go ahead again. And if this is reached, it again

becomes a means for some further end” (1bid., 24 ).

5 «He becomes aware of the emptiness that is covered by the continuous movement ahead and the production

of means for ends that become means again without an ultimate end” (Paul Tillich, The Spiritual Situation in
Our technical Society, 45).

28 «If we now ask what does man do and seek if he goes ahead in the horizontal dimension, the answer is

difficult. Sometimes one is inclined to say that the mere movement ahead without an end, the intoxication
with speeding forward without limits, is what satisfies him. But this answer is by no means sufficient. For on
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La produccion de medios sin un fin Gltimo va a determinar una sociedad abocada a la
produccion de medios sin un significado Gltimo, una sociedad sin una orientacién Gltima
que va a provocar la angustia del sentimiento de vacio y de sinsentido en el hombre de
hoy: “Esta ambigliedad es fundamentalmente responsable de la vacuidad de la vida
contemporanea”?"’

Efectivamente, la sociedad determinada por esta ambigliedad va a ser denominada por
Tillich como la sociedad técnica. Se trata de la sociedad actual, donde confluyen diversos
elementos como la ciencia, las infinitas posibilidades de produccion técnica, y sus efectos
en la situacion afectiva y espiritual del hombre de hoy. La sociedad técnica constituye un
poderoso simbolo de la situacion social, personal y cultural moldeada por la razon técnica
y su ambiguedad medios y fines. La sociedad técnica es un simbolo, porque expresa la
situacion de una sociedad determinada por el control técnico, expresa la victoria de la
razén técnica, con sus profundos efectos en la psicologia del hombre, en la cultura, en la
filosofia y en las relaciones comunitarias.

La imagen de la sociedad técnica se encuentra sobre todo en el escrito publicado en
1945 The World Situation. Esta obra trata de una interpretacion de la historia, trata de un
andlisis social realizado por Tillich luego de su llegada a Estados Unidos, tal como lo
habia hecho, en el contexto de Alemania de fines de los afios 20, en su libro The Religious
Situation.

En The World Situation se describe la génesis de la sociedad técnica como el resultado
de un proceso que comenzd desde el inicio de la modernidad, en tres periodos: el
surgimiento, el triunfo y la crisis de la asi llamada sociedad burguesa. El primer periodo
estd dominado por la razén revolucionaria, aquella basada sobre la idea de verdad y
justicia, que vencid los remanentes de una sociedad medieval. Su principio fue la fe en la
razon. En el segundo periodo, la revolucion burguesa vencid, pero el impetu

revolucionario desaparecid, y la razon, como el principio de verdad y justicia, fue

his way into space and time man changes the world he encounters. And the changes made by him change
himself. He transforms everything he encounters into a tool; and in doing so he himself becomes a tool. But

if he asks, a tool for what, there is no answer” (Ibid., 43).
47 «This ambiguity is largely responsible for the emptiness of contemporary life” (Paul Tillich, Systematic
Theology, I, 74).
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sacrificada a cambio de una razon empleada principalmente como una herramienta al
servicio de la sociedad técnica. En este segundo periodo la razdn técnica se convirtio en el
instrumento del nuevo sistema de produccién e intercambio®*. Este segundo periodo de
nuestro mundo moderno esta determinado por la victoria de la razén técnica, con sus
consecuentes cambios en la estructura de la sociedad humana. EI hombre acrecienta su
control fisico sobre la naturaleza. EI hombre crea un gran sistema mecéanico de produccion
a gran escala y competencia econdémica de tal modo que ha formado algo asi como una
segunda naturaleza.

En el tercer periodo, en el que nos encontramos hoy (1945), el hombre lucha para
recobrar el control sobre las fuerzas auto-destructivas propias de la sociedad técnica,
mediante lo que Tillich llama razoén planificadora. La insuficiencia del principio de la
armonia automatica, propia de la etapa anterior, se hace patente, y surge, a cambio, la idea
de la economia planificada y la racionalizacién, como un meétodo de control sobre la
segunda naturaleza. Esto se manifiesta histéricamente en los sistemas fascistas, por un
lado, y en el sistema soviético, por el otro. Pero a pesar del paso a este tercer periodo
dominado por la razén planificadora, la sociedad técnica sigue estando presente hoy, con
toda su ambigtiedad.

Puesto que la sociedad técnica es definida como la sociedad determinada por la razén
técnica, es necesario ahora revisar el concepto de razon técnica.

La amenaza de la victoria de la razén técnica sobre la razon ontolégica se ha hecho
realidad desde mediados del siglo XIX, con serias consecuencias no solo en la situacion
interior de la persona de nuestra sociedad actual, sino también en los diversos aspectos de
la sociedad entera. El predominio de la razén técnica ha tenido serios efectos en la
situacion personal del hombre y también en la situacion de la sociedad entera. En lo

personal es el causante de la situacion del hombre desorientado y angustiado, y en el

248 « _ The new ruling class could and did compromise with the remnants of feudalism and absolutism. They

sacrificed reason as the principle of truth and justice, and employed it mainly as a tool in the service of the
technical society they were bent upon perfecting. Technical reason became the instrument of a new system
of production and exchange [...] The transformation of revolutionary reason into technical reason was the
decisive feature of the transition from the first to the second period of modern society” (Paul Tillich, The

World Situation, 4 - 5).
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aspecto social es el causante de la formacion de una sociedad en que los fines provienen
no de la razén critica, la cual ha sido desplazada, sino de fuerzas irracionales®. Este
diagnostico tiene directamente que ver con la presencia determinante de la ambiguedad
medios y fines causada por el predominio de la razon técnica. Pues Tillich relaciona la
razén técnica con la ambigiiedad medios y fines, porque la razén técnica reduce la razén al
razonar, y este razonar es dirigido a la determinacion de los medios, no de los fines.
Mientras que la razon ontoldgica determina en primer lugar los fines, y en segundo lugar
los medios, la razén técnica determina los medios, aceptando los fines que vengan de
alguna otra parte®°. La razén técnica provee de medios para fines, pero no ofrece ninguna
orientacion en la determinacion de los fines. En este sentido la razon técnica es
revolucionaria con respecto a los medios, pero conservadora con respecto a los fines,
mientras que la razon revolucionaria, que determind el primer estadio de la sociedad
burguesa, es conservadora con respecto a los medios, pero utopica con respecto a los
fines®*. En esto consiste justamente la ambigiiedad medios y fines, en la produccién de
medios que son fines en si mismos. Una sociedad determinada por la razon técnica es una
sociedad que no tiene un fin ultimo que la oriente, puesto que se preocupa primeramente
por los medios, por el control de la realidad, no por su sentido y su fin ultimo. En la
sociedad técnica la razon ontoldgica ha sido desplazada, y es justamente esta razon la que

busca los fines, el significado Gltimo de las cosas.

#9 «There is no danger in this situation as long as technical reason is the companion of ontological reason and
reasoning is used to fulfill the demands of reason. This situation prevailed in most pre-philosophical as well
as philosophical periods of human history, although there always was the threat that reasoning might
separate itself from reason. Since the middle of the nineteenth century this threat has become a dominating
reality. The consequence is that the ends are provided by nonrational forces, either by positive traditions or
by arbitrary decisions serving the will to power. Critical reason has ceased to exercise its controlling
function over norms and ends” (Paul Tillich, Systematic Theology, I, 73).

250 «While reason in the sense of Logos determines the ends and only in the second place the means, reason in
the technical sense determines the means while accepting the ends from somewhere else “ (Ibid., 73.

1 «“Technical reason provides means for ends, but offers no guidance in the determination of ends. Reason in
the first period had been concerned with ends beyond the existing order. Technical reason became concerned
with means to stabilize the existing order. Revolutionary reason had been conservative with respect to means
but utopian with respect to ends. Technical reason is conservative with respect to ends and revolutionary
with respect to means. It can be used for any purposes dictated by the will, including those which deny
reason in the sense of truth and justice” (Paul Tillich, The World Situation, 5).
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La ambigiiedad medios y fines, como consecuencia del predominio de la razén
técnica en un periodo determinado de la historia de la sociedad, como lo es el actual, se
manifiesta ampliamente en diversos &mbitos: en el aspecto comunitario de la sociedad, en
la educacion, en la esfera del pensamiento y en el ambito méas intimamente personal.

Con respecto a lo comunitario, la sociedad técnica perdié su fundamento y propdésito
espiritual comin, y como consecuencia de ello se desintegraron las formas
comunitarias®>?. La familia se desintegré en individuos, cada uno de los cuales vive para si
mismo en el servicio del mecanismo de la sociedad. La comunidad de trabajadores fue
reemplazada por la cooperacién masiva de caracter impersonal. La sociedad técnica ha
separado a los individuos entre si dejandolos en la soledad espiritual y en la competencia;
los convierte en &tomos al servicio de los procesos mecanicos. La sociedad técnica ya no
estd basada en una idea comun sino en el control econémico. Las comunidades se
desintegran en masas. La masa no tiene un terreno comun ni un propésito comun. Ella esta
dirigida por los movimientos del mecanismo de produccién, y subjetivamente esta
dirigida por las leyes de la psicologia colectiva®>.

Con respecto a la educacién, en la sociedad técnica se perdi6 el ideal humanista, y la
educacion se convirtié en una decoracion necesaria para el prestigio social y para la
ventaja profesional®*. La sociedad técnica demandé una educacion realista, basada en las
ciencias naturales y ciencias técnicas. Estas reemplazaron a la educacion humanista. La
sociedad técnica foment6 una educacion para que todos adquieran aquellas habilidades
mas Utiles para ser exitosos en el mecanismo de produccion. En resumen, la educacion en
la sociedad técnica perdi6 su poder de expresién de las posibilidades humanas y de las
realidades Gltimas®®.

En cuando al &mbito intelectual, la sociedad técnica reacciono contra el racionalismo
revolucionario del siglo XV1II volviéndose escéptica, positivista y conservadora, con la

sola excepcion de la ciencia técnica. Las ciencias naturales proporcionaron el modelo para

22 Cfr. Ibid., 14 - 15.
23 Cfr. Ibid., 13 ss.
24 Cfr. Ibid., 17 - 18.

25 Cfr. Ibid., 16 ss.
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todo tipo de conocimiento, incluso para la religion. La ciencia se hizo positivista, es decir
que la realidad debe ser aceptada tal como es, sin criticismo posible. El dato positivo, el
hecho, reemplazé el significado y su interpretacion. Las estadisticas reemplazaron a las
normas. La filosofia fue reducida a una epistemologia, y se transformé en la sirviente del
progreso técnico, de su fundamentacion cientifica y del control econdmico. Todo este
proceso de cambios en el &mbito intelectual esté relacionado con el predominio de la

razon como proveedora de medios antes que buscadora de la verdad:

“Luego del quiebre de la fe en la verdad racional como el factor
determinante de la vida, la razon técnica - no aspirando a proveer
la verdad sino meramente a proveer medios para la realizacion de
fines determinados por los instintos y la voluntad - se convirtié en
un factor decisivo en el mundo alcanzado por las influencias de
Occidente?*®

En el ambito de la personalidad es donde se hace mas sensible la influencia
desintegradora de la sociedad técnica. Tillich se aproxima al tema de la personalidad en la
sociedad técnica, en The World Situation, desde la perspectiva de la expresion artistica,
puesto que es en el plano estético donde se manifiesta en la forma mas sensible lo que
sucede en el individuo que vive en la ciudad técnica. Pues para Tillich “[e]l arte indica el
caracter de una situacion espiritual; lo hace en forma mas inmediata y directa que la
ciencia o la filosofia”®’. Tillich se refiere a las obras de Giotto y Rembrandt, como
representantes de dos mundos: el mundo medieval y el mundo burgués en su primer
periodo. Las obras del primero expresan el poder divino que posee al hombre y lo eleva
mas alld de su carécter individual y de sus experiencias personales, mientras que en

Rembrandt las personalidades se ven como encerradas en sus mundos, muestran un

%6 «Following the breakdown of belief in rational truth as the determining factor in life, technical reason - not
aspiring to provide truth but merely to furnish means toward the realization of ends determined by instincts
and will - became decisive throughout the world as far as the dominance of Western influences reaches.”
(Ibid., 31).

57 «Art indicates what the character of a spiritual situation is; it does this more immediately and directly than
do science or philosophy” (Paul Tillich, The Religious Situation, 85).
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mundo fuerte, solo, tragico, sin quebraduras, expresando el ideal de la personalidad de un
humanismo protestante®®, La personalidad que muestra Rembrandt es la personalidad del
espiritu burgués en sus comienzos, aln sujeta a fuerzas absolutas, aun formada por la
conciencia protestante, aungue ya sostenida sobre si misma. Pero si tomamos algun retrato
de mediados del siglo XIX nos encontramos en otro mundo, donde se muestra la
personalidad del periodo de la burguesia triunfante de aquel siglo, una personalidad
determinada por una fuerte voluntad y una alta intelectualidad; es la portadora de la razon
técnica, la creadora de los grandes monopolios, la conquistadora de las fuerzas de la
naturaleza, pero sin un sentido ultimo que la determine, es la persona dominada por
propositos, pero sin significado ultimo: “...la persona del periodo de la burguesia
triunfante estaba dominada por propositos sin significado ultimo y por sensaciones y
acciones sin centro espiritual”®® .

En una obra muy posterior: Science and the Contemporary World in the View of a
Theologian (1960), Tillich establece una relacién entre la sociedad técnica y la
personalidad, ya no desde su manifestacién en el arte, sino directamente en el interior
mismo de la persona. Se establece una clara relacion entre la perversion medios y fines
que ha impregnado la sociedad técnica y el sentimiento de vacio y de falta de sentido

propio del hombre de hoy:

“Mas alla de esta amenaza externa [la amenaza sobre la vida en
la Tierra] ha surgido de la alianza de la ciencia con la técnica una
amenaza espiritual mas duradera: ha causado una perversion de
medios y fines. Ha capacitado al hombre para producir
herramientas sin limites y hacer de esta produccion un fin en si
misma. De este modo suprimié la pregunta por un fin, de un
significado no solo del proceso de produccién y consumo (bajo el
control de la publicidad), sino de la vida como tal. El sentimiento

258 Cfr. Paul Tillich, The World Situation, 11.
29« the person of the period of triumphant bourgeoisie was dominated by purposes without ultimate
meaning and by sensations and actions without spiritual center” (Ibid., 12).
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de vacio y de falta de sentido en innumerables personas es el
resultado de esta perversion’2%

Es en el libro The Courage to Be, donde Tillich profundiza mas en la relacién de la
sociedad técnica con la situacion espiritual del hombre actual. Esto lo hace desde una
perspectiva ontoldgica, desde la cual comprende la situacion personal del hombre de hoy
en su mayor profundidad.

De acuerdo con este libro, el hombre de hoy vive una situacién de angustia espiritual
que tiene por presupuesto una sociedad que se ha preocupado de los medios, no de los
fines; por tanto, una sociedad sin significado ultimo.

La angustia espiritual del hombre de hoy no es otra cosa que la angustia ante la
amenaza del no ser manifestada en el sentimiento del vacio y la falta de significado
propios del término del periodo moderno. En los parrafos siguientes ahondaremos en esta
significacion.

Tillich define la angustia como el estado en el cual un ser es consciente de su posible
no ser. Dicho en forma breve, la angustia es la conciencia existencial del no ser,
entendiendo la palabra existencial no como un conocimiento abstracto de no ser sino
como la conciencia del no ser como parte de nuestro propio ser®®. La angustia es la
experiencia de la propia finitud, es algo natural del hombre como tal. Ahora bien, Tillich
distingue tres tipos de amenazas del no ser, a los cuales corresponden tres tipos de
angustia: ElI no ser amenaza la autoafirmacién ontica del hombre, relativamente en
términos de destino y absolutamente en términos de muerte; amenaza la autoafirmacion
moral del hombre, relativamente en términos de culpa y absolutamente en términos de
condenacion; y en tercer lugar amenaza la autoafirmacion espiritual del hombre,

relativamente en términos de sentimiento de vacio y absolutamente en términos de falta de

%0 «Beyond this immediate external threat, a more longtime spiritual danger has resulted from the alliance of
science and technology: It has caused a perversion of means and ends. It enabled man to produce tools
without limits and to make this production into an end itself. In this way it suppressed the question of an end,
of the meaning not only of the process of production and consumption (under the control of advertisement),
but of life as such. The feeling of emptiness and meaninglessness in innumerable people is a result of this
perversion” (Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 177).

81 cfr, Paul Tillich, The Courage to Be, 35.
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sentido. La angustia es la conciencia de estas tres formas de amenaza, que se manifiesta
correlativamente en los tres tipos diferentes de angustia: la angustia por la muerte
(angustia ontica), la angustia por la condenacion (angustia moral) y la angustia por el sin

sentido (angustia espiritual) 2°% .

Estas tres formas de angustia estan presentes
simultdneamente en el hombre, pero normalmente una de ellas domina sobre las otras dos.
Tillich distingue tres periodos de nuestra historia en Occidente con el predominio de una

de estas tres angustias®®®

. Asi, al final de la antigiiedad predominaba la angustia éntica, al
final de la Edad Media la angustia moral, y al final del periodo moderno predomina la
angustia espiritual. En efecto, en la Antigliedad la tirania de los emperadores posteriores a
Augusto, la destruccién de las ciudades independientes y de las ciudades estados, el
sentimiento de estar en las manos de los poderes, naturales y politicos, todo esto produjo
una tremenda angustia por la muerte y el destino. Al final de la Edad Media predomind la
angustia por la culpa y la condenacion. Esta angustia fue simbolizada por la ira de Dios,
intensificada por la gran imagineria sobre el infierno y el purgatorio, y acompafiado todo
esto por los medios para aplacar su angustia, como las peregrinaciones a los lugares
sagrados, los ejercicios ascéticos y las devociones a las reliquias. Por altimo, el final del
periodo moderno estd dominado por el sentimiento de vacio y el sinsentido. El
surgimiento de la civilizacion técnica, junto con el quiebre del absolutismo y el desarrollo
del liberalismo y la democracia constituyen el presupuesto para el tercer periodo de
angustia®®*.

Nuestro autor es testigo de este tercer tipo de angustia especialmente en la sociedad
norteamericana. La angustia del sentimiento de vacio y de sinsentido surge en esta
sociedad que tiene la produccién misma como su fin, su telos?®. La angustia por el
sinsentido estd enraizada justamente en la naturaleza de la productividad finita. Pues

aunque es cierto que lo que importa en la sociedad norteamericana no es la produccion de

262 Cfr. Ibid., 42.

283 Cfr. Ibid., 57 ss.

%% «The breakdown of absolutism, the development of liberalism and democracy, the rise of a technical
civilization with its victory over all enemies and its own beginning disintegration - these are the sociological
presupposition for the third main period of anxiety. In this the anxiety of emptiness and meaninglessness is
dominant” (Ibid., 61)

25 Cfr, Ibid., 108 — 109.
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herramientas como tales, sino la produccion de éstas como el resultado de la
productividad humana, aun queda la pregunta ;para qué? Esta pregunta no puede ser

266 Tillich relaciona esta angustia precisamente con la

acallada completamente
ambigliedad de medios y fines de la actividad productiva de la sociedad norteamericana,

lo plantea en forma de pregunta:

“;Cual es el fin de todos los magnificos medios proporcionados
por la actividad productiva de la sociedad Americana? ¢Los
medios no han absorbido los fines, y la produccion ilimitada de
medios no indica la ausencia de fines?”%%’

288 Tillich llegaa

El hombre ha llegado a convertirse en un medio al servicio de medios
afirmar que en esta sociedad el hombre es considerado como una maquina mas que como
un ser humano®®®.

En este contexto Tillich se refiere en varias oportunidades a la filosofia existencialista
como una reaccion frente a la despersonalizacion del hombre en la sociedad técnica
moderna®’. La despersonalizacion del hombre en la sociedad técnica es el trasfondo del
ataque de Pascal contra la racionalidad matematica en el siglo XVII; es el trasfondo del
ataque de Kierkegaard contra la légica despersonalizante en el pensamiento de Hegel; es
el trasfondo de la lucha de Marx contra la deshumanizacion y de la lucha de Nietzsche por

la creatividad. Pues el trasfondo del deseo de la mayoria de los fil6sofos es salvar la vida

%6 «“The anxiety of doubt and meaninglessness is potentially as great as the anxiety of fate and death. It is
rooted in the nature of finite productivity. Although, as we have seen, the tool as a tool is not important but
rather the tool as a result of human productivity, the question: for what? cannot be suppressed completely. It
is silenced but always ready to come into the open. Today we are witnessing a rise of this anxiety and a
weakening of the courage to take it into itself” (Ibid., 111).

%7 «What is the end of all the magnificent means provided by the productive activity of American society?
Have not the means swallowed the ends, and does not the unrestricted production of means indicate the
absence of ends?” (Ibid., 108).

268 «The safety which is guaranteed by well-functioning mechanisms for the technical control of nature, by the
refined psychological control of the person, by the rapidly increasing organizational control of society -this
safety is bought at a high price: man, for whom all this was invented as a means, becomes a means himself in
the service of means” (Ibid., 138).

289 «“Man in this society was pressed into a scheme of thought, action, and daily behavior that reminds more of
machine parts than of human beings” (Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 128).

20 Cfr. bid., 137.
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del poder destructivo de la auto-objetivacién propia de nuestra sociedad industrial®’*. Los
filésofos existencialistas luchan por la preservacion de la persona, por la auto-afirmacion
del yo en una situacion en la cual el yo se ha perdido en este mundo. “Ellos trataron de

indicar un camino para el coraje de ser uno mismo bajo condiciones que aniquilan el yo 'y

99272

lo reemplazan por la cosa”““. Los existencialistas del siglo XX, a diferencia de las

filosofias existencialistas y el romanticismo del siglo anterior, han experimentado la

pérdida del sentido, como lo afirma claramente Tillich:

“El hombre del siglo veinte ha perdido un mundo significativo y
un yo que vive en significados que surgen desde un centro
espiritual. EI mundo de objetos creados por el hombre ha
absorbido al mismo que lo cred y que pierde ahora su subjetividad
en él. Se ha sacrificado a sus propias producciones. Pero el
hombre es aln consciente de lo que ha perdido o estd
constantemente perdiendo. Es todavia suficientemente hombre
como para experimentar su deshumanizacion o desesperacion. No
conoce la salida pero trata de salvar su humanidad expresando la
situacion como sin salida. Reacciona con el coraje de la
desesperacion, el coraje de tomar su desesperacion sobre él mismo
y resistir la amenaza radical del no ser por medio del coraje de ser
uno mismo™?",

Anteriormente, en esta tesis, habiamos hablado de la despersonalizacion del hombre
en el marco de la ambigiedad persona y cosa. Ahora también hablamos de la

despersonalizacién, en el marco de la ambigiedad medios y fines. Ambas

27«1t is the background of the desire of most of the philosophers of life to save life from the destructive power

of self-objectivation” (Ibid., 138).

272 «“They tried to indicate a way for the courage to be as oneself under conditions which annihilate the self and
replace it by the thing” (Ibid., 138-139).

2% «Twentieth-century man has lost a meaningful world and a self which lives in meanings out of a spiritual
center. The man-created world of objects has drawn into itself him who created it and who now loses his
subjectivity in it. He has sacrificed himself to his own productions. But man still is aware of what he has lost
or is continuously losing. He is still man enough to experience his dehumanization or despair. He does not
know a way out but he tries to save his humanity by expressing the situation as without an ‘exit’. He reacts
with the courage of despair, the courage to take his despair upon himself and to resist the radical threat of

nonbeing by the courage to be as oneself” (Ibid., 139 - 140).
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despersonalizaciones apuntan a lo mismo: la pérdida de la subjetividad del hombre; este
ultimo no es considerado en toda su dignidad como persona. Sin embargo existen
diferencias entre ambas. Bajo el marco de la ambigiedad persona y cosa la
despersonalizacion se manifiesta en la transformacion del hombre en un engranaje de la
maquina productora en su calidad de operador de ella. Mientras que dentro del marco de la
ambiguedad medios y fines, la despersonalizacién consiste en que la persona es
transformada en un medio al servicio de otros medios en una sociedad determinada por la
produccién de medios sin fines. EI hombre en esta sociedad técnica se convierte en un
objeto de calculo y manipulacién para conformarse a la finalidad de la sociedad técnica,
que es la produccion de medios. EI hombre, al adaptarse a esta sociedad, se convierte en
un medio para fines que son en realidad medios porque no se les ve en ellos ningun fin al
cual dirigirse. He aqui, justamente, la ambigliedad medios y fines que afecta al hombre
mismo como parte integrante de la sociedad. Esto lo podemos ver claramente en un
fragmento del escrito The Church and Contemporary Culture (1956):

“La protesta de este movimiento [el existencialismo del siglo
XIX'y XX] se dirige contra el puesto del hombre en el sistema de
produccion y consumo de nuestra sociedad. Se supone que el
hombre es el duefio de sumundo y de si mismo. Pero realmente se
ha convertido en una parte de la realidad que ha creado. Es un
objeto entre objetos, una cosa entre cosas, un engranaje dentro de
la maquina universal a la que debe adaptarse con el objetivo de no
ser hecho pedazos por ella. Pero esta adaptacion lo hace ser un
medio para fines que son en realidad ellos mismos medios, y en
los que esta faltando un fin Gltimo>?"

2™ «“This movement’s protest is directed against the position of man in the system of production and
consumption of our society. Man is supposed to be the master of his world and of himself. But actually he
has become a part of the reality which he has created. He is an object among objects, a thing among things, a
cog within a universal machine to which he must adapt himself in order not to be smashed by it. But this
adaptation makes him a means for ends which are in reality means themselves, and in which an ultimate end

is lacking” (Paul Tillich, Writings in the Philosophy of Culture, 283).
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3. La ambigtedad libertad y limitacion.
3.1. La situacion: el peligro atomico de destruccion total y la carrera espacial.

Entrando a la década de los 60° comienza a vivirse una nueva situacion en el contexto
de las relaciones entre las dos superpotencias: Estados Unidos y la Union Soviética. Se
hace patente una tensa relacion que va a ser denominada como guerra fria. En efecto, tras
la segunda guerra mundial, Estados Unidos y la Unidn Soviética se embarcaron en una
amarga guerra fria de espionaje y propaganda. La exploracion espacial y la tecnologia de
satélites alimentaron la guerra fria en ambos frentes. Pues el equipamiento a bordo de
satélites podia espiar a otros paises, y los logros espaciales servian de propaganda para
demostrar la capacidad cientifica y el potencial militar de un pais. Gran parte del
desarrollo tecnoldgico requerido para el viaje espacial se aplicaba igualmente a los
cohetes de guerra como los misiles balisticos intercontinentales. Pues, no sin razén,
Tillich ve una intima conexion entre la exploracion espacial y la preparacion para la
guerra®”.

La carrera espacial habia comenzado con el exitoso lanzamiento del Sputnik 1, primer
satelite artificial ruso en alcanzar la orbita, el 4 de Octubre de 1957. Antes del Sputnik,
Estados Unidos suponia ser por mucho superior en desarrollo tecnoldgico a cualquier otra
nacién, por lo cual, en respuesta al logro soviético empleara enormes esfuerzos para
recuperar su supremacia técnica. Es asi como solo cuatro meses después del lanzamiento
del Sputnik lanz6 su primer satélite, el Explorer 1. Asi comenzd la carrera por la
supremacia técnica espacial. La carrera espacial se constituye para Tillich en un verdadero
simbolo de la mente moderna: ““...Yo propongo el simbolo de la exploracion espacial. Me
parece que es no solo el mas actual sino el mas caracteristico de los rasgos de la mente

moderna”?’®.

2> cfr. pag. 111 de esta tesis

276 « T propose the symbol of space exploration. It seems to me not only the most current but also the most
characteristic of the traits of the modern mind” (Paul Tillich, The Irrelevance and Relevance of the Christian
Message, 23).
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Por otro lado esté el desarrollo del armamento atomico. La produccion de la bomba
atdmica tiene una historia mas larga. El cientifico nuclear Leé Szilard, entre otros,
persuadio a Albert Einstein para que advirtiera al presidente Franklin D. Roosevelt del
riesgo en no ser los primeros en tener esta bomba. Einstein se comunico con Roosevelt por
medio de una carta que Szilard bosquejo y fue enviada el 2 de agosto de 1939; en
respuesta a ello Roosevelt incremento las investigaciones acerca de las implicancias en la
seguridad nacional de la fisién nuclear. En sus primeros momentos los lideres de la Iglesia
y el pablico en general no sabian nada sobre el desarrollo de la bomba atémica, pues fue
un asunto decidido por cientificos, militares y unos pocos politicos, particularmente el
presidente Roosevelt y Truman. Es un sintoma de esto que en el brillante ensayo de 1945
The World Situation, por ejemplo, Tillich no hizo mencién del nuevo tipo de armamento,
al tiempo que se estaba llevando a cabo el proyecto Manhatan.

Pero muy pronto el mundo conoceria el tremendo poder destructivo de las bombas de
plutonio arrojadas en Hiroshima y Nagasaki. Es asi como el desarrollo de la bomba
atbmica o nuclear se convirtid en una carrera a la que se sumaron ademas de los
norteamericanos, los alemanes y los rusos; dado que el poder de destruccion de esta arma
determinaria quien seria el vencedor de la guerra era necesario todo el apoyo
gubernamental para terminarla lo antes posible.

La primera declaracion semi-oficial de la Iglesia protestante sobre este tema se realiz6
en 1946, bajo el nombre de Relacion de la Iglesia con la guerra a la luz de la Fe
Cristiana®”’. En ésta la bomba sorpresiva fue calificada como moralmente indefendible.
Su posicion se puede resumir en los siguientes puntos: todo cristiano debe resistir estos
nuevos métodos bélicos; el problema es la guerra misma; Estados Unidos debe parar la
produccién de bombas y prometer no ser el primero en usarla; y la O.N.U. debe controlar
las armas atomicas.

En los afios siguientes la Iglesia comienza a matizar su posicion. En general reina la

idea de la necesidad de la politica de la disuasion. Es asi como en 1950 The Federal

2T Report of the Commission on the Relation of the Church to the war in the Light of the Christian Faith,
realizado por Federal Council of the Church of Christ in America, 1946.
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Council Report of the Duna Commission declara la necesidad de la disuasion, e incluso no
renunciaria incluso a usar primero la bomba atémica.

Tillich no estd ajeno a este asunto y a las discusiones al respecto. Nuestro autor
rechaza la idea de la guerra total, pero no renuncia totalmente a la bomba atémica.
Suscribid las afirmaciones realizadas por la Federal Council of Churches Commission, en
cuanto hacia una distincion entre el bombardeo de ciudades y otros usos de las armas
nucleares. Estas Ultimas pueden, bajo algunas circunstancias, ser usadas, pero debe ser
rechazado su uso indiscriminado. Sin embargo, en algunos de sus escritos mas tardios
Tillich es claro en rechazar tajantemente la utilizacion de las armas atémicas. Por ejemplo
en su articulo publicado en 1954, The Hydrogen Cobalt Bomb, donde ve en este tipo de
armas que el hombre tiene en sus manos la posibilidad de la autodestruccion total*’; y en
otro escrito de 1961, titulado Seven Theses concerning the Nuclear Dilemma, sostiene que
la utilizacién de armas atdmicas sélo traeria destruccion mutua y no conseguiria la meta
que la misma guerra persigue?”°.

A pesar de su profundo interés en estos temas, Tillich rehusa participar en distintas
organizaciones donde fue invitado. Sin embargo, a propdsito de la crisis de Berlin de
1961, accede a participar en un panel de discusion de la primera dama Eleanor Roosevelt,
con Henry Kissinger y el periodista James Reston, entre otros. En esta ocasién Tillich se
negd a apoyar la defensa de Berlin con armas nucleares. Pues para €l la defensa es una
obligacion moral, pero defender algo por medio de acciones que signifiquen su
destruccion, viola la razon de la defensa. Cualquier recurso a la guerra debe servir para

una justicia creativa, pero la guerra atdbmica no puede ser justificada éticamente.

278 Cfr. Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 198.
2% “In the light of the aim of intergroup justice, a war fought with atomic weapons cannot be justified ethically.
For it produces destruction without the possibility of a creative new beginning. It annihilates what it is
supposed to defend” (Ibid., 198).
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3.2. La ambiguedad libertad y limitacion en la era espacial

Esta ambigliedad estd definida por “los conflictos causados por las posibilidades
infinitas del progreso técnico y los limites de su finitud [del hombre] en su adaptacion a

d?® 'y se hace efectiva hoy en dia por los

los resultados de su propia productivida
insospechados avances de la ciencia unida con la técnica, que ofrecen a los hombres de
hoy posibilidades de ir mas alla de los limites de las condiciones dadas de su existencia.
En efecto, hoy en dia el desarrollo de la técnica tiene la caracteristica de ofrecer
posibilidades infinitas de superacion de los limites de nuestra condicion natural dada, pero
esa cualidad de proporcionar un medio para sobrepasar las condiciones naturales del
hombre es una caracteristica de la técnica en si y se ha manifestado en toda su historia.
Pues “asi como el lenguaje nos libera de los limites del ‘aqui y ahora’ a través de los
universales, asi el manejo técnico de la realidad libera de los limites de las condiciones
naturales de la existencia por la produccion de herramientas™?*. EI hombre, en su finitud,
estd atado a las condiciones limitadas de su existencia, pero en su libertad tiene la
posibilidad de trascender lo dado en su existencia por medio de la utilizacion de los
medios técnicos que tiene a su disposicion. El problema que se plantea hoy es que la
técnica ofrece posibilidades sin limites siendo el hombre un ser finito, limitado. La
ambiguedad de libertad y limitacion consiste justamente en esto, en que el hombre cuenta
con posibilidades técnicas ilimitadas pero sigue siendo un ser limitado; y siendo asi, el
hombre se adapta a los resultados de su produccion: “la técnica abre un camino dentro del
cual no se ve el limite, pero lo hace a través de un ser limitado, finito”?.
Esta ambigledad esta expresada claramente en el simbolo del mito griego de

Prometeo y la historia de la Torre de Babel:

280 «___ the conflicts caused by the unlimited possibilities of technical progress and the limits of his finitude in

adapting himself to the results of his own productivity” (Paul Tillich, Systematic Theology, I, 258).
%81 «Ag language liberates from bondage to the ‘here and now’ through universals, so the technical handling of
encountered reality liberates from bondage to the naturally given conditions of existence by the production

of tools” (Ibid., 61).
282 «It opens up a road along which no limit can be seen but it does so through a limited, finite being” (1bid., 73).
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“La ambiguedad de libertad y limitacion en la produccion técnica
estd poderosamente expresada en mitos y leyendas. Subyace a la
historia biblica del arbol del conocimiento del cual Adan come
contra la voluntad de los dioses y el mito griego de Prometeo,
quien trae fuego a los hombres, también en contra de su voluntad.
Quizas la historia de la Torre de Babel, que nos relata el deseo del
hombre de estar unidos bajo un simbolo en el que vence su finitud
y alcanza la esfera divina, es la mas cercana a nuestra propia
situacion”?®

En la conferencia dictada por Tillich en 1960, titulada Science and the Contemporary
World in the View of a Theologian®®*, se muestra esta ambigtiedad como un producto de la
alianza de la técnica con la ciencia en nuestros dias. Aqui Tillich no deja de mencionar sus
aspectos positivos, pues la técnica “ha liberado [al hombre] de la esclavitud de las
funciones mecanicas y ha roto los limites del tiempo y el espacio bioldgicos en un nivel
sorprendente”?®®. Pero, al mismo tiempo, se reconoce su lado negativo: la posibilidad de la

destruccién total:

“Pero el otro lado se ha manifestado igualmente. Por primera vez
en la historia, la alianza de la ciencia y la técnica ha producido
herramientas de completa destruccion bioldgica, no solo de la
humanidad historica, sino de todo ser viviente en la Tierra. Esto se
ha vuelto una posibilidad, y porque la posibilidad es tentacion,
puede volverse realidad”?®

%3 «“The ambiguity of freedom and limitation in technical production is powerfully expressed in myths and
legends. It underlies the biblical story of the tree of knowledge from which Adam eats against the will of the
gods and in the Greek myth of Prometheus, who brings fire to men, also against their will. Perhaps the story
of the Tower of Babel, telling of man’s desire to be united under a symbol in which his finitude is overcome
and the divine sphere reached, is nearest to our own situation” (Ibid., 73).

4 pyblicada en Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 175 - 184.

%85 It has liberated him from the slavery to mechanical functions and has broken through the limits of the
biological time and the biological space to a surprising degree” (Ibid., 177).

286 «Byt the other side has become equally manifest. For the first time in history, the alliance of science and
technology has produced tools of complete biological destruction, not only of historical mankind, but of all
living beings on earth. This has become a possibility, and since possibility is temptation, it may become
reality” (Ibid., 177).
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Tillich menciona dos logros técnicos que sirven de simbolos actuales para esta
ambiguedad. Estos son las exploraciones espaciales y el armamentismo atomico. Ambos,
por cierto, intimamente relacionados.

La exploracion espacial es el tema central del escrito The Effects of Space Exploration
on Man’s Condition and Stature®®’. Por los progresos de la técnica el hombre ha logrado
lo que antes solo estaba en la imaginacion: la penetracion en el espacio mas alla de la
gravitacion de la Tierra. A las reacciones emocionales de admiracién y orgullo de los
primeros momentos le siguio la evaluacion conflictiva que contrasta los efectos positivos
y negativos de la exploracion espacial.

La exploracion espacial ha significado el cumplimiento del deseo del hombre de
trascender el reino de la experiencia de vivir en un mundo limitado®®. La Tierra es
trascendida, ahora no mitolégicamente ni por medio de las novelas supranaturalistas (de
ciencia ficcion), es decir, no a traves de algo cualitativamente distinto, sino a través de

algo cualitativamente igual: el mismo universo natural %*

. El lado positivo de esta
ambigliedad es descrito por medio de las reacciones positivas de la gente ante tales logros.
Pero Tillich también remarca el lado negativo. Esto lo hace identificando varias
consecuencias.

Una de estas consecuencias es un tipo de extrafiamiento que se produce entre el
hombre y la Tierra. La posibilidad de mirar la tierra desde el espacio lleva a una
objetivacion de la Tierra por parte del hombre. La Tierra pierde su maternidad, pierde su
poder de dar vida, su capacidad de mantener al hombre en sus brazos, se convierte en un
gran cuerpo material que puede ser mirado y calculado®®.

Otra consecuencia tiene que ver con el cambio en la vision de si mismo del hombre
frente al espacio. La consecuencia es la angustia de sentirse perdido en un rincon del
inmenso universo. Paraddjicamente, junto con el crecimiento del poder de control ha

crecido la angustia de sentirse pequefio delante de la inmensidad del universo. El vertigo

7 pyblicado en Paul Tillich, The Future of Religions, 39 — 51.
288 Cfr. Paul Tillich, The Future of Religions, 43.

29 Cfr. bid., 44.
20 Cfr. Ibid., 45.
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sentido por la gente desde los tiempos de Pascal al enfrentar el espacio vacio entre las
estrellas ha crecido en este periodo en el cual el hombre ha sido empujado corporalmente
dentro de este espacio®”.

Otra consecuencia mas fundamental es el gran triunfo de la linea horizontal sobre la
vertical?®®, Este triunfo lo entiende Tillich desde la perspectiva del proceso que se ha
venido desarrollando desde el Renacimiento hasta nuestros dias. Desde el Renacimiento
en adelante se han dado varios pasos que han llevado a los logros técnicos alcanzados hoy,
de manera que no se puede entender bien la actual situacion sin verla como una progresion
de pasos previos. “El descubrimiento de lo horizontal es el primer paso en el desarrollo en
el cual la exploracion espacial es el Gltimo paso preliminar. Ambos son la victoria de lo
horizontal sobre la linea circular y la linea vertical”®*. Tillich expresa el cambio de
situacion por medio de simbolos geométricos. El circulo expresa la realizacién de la vida
dentro del cosmos y sus potencialidades, tal como lo podemos encontrar en la Grecia
antigua; la linea vertical simboliza la direccion de la vida hacia lo que trasciende el
cosmos, tal como lo podemos encontrar en la Antigliedad tardia y en la Edad Media; y la
linea horizontal indica la tendencia hacia el control y la transformacion del mundo al
servicio del hombre, tal como lo encontramos en el Renacimiento y la llustracion. La
exploracién espacial significa extender el dominio y el control mas alla de los limites de lo
antes imaginable, y con ello el inmenso predominio de la dimensién horizontal sobre la

dimensién vertical:

“Un simbolo muy expresivo del avance en la dimension
horizontal es ir méas alla del espacio que es controlado por el poder
gravitacional de la tierra en direccion al espacio del mundo. Es
interesante que se llama a este espacio del mundo simplemente
‘espacio’ y se habla, por ejemplo, de viaje espacial, como si todo
viaje no fuera un viaje en el espacio. Quizas se siente que la

9L Cfr. Ibid., 44.

292 Cfr. Ibid., 45.

23«The “discovery of the horizontal® is the first step in a development in which space exploration is the
preliminary last step. Both are victories of the horizontal over the circular and the vertical line” (1bid., 40).
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verdadera naturaleza del espacio ha sido descubierta solamente al
entrar en este espacio ilimitado del mundo. En cualquier caso, el
predominio de la dimension horizontal sobre la dimension de
profundidad ha sido inmensamente acrecentado por la abertura del
espacio més alla del espacio de la tierra”?%*

Para Tillich el rendirse a la dimensién horizontal no es inocuo, lleva a la

profundizacién de los sintomas de vacio y la desesperanza propios de nuestro tiempo®*

Otra consecuencia, aun mas decisiva con respecto a esta ambigiedad es la relacion
que Tillich establece entre las exploraciones espaciales y el poder de autodestruccién
total. Nuestro autor no explica en qué consiste esta union entre los viajes espaciales y la
fabricacion de armas con capacidad de destruccidn total, pero si afirma que esta union es

muy estrecha:

“... La otra raz6n mas particular [acerca de la angustia ante el
poder controlador], desconocida para ambos [el salmo 8 y Pascal],
es el hecho de que el hombre puede usar su poder de control para
la autodestruccion, no solo de algunas partes de la humanidad,
sino de toda ella. La intima relacion de la exploracién espacial con
la preparacion para la guerra ha causado una profunda sombra
sobre la reaccion emocionalmente positiva ante la exploracion
espacial. Y esta sombra no retrocedera mientras estén unidas la
produccion de armas con la exploracion espacial”®®®

294 «A most expressive symbol of this attitude of going ahead in the horizontal dimension is the breaking
through of the space that is controlled by the gravitational power of the earth into the world-space. It is
interesting that one call this world-space simply ‘space’ and speaks, for instance, of space travel, as if every
trip were not travel into space. Perhaps one feels that the true nature of space has been discovered only
through our entering into indefinite world-space. In any case, the predominance of the horizontal dimension
over the dimension of depth has been immensely increased by the opening up of the space beyond the space
of the earth” (Paul Tillich, The Spiritual Situation in Our Technical Society, 43).

% Cfr. pag. 200 de esta tesis

2% «The other, more particular reason, unknown to both of them, is the fact that man can use his controlling
power for self-destruction, not only of parts of mankind, but of all of it. The intimate relation of space
exploration to preparation for war has thrown a deep shadow over the emotionally positive reaction to space
exploration. And this shadow will not recede as long as production of weapons and space exploration are

tied up with each other” (Ibid., 45).
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El segundo logro técnico cientifico que tiene que ver con esta ambigledad lo
constituye la produccion de armamento nuclear, con la consecuente posibilidad de
destruccion total que ella implica. Como se sigue de la cita de arriba, ambas
manifestaciones, la carrera espacial y la produccion de armas nucleares, estan
intimamente unidas. De hecho los lanzamientos espaciales han estado dominados por los
intereses militares.

En una conferencia dictada en 1965, en el Colegio de Graduados del Departamento
de Agricultura, en Washington D.C. (Graduate School of the Department of

Agriculture), titulada Shadow and Substance: A Theory of Power?®’

, Tillich presenta con
mucha claridad la ambigliedad de los avances técnicos en materia nuclear. En esta
presentacion el autor coloca al hombre como el portador del mayor poder del ser entre
todas las cosas de la tierra. Por eso el hombre ha sido calificado como la imagen de Dios
en el Antiguo Testamento, y como el pequefio universo por los filésofos del

298

Renacimiento~". Este poder se ha manifestado hoy sobre todo en las ilimitadas

posibilidades que ofrece la técnica:

“La grandeza de su poder se ha hecho manifiesta como nunca
antes en la habilidad del hombre para liberarse de la total
vinculacion al suelo en que ha crecido, la Tierra; pero también en
su posibilidad de destruirse a si mismo junto con toda la vida en la
Tierra. El puede sobrepasar y puede aniquilar una gran parte,
quizés la més importante, de la creacién divina en la Tierra”*®.

La invencion de las armas nucleares ha traido un cambio en la relacion entre los tres
elementos: el poder, el amor y la justicia. A esta trilogia hay que agregar la fuerza, que

es la herramienta del poder. Pues para Tillich el poder no se contradice con la ética

27 puplicada en Paul Tillich, Political Expectation, 115 - 124.

2% Cfr. Paul Tillich, Political Expectation, 116.

%9 “The greatness of this power has become manifest as never before in man’s ability to liberate himself from
total bondage to the ground out of which he has grown, the earth; but also in his possibility of destroying
himself along with all life on earth. He can surpass and he can annihilate a large part, perhaps the most

important part, of the divine creation on earth” (Ibid., 116).
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cristiana. ElI amor es el impulso para reunir lo separado, y donde el poder apoya tal
union, el poder ejerce el trabajo del amor. El poder realiza esta unién tanto en
comunidades pequefias como en grandes comunidades, en una tribu, en una ciudad, en
una familia, en una nacion. Pues en todas ellas, en la medida en que son lo que se supone
que son, estan unidos el poder y el amor. El tercer elemento es la justicia, sin ella el amor
no seria amor ni el poder seria poder. La justicia es la estructura del poder sin la cual el
poder seria destructivo, y es la columna del amor sin la cual el amor seria un asunto
meramente sentimental.

Ahora bien, en la existencia humana no se puede dar la utopia de ejercer el poder
con ausencia total de la fuerza. En la historia humana se dan continuamente nuevas
situaciones en las que debe ser usada la fuerza, en la sabiduria del amor, unida al poder y
a la justicia. Pero rara vez se ha realizado un cambio tan notorio como el producido por
la invencion de las armas nucleares: “La fuerza, como la herramienta del poder unido al
amor en la forma de la justicia, se ha convertido en un medio para la destruccion de todo
poder humano®®. Se realiza un gran cambio con respecto a la utilizacién del poder al
servicio del amor. La ética cristiana admite el derecho a la justa defensa, pero niega a
cualquier persona el derecho de usar estas herramientas como las armas nucleares de
modo que contravenga la creacion divina. Pues la meta del poder es unir y hacer lo que
el amor quiere, pero con la utilizacion de armas nucleares se aniquila al portador del
poder (el hombre), pues hay una contradiccion si la fuerza, que esta para el servicio del
poder, destruye el poder al cual sirve. De alguna manera la utilizacion del armamento
nuclear significa el término de la guerra, porque una guerra sin una posible victoria y
una posible reunion de lo separado no es una guerra, sino una catéstrofe®*.

En esta misma linea, en Systematic Theology se plantea que las consecuencias del

uso de las armas nucleares anulan el propio fin para el que fueron creadas :

%00 «Force as the tool of power united with love in the form of justice has become the means of the destruction
of all human power” (Ibid., 123).

0L Cfr. Ibid., 123.
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“La mejor herramienta, y generalmente los mejores medios
técnicos para cualquier fin, constituyen una realidad cultural de
consecuencias ilimitadas. Un elemento no progresivo aparece
solamente si se plantean las preguntas: ¢Para qué fines? O: ¢Hay
herramientas que por sus consecuencias pueden anular el fin para
el cual se han producido (e.g. armas atémicas)?”%%.

302 «“The better tool, and generally the technically better means for whatever end, is a cultural reality of never

ending consequences. A non-progressive element appears only if the questions are raised: For which ends?
Or, are there tools which by their consequences may defeat the ends for which they are produced (e.g.,
atomic weapons)? ” (Paul Tillich, Systematic Theology, I11, 338).
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1l LA RAIZ DE LA AMBIGUEDAD DE LA TECNICA

Después de haber identificado, en el capitulo anterior, las manifestaciones concretas
de la ambigtiedad de la técnica, surge naturalmente la pregunta por la procedencia de tal
ambiguedad, ¢de dénde viene? ¢ cudl es su raiz? El objetivo de este capitulo es tratar de dar
una respuesta a esta pregunta.

En Tillich hemos encontrado dos perspectivas que responden por la raiz de la
ambigledad de la técnica. Una de ellas es la perspectiva proporcionada por la idea de lo
demoniaco, y la otra es la perspectiva del ser extrafiado de su propio fundamento. La
primera se asocia con toda una tradicion que proviene del misticismo luterano y el asi
llamado irracionalismo filos6fico®®, representados fundamentalmente por Jacob Boehme,
y que la encontramos desarrollada principalmente en el periodo aleman de Tillich. La
segunda perspectiva se asocia con una ontologia de tipo existencial, que la encontramos
presente principalmente en Systematic Theology>**.

1. Raiz en lo demoniaco.

El capitulo | de esta tesis dejo en claro que en el periodo aleméan la realidad de la
ambigledad en general, entendida como la simultaneidad de fuerzas que son a la vez
constructivas y destructivas, es expresada principalmente por medio del término lo
demoniaco. Por otro lado hemos dicho que la técnica es ambigua, pero hasta aqui no
hemos afirmado justificadamente que la técnica sea demoniaca. Lo que haremos,
entonces, como primer paso, es identificar en los textos de Tillich la afirmacion de la
ambigledad demoniaca de la técnica; luego nos centraremos en investigar de dénde viene

tal ambigledad, cudl es el origen de lo demoniaco.

303 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 54, 58.
304 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 11, 24 — 28.
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1.1. La técnica demoniaca

En el intento de interpretar la realidad desde la perspectiva del Socialismo Religioso,
Tillich identifica la técnica con lo demoniaco. Esto lo podemos ver en su escrito de 1923
Basic Principles of Religious Socialism, donde califica claramente la técnica como
demoniaca®®, y en el ensayo de 1926, The Demonic, donde define la técnica como una
demonia del presente®*®. También en el ensayo de 1927, The Logos and Mythos of
Technology, Tillich afirma que la técnica es demoniaca®” y que tiene efectos
demoniacos®®. Por dltimo, en Systematic Theology también hay referencia a la técnica
como demoniaca; aqui se afirma que las inmensas posibilidades técnicas que nos ofrecen
los descubrimientos atdbmicos tienen un caracter demoniaco, y como tal son ambiguos, de
manera que no se pueden rechazar ni aceptar®®.

Hasta aqui hemos podido identificar la afirmacion basica que la técnica es demoniaca;
pero ¢de donde viene la ambigliedad de lo demoniaco?

En Basic Principles of Religious Socialism Tillich indica concisamente que lo
demoniaco es producto de la erupcion del fondo irracional de cualquier realizacion
creativa de la forma: “Lo demoniaco es la contradiccion de la forma incondicionada, una
erupcion del fundamento irracional de cualquier realizacion de la forma que es individual
y creativa™'°. Por irracional hay que entender algo no demostrable en la interrelacion de

las cosas con el mundo; y por forma, la concrecion en la existencia de la creatividad

305 Cfr. Paul Tillich, Political Expectation, 58 ss.

305 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 77 ss.

307 Cfr. Paul Tillich, The Spiritual Situation in our Technical Society, 60.

308 « It [the machine] has an individual existence [...] that cannot be figured out completely, that can have

an uncanny, even demonic effect.” (Ibid., 56).

“The problem caused by the unlimited possibilities of technical production is even more difficult when

the consequences are almost inescapably destructive. Such consequences have become visible since the

Second World War and have produced strong emotional and moral reactions in most people, above all in

those who are mainly responsible for the technical ‘structures of destruction’ - atomic weapons- which,

according to the nature of the demonic, cannot be rejected and cannot be accepted. Therefore the reaction

of these men, as well as of the people, to the demonic character inherent in the stupendous technical

possibilities of the atomic discoveries is split” (Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 259).

310 «“The demonic is the contradiction of unconditioned form, an eruption of the irrational ground of any
realization of form that is individual and creative” (Paul Tillich, Political Expectation, 66).

309
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manifestada en las diferentes expresiones organicas de la estructura total, como pueden
ser los rasgos de la personalidad, el culto, una iglesia, un sistema social, etc. Pero es en los
ensayos The Demonic®™*, The Philosophy of Religion®*? y Kairos and Logos**® donde se

va a profundizar en la naturaleza misma de lo demoniaco y su origen en Dios mismo.

1.2. La profundidad de lo demoniaco

En el capitulo The Depth of the Demonic, de su escrito The Demonic, Tillich
profundiza en la naturaleza de lo demoniaco. Se indica aqui que el caracter destructivo de
lo demoniaco no proviene de la falta de algo, de la deficiencia o de la debilidad, sino que
proviene del fundamento de la forma. De acuerdo con su autor, el camino para entender
esto debe pasar por un analisis que vaya mas alla de nuestra relacion con la existencia, hay
que llegar a la relacién con lo subyacente a todas nuestras conexiones con la existencia®.
Debemos mirar a través de las interrelaciones de las cosas en el mundo, donde se nos
puede revelar el fondo en las cosas, entonces podremos ver el ser sostenido por el
fundamento de la existencia. Este fundamento de la existencia no es algo distinto de las
cosas, sino su misma profundidad, es una cualidad de las cosas que revela una visién
desde su interior. Tillich llama a esta profundidad el fundamento del ser (ground of being).
Pero este fundamento es al mismo tiempo su abismo. Esto nos lleva a afirmar que en el
fundamento de las cosas hay un elemento de inagotabilidad, pero se trata de una
inagotabilidad productiva, no pasiva. En este sentido Tillich utiliza el simbolo,
proveniente de Jacob Boehme, del fuego consumidor (consuming fire/verzehrend
Feuer)®: en el fondo del ser hay un elemento abrasador, destructor y generador de vida,
simbolizado por la imagen del fuego. Siguiendo su reflexion, en este escrito, Tillich llega

més al fondo, a lo divino:

311 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 77- 122.

312 Cfr, Paul Tillich, What is Religion?, 27 - 121.

313 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 123 - 175.

314 Cfr. Ibid., 82.

315 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 84; Jacob Boehme, Sammtliche Werke, 1V, 215, 316.
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“La forma del ser y la inagotabilidad del ser van juntos. Su unidad
en la profundidad de la naturaleza esencial es lo divino; su
separacion en la existencia, la erupcion relativamente
independiente del ‘abismo’ en las cosas, es lo demonfaco™'.

Se puede deducir de esta cita que los elementos fundamento (ground) y abismo
(abyss) equivalentes a la forma y la inagotabilidad del ser, se encuentran también en Dios
mismo, pero en unidad; mientras que en la existencia esta relacion es distinta, la unidad se
rompe y el elemento abismal del ser se encuentra independiente del fundamento del ser,
aunque se trata de una independencia relativa, no absoluta. Una erupcion absolutamente
independiente del abismo en la existencia serfa lo satanico'’, lo absolutamente
destructivo. Pues lo demoniaco no es pura destruccion, sino que es ambos: lo creativo y lo
destructivo. En lo demoniaco sigue persistiendo el elemento creativo junto al elemento
destructivo.

Ahora daremos un paso mas adelante y afirmaremos con Tillich que la raiz de lo
demoniaco se encuentra en Dios mismo. Pero lo demoniaco proviene de Dios en cuanto
es una tendencia incipiente en su abismo. En efecto, en el escrito de 1925 The Philosophy
of Religion, Tillich ahonda en la fundamentacion de lo demoniaco en Dios, ubica lo
demoniaco en la esfera de lo propiamente sagrado. La raiz de lo demoniaco se sitla en la
negatividad sagrada del abismo, como se puede ver en la siguiente cita:

“Lo demoniaco es un impulso de la materia, resistente al
significado, que asume la cualidad de lo Sagrado. Puede asumir
esta cualidad, porque es una expresion del abismo del significado;
por tanto tiene también cualidades extéaticas, tal como las tiene lo
Sagrado de caracter positivo. Es una irrupcion en direccion a lo
destructivo, pero una irrupcién que proviene del mismo abismo
que la irrupcion en direccion a la gracia. La diferencia es que la
gracia irrumpe a través de la forma reconociendo la forma y

$1%«Form of being and inexhaustability of being belong together. Their unity in the depth of essencial nature
is the divine, their separation in existence, the relatively independent eruption of the ‘abyss’ in things, is
the demonic”( Paul Tillich, The Interpretation of History, 84).

317 Cfr. Ibid.
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afirmando la forma incondicionada, mientras que lo demoniaco
no se somete a la forma incondicionada. Lo demoniaco tiene todas
las formas de expresion que sirven para lo sagrado, pero las tiene
con la marca de la oposicion a la forma incondicionada, y con la
intencion de destruccion. La negatividad sagrada del abismo se
hace negatividad demoniaca a través de la pérdida de la forma
incondicionada™%,

De acuerdo con este texto, la irrupcion destructiva viene del mismo abismo que la
irrupcion en direccion a la gracia. Si la gracia solo viene de Dios, entonces la irrupcion
destructiva de lo demoniaco también viene de Dios, de su elemento abismal. La
resistencia al significado, propia de lo demoniaco, esta fundada en la profundidad abismal
de Dios, pues lo demoniaco es un principio, o potencia, un aspecto del abismo en Dios>.

En este tema Tillich es deudor de las elaboraciones tanto de Jacob Boehme como de

F.W Schelling; dependencia que es reconocida por el mismo Tillich 3%

y sus
comentaristas>>*. Pero no se trata de una dependencia de ambos autores por separado, sino
mas bien de una linea teoldgica, filoséfica y mistica que se origina en Jacob Boehme y
contintia en Schelling, entre otros. Podemos pensar, sin creer equivocarnos, que Tillich se
introduce al pensamiento mistico de Boehme a través de la lectura de Schelling. Tillich
reconoce la influencia de Schelling desde los comienzos de sus reflexiones filoséficas y
teoldgicas. En su ensayo autobiografico On the Boundary Tillich narra que siendo joven

leia con entusiasmo sus obras, incluso su tesis para la Licencia en Teologia concernia al

318 «“The demonic is a meaning-resistant thrust of matter which assumes the quality of the Holy. It can

assume this quality, for it is an expression of the abyss of meaning; therefore it has also ecstatic qualities,
as does the Holy of positive character. It is a breakthrough in the direction of the destructive, but a
breakthrough that comes out of the same abyss as the breakthrough in the direction of grace. The
difference, however, is this, that grace breaks through the form while both acknowledging the form and
affirming the unconditional form whereas the demonic does not submit to the unconditional form. The
demonic has all the forms as expression that obtain for the sacred, but it has them with the mark of
opposition to the unconditional form, and with the intention of destruction. The holy negativity of the
abyss becomes demonic negativity through the loss of the unconditional form” (Paul Tillich, What is
Religion?, 85 - 86).

319 Cfr. Ibid.,85.

320 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 54, 124.

%21 Por ejemplo en Wilhelm & Marion Pauck, Paul Tillich His life & Thought, 108; en J.L. Adams, Paul
Tillich’s philosophy of culture, Science, and Religion, 52, 230; en John Carey (ed.), Theonomy and
Autonomy, 135 — 156 y en Adrian Thatcher, The Ontology of Paul Tillich, 58.
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pensamiento de Schelling (Mysticism and Sense of Guilt in Schelling’s Philosophical
Development). Ademas, hay una dependencia de Schelling con respecto a Boehme, segun
lo reconoce el mismo Tillich®?2. Por tanto, es l6gico pensar que Tillich se introdujo a los
temas de Boehme a partir de la lectura de las obras de Schelling. En efecto, para referirse
a la raiz de lo demoniaco Tillich utiliza el término propio de Schelling potency
(Potenz) *3 |, como asi también los términos propios de Boehme Abyss
(Abgrund/Ungrund)®***y consuming fire (verzehrendes Feuer)®*°.

Pero mas importante que la utilizacion de tales términos, Tillich desarrolla una
comprension de lo demoniaco basada en la teosofia de Boehme vy la filosofia de Schelling.
Sin embargo, a nuestro entender Tillich no desarrolla una explicacién suficientemente
comprensible sobre el origen de lo demoniaco, y tampoco se detiene en una explicacién de
las filosofias mismas de Boehme y Schelling a este respecto. Por esta razon, y para
entender mejor cudl es el origen de lo demoniaco, vemos necesario detenernos
especificamente en las reflexiones de ambos autores: Boehme y Schelling, y clarificar su

recepcion en Tillich.

1.3. Jacob Boehme

En lo que respecta a la filosofia de Jacob Boehme, hay que comenzar diciendo que
Tillich explica lo demoniaco utilizando un concepto fundamental de la filosofia de
Boehme: el concepto de Abyss, abismo (Ungrund / Abgrund)®?®. A partir de éste Tillich

define lo demoniaco como “la erupcion relativamente independiente del ‘Abismo’ en las

%22 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 37, 54.

323 Cfr. Paul Tillich, Gesammelte Werke, V11, 286.

324 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 84; 160; Paul Tillich, Gesammelte Werke, 1V, 66; VIII,
286; Jacob Boehme, Sdmmtliche Werke, 1V, 285.

325 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 84; Jacob Boehme, Sammtliche Werke, 1V, 457.

326 Tillich traduce al inglés el término propio de Boehme Ungrund como abyss ; véase Paul Tillich, The
Interpretation of History, 160. Sin embargo, cuando Tillich desarrolla este tema sin referirse directamente
a Boehme utiliza el término aleméan Abgrund, que también lo traduce al inglés como abyss. Mayor
explicacion sobre este punto se encuentra mas abajo en el punto 1.5 de este capitulo.
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cosas”*?. En efecto, en el ensayo Kairos and Logos*?®(1925) Tillich alude a las ideas de
Boehme en cuanto al origen de lo demoniaco en Dios. Aqui afirma que lo demoniaco
viene del abismo divino, que se revela como el contraste entre lo oscuro, lo egoista y lo

retraido con el principio de la luz, de la generosidad y de lo comunicativo:

“Para Boehme el mundo de las ideas es la revelacion del abismo
divino, que se despliega en él, pero este despliegue se realiza
dualistamente, a través del contraste del principio oscuro, egoista,
contractivo con el principio de luz, benigno, comunicativo. Este
contraste es ciertamente eliminado en la eternidad. El principio
oscuro en la eternidad es el fundamento del principiode laluz[...]
Por tanto, la unidad, la armonia, los contrastes estan en el mundo
de las ideas, i.e., en el auto-despliegue divino, intacto, pero solo en
juego. Pero este juego contiene dentro de si mismo una amenaza;
puede llegar a ser serio. Es decir, cuando el principio oscuro no
permanece en el fondo, sino que surge a la superficie, se excita y
destruye en cuanto furia la armonia del amor. Eso sucedio, y este
suceso es la caida de ‘Lucifer’*?°,

Analizando esta cita, y complementandola con su trasfondo filosofico proveniente de

la filosofia misma de Boehme®*, podemos afirmar que en Dios existe una oposicién entre

327 «___ the relatively independent eruption of the ‘abyss’ in things” (Paul Tillich, The Interpretation of

History, 84).

%28 Cfr. Ibid., 123 ss.

$29%«por Boehme the World of ideas is the revelation of the divine abyss, which unfolds in it, but the

unfolding takes place dualistically, through the contrast of the dark, egoistic, contractive principle with

the light, kindly, communicative principle. To be sure this contrast is eliminated in eternity. The dark
principle in eternity is the ground of the light one [...]Therefore, unity, harmony, contrasts are in the
world of idea, i.e., in the unbroken, divine self-unfolding, but only in play. But this play contains within
itself a threat; it can become serious. Namely, when the dark principle does not remain at the bottom, but
rises, becomes excited and as fury destroys the harmony of love. That happened, and this happening is
the fall of ‘Lucifer’” (Ibid., 160-161).

330 para este trasfondo filos6fico de Boehme nos basamos en su libro De Signatura Rerum, y en dos
comentarios sobre la vida y el pensamiento de Boehme: John Joseph Stoudt, Jacob Boehme: His life and
Thought, y Alexandre Koyré, La Philosophie de Jacob Boehme. El prélogo del primero de estos dos
libros esta hecho por el mismo Paul Tillich; y el segundo libro es seguramente el comentario mas
importante sobre Boehme escrito hasta ahora; para Stoudt es, de la vasta literatura sobre Boehme, el libro
que tiene la mirada mas amplia sobre Boehme; véase Joseph Stoudt, Jacob Boehme: His life and
Thought, 309; y para Nicolas Berdiaeff es el estudio mas serio que se ha escrito sobre Boehme, véase
Nicolas Berdiaeff, Etudes sur Jacob Béhme, 5, En Jacob Boehme, Mysterium Magnum.
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dos principios, pero solo en juego, aunque un juego que contiene en si mismo la amenaza
de ser serio. Esta amenaza se hace realidad cuando el principio negativo no permanece en
el fondo, sino que emerge perturbadoramente a la superficie, a los seres finitos. Aqui
Boehme establece una relacion entre lo que sucede en Dios y lo que sucede en las cosas,
relacion que es mediada por el mundo de las ideas, esto es, la expresion de la imaginacion
de Dios en un mundo aun no material, sino modelo del mundo material. En Dios esta
relacién de los principios negativo y positivo es creativa. Es mas, el principio negativo es
el fundamento del principio positivo: “El principio oscuro en la eternidad es el
fundamento del [principio] de la luz”***; o dicho en otros términos, el principio oscuro no
es la negacion de la luz, sino la generacién del principio de la luz. En Dios hay, entonces,
un movimiento dialéctico entre un principio negativo y otro positivo, que conduce al
poder que constituye la vida. Pero en lo divino la connotacion negativa es principalmente
positiva, es un principio creativo. En Dios hay un movimiento creativo dentro de él
mismo. Esta oposicion dialéctica es la que posibilita la vida en Dios y en todas las cosas.
Boehme afirma que en la naturaleza eterna no habria alegria ni luz si no hubiera ira y
fuego, porque la luz cambia la ira en alegria. EI amor surge de la ira asi como la luz de la
vela, de manera que en la vela el fuego y la luz no son sino una sola cosa®*2. Pero este
principio negativo, cuando surge a la superficie, se hace destructivo, pierde su unidad y su
relacion creativa con el principio positivo.

Asi pues, en Dios la relacion entre el fundamento y el abismo es totalmente creativa,
pero en la existencia es donde se encuentra lo demoniaco. La unidad en la profundidad de
la naturaleza esencial es lo divino, su separacion en la existencia, en la erupcién
relativamente independiente del abismo en las cosas, es lo demoniaco. El poder de lo
demoniaco es entonces un poder divino, porque no hay poder en absoluto fuera del poder
de Dios, pero la manera de la manifestacion del poder de lo demoniaco en la existencia es
lo que lo hace perverso y destructivo.

Por otra parte, en una serie de conferencias dictadas en la Universidad de Chicago, en

331 «“The dark principle in eternity is the ground of the light one” (Paul Tillich, Interpretation of History,
160).
%32 Cfr. Jacob Boehme, Sammitliche Werke, 1V, 457.
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1962-63%, Tillich explica cémo Boehme vio las fuerzas demonfacas en Dios mismo:

“... Ahi estaba el filésofo y zapatero, Jacob Boehme, quien vio en
sus visiones el total poder demoniaco, el elemento de la voluntad,
en Dios mismo. El lo llamé la naturaleza de Dios y vio aquel
elemento en Dios el cual contradice la luz en Dios, el logos en
Dios, la sabiduria y verdad en Dios. El comprendi6 el conflicto en
la vida divina, la tension entre estos dos elementos. Esta tension
hace de la vida divina no simplemente una pura actualidad (actus
purus) como en Aristételes, sino un proceso dinamico con la
potencialidad de conflicto. En Dios este conflicto interno es
siempre superado victoriosamente, pero en las creaturas irrumpe
destructivamente asi como también creativamente”*,

Este parrafo nos muestra como Boehme ubica en Dios un conflicto interno entre la luz,
el logos, la sabiduria y la verdad por un lado, y los elementos que los contradicen por el
otro; tension que en Dios es fuente de vida y creatividad, pero en las creaturas esta
relacién se hace destructiva. Teniendo este trasfondo se comprende la definicion
tillichiana de lo demoniaco como la irrupcion destructiva del abismo en las cosas.

Hasta aqui nos hemos abocado a la filosofia de Boehme en funcion de la comprension
de los dos textos arriba citados en que Tillich alude explicitamente a él. Ahora nos
detendremos en la filosofia misma de Boehme, mas all& de las menciones de Tillich, con
el fin de comprender algo que Tillich no explica suficientemente, esto es: ;cdmo se puede
entender que los principios opuestos que se encuentran en el interior de la naturaleza
divina se encuentran también en las cosas creadas, aunque en una relacion de conflicto
destructivo? Hay que hacer notar que los parrafos siguientes sobre Boehme no tratan de lo

que Tillich dice acerca de Boehme, sino de lo que nosotros afirmamos sobre este dltimo.

%33 publicadas en Paul Tillich, A History of Christian Thought ..., 297 — 543.

334 “There was the philosopher and shoemaker, Jacob Boehme, who saw in his visions the full demonic
power, the will element, in God himself. He called it the nature of God and saw that element in God
which contradicts the light in God, the logos in God, the wisdom and truth in God. He understood the
conflict in the divine life, the tension between these two elements. This tension makes the divine life not
simply a sheer actuality (actus purus) as in Aristotle, but a dynamic process with the potentiality for
conflict. In God this inner conflict is always victoriously overcome, but in creatures it breaks out
destructively as well as creatively” (Ibid., 490).
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Jacob Boehme es un mistico aleman que, con su amplia produccion literaria en los
comienzos del siglo XVII, ha influido fuertemente en pensadores como Schopenhauer,
Baader, Hegel, Schelling y el mismo Tillich. Boehme desarrolla, mas que una doctrina
sobre Dios y el mundo, una vision de ambos, teniendo como fuente tanto su fuerte
experiencia mistica como la influencia de misticos alemanes como Paracelsus, Weigel y
Moller; sin dejar de lado la influencia de la misma teologia de Lutero.

Boehme inaugura su produccion teologica y filosofica con su libro Aurora, con la
intencion de responder a la pregunta por la existencia del mal. Esta es la pregunta de fondo
que guia toda su produccion: ;como es posible el mal en el mundo siendo que fue creado
por un Dios bueno? Desde Aurora en adelante su reflexion se ve dirigida a contestar esta
pregunta, y se va enriqueciendo con elementos provenientes de la alquimia y de la
reflexion de algunos misticos alemanes.

Otro elemento a tomar en cuenta es su modo de pensar dialéctico. La vida y la realidad
en general son productos de la lucha de opuestos, de la relacion dialéctica entre un si y un
no. El si, la vida, surge en oposicion a un no: la muerte; el bien existe frente al mal,
superandolo, la salud existe frente a la enfermedad, la luz a la oscuridad. Desde esta
manera de pensar, Boehme concibe a Dios no en forma estatica, como un actus purus,
sino como un Dios vivo donde existen fuerzas que se oponen, desde las cuales se produce
una auténtica teogonia. En Dios hay evolucion, auto-generacién eterna que se origina en
la negatividad, desde el no-ser que busca el ser, desde el no-fundamento que busca el
fundamento.

A partir de Aurora, Boehme comienza a desarrollar evolutivamente su filosofia, de
manera que en cada nuevo libro va incluyendo nuevos conceptos y sistemas. Esto hace
que sea dificil presentar una sintesis de su pensamiento. Boehme trata de ensamblar los
distintos conceptos resultando la mayor de las veces en algo muy forzado y confuso.
Escapa de nuestros limites entrar en este nivel critico de su desarrollo filosofico. Nos
interesa ahora solamente presentar algunos aspectos de su filosofia.

Para responder a la pregunta por la relacién de Dios con el mundo material hay que

comprender tal relacién desde el proceso teogénico de Dios mismo. Esta evolucion de
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Dios consiste en su autogeneracion eterna a partir del primer principio divino (o espiritu):
el no-fundamento (Ungrund), en el cual se encuentran la voluntad y el deseo de tener
autoconciencia, de manifestarse en un cuerpo (la naturaleza inmaterial divina) para actuar
y crear, de donde sera engendrada la naturaleza material (el mundo creado).

Comenzaremos el relato de la autogeneracién divina diciendo que, para Boehme, Dios
no puede ser definido como el ser, o el no ser, porque El estd mas alla de cualquier
determinacion. El inico nombre que se le puede dar es el de Ungrund: el no-fundamento,
el Absoluto absolutamente indeterminado, la ausencia total de determinacion, de causa, de
fundamento y de razén. La idea de Dios como no-fundamento quiere evitar la concepcion
de Dios entendido como causa primera 0 como el ser primero; tampoco quiere expresar la
idea de una negatividad absoluta, sino que expresa la idea de una negatividad relativa, una
negatividad eternamente fecunda, el fondo eternamente fecundo de la vida del Absoluto,
que en tanto germen no es aln nada, pero que contiene todo lo que sera, permanece
eternamente como germen no desarrollado. EI Ungrund es germen de su propia
fecundidad; el Ungrund anhela el Grund (el no-fundamento anhela el fundamento). El
Ungrund es la profundidad en Dios, desconocida para los humanos y no totalmente
conocida incluso por Dios.

Desde esta idea del no-fundamento comienza toda la concepcion de la evolucion
dialéctica de Dios mismo, dialéctica que va a explicar, finalmente, la contradiccion que
encontramos en el mundo. La autogeneracion comienza, eternamente, desde este
Ungrund, o Absoluto, que no es aun el Absoluto para si. EI Ungrund adn no es Dios. En
este no-fundamento, en la nada va a surgir una voluntad eterna para introducir la nada en
algo, una voluntad que busca poder encontrarse, sentirse y contemplarse®®, anhela un
cuerpo para poder actuar y moverse. Habita en el Absoluto, entonces, una voluntad que
busca manifestarse indeterminadamente en una naturaleza. Ahora bien, en la nada la
voluntad no puede manifestarse ni encontrar otra cosa que ella misma, por eso la voluntad

eterna se busca a si misma, y se encuentra en si misma. Este buscarse y encontrarse es el

335 Cfr. Jacob Boehme, Sammtliche Werke, 1V, 276.
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deseo™®

. Asi, esta primera voluntad va a engendrar el deseo, o voluntad determinada, por
medio de la cual y sélo por ella, esta primera voluntad se puede manifestar®’. La
voluntad, o libertad eterna, constituye el primer movimiento de la evolucién de Dios.
Toda voluntad posee una tendencia a hacer o desear algo, y en esta accién la voluntad se
refleja y se contempla, pero como el Ungrund es nada y no hay ningun objeto que desear,
la voluntad se hace un espejo de si misma, se hace objeto de si misma, se hace objeto de su
propio deseo. Asi, va surgiendo una diferenciacion y oposicion, porque la voluntad es
libertad, estd dirigida a la auto-objetivacion o emanacion; mientras que el deseo esta
dirigido a la auto-subjetivacion y auto-conocimiento; la voluntad es centrifuga y el deseo
es centripeto. Se trata de una oposicion en unidad, porque la voluntad desea y el deseo
quiere.

La voluntad se dona a si misma, entonces, una estructura interior, poniendo en el
interior de ella misma una distincion, una oposicion y una identificacion. Va surgiendo,
entonces, el opuesto del Ungrund: el Grund, el fundamento, una estructura interna. La
voluntad ha adquirido conciencia de si, se constituye en un centro, un fundamento.
Boehme va identificando esta evolucion con la Trinidad. La voluntad indeterminada es el
Padre, y la voluntad determinada, o deseo, es el Hijo. Producto de esta tension entre el
Padre y el Hijo se va a generar una fuerza hacia afuera: el Espiritu.

Hay, entonces, en Dios una eterna auto-generacion producto de la oposicién de
contrarios. De esta tension entre estos dos centros va a surgir, dialécticamente, algo
nuevo: la accion ad extra (el Espiritu), generando un espejo en el cual Dios va a tomar
conciencia de si. En este estadio Dios aln no tiene plena conciencia de si, pero quiere
tenerla. Pues para que la voluntad se realice, para que Dios se reconozca, es necesario que
salga de su circulo encantado, es necesario que el Padre y el Hijo, o la voluntad y el deseo,
se muevan ad extra. Para ello Dios se proyecta como en un espejo, que no es mas que él
mismo, pero es, de alguna manera, exterior a él. Este espejo es la Sabiduria (Sofia). Sofia

No es una cuarta persona, sino que es el mundo de las ideas divinas, la revelacion eterna de

336 Cfr. Ibid.
37 Cfr. Ibid., 278.
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Dios, la objetivacion del pensamiento divino. Su funcidn es reflejar. Desde esta etapa nace
un acto nuevo: Dios imagina en la Sabiduria, y en este imaginar se cumple el misterio de
traducir en imagenes finitas el pensamiento infinito de Dios, la imaginacion se encarna en
seres finitos y limitados. Asi, Dios imagin6 el mundo antes de crearlo. En este punto del
relato llegamos al momento de la creacion. Pero dejemos esta explicacion para el segundo
momento, cuando hablemos de la naturaleza temporal de Dios.

Estos dos centros contrapuestos de la naturaleza divina: el deseo y la voluntad,
constituyen dos fuerzas generatrices que también son expresadas simbélicamente por dos
principios: el principio del fuego y el principio de la luz. La imagen del fuego, proveniente
de la alquimia, simboliza la furia, la destruccion, el origen de la vida. El fuego destruye y
genera. Pero el fuego no es en si mismo lo ultimo. El fuego genera la luz. La luz es
amable, es amor. Pero hay luz sélo cuando hay fuego, la luz proviene del fuego, el fuego
es el origen de la luz. El principio del fuego es el Padre (la ira de Dios, con su poder
destructor), y la luz es el Hijo (el amor). El fuego es el germen de la vida, y del fuego es
generada la luz. En la naturaleza divina siempre va a vencer el segundo principio, la luz, el
amor. No se puede decir que Dios es el fuego, el poder destructor, sino que Dios es la luz,
Dios es amor. Pero esta luz necesita del fuego. Entonces el fuego es, finalmente, un
principio bueno, es origen de la vida y de la luz. Esta imagen del fuego va a constituir un
simbolo central en la filosofia de Boehme.

Como deciamos maés arriba, de la oposicion entre ambos principios, el fuego y la luz, y
de ambos centros: el deseo y la voluntad, se genera la accién ad extra, por medio del
Espiritu. La primera generacion ad extra es la Sabiduria, en ella Dios se imagina la
creacion, el mundo. La Sabiduria es la primera objetivacion ad extra de la divinidad, esta
imaginacion del mundo es lo que Boehme llama el mundo de las ideas. Entonces Dios se
imagina la creacion, el mundo, en su Sabiduria, y por medio de esta Sabiduria va a
originar el mundo material. Esta creacion hay que entenderla desde la comprension de un
Dios escondido que busca manifestarse a si mismo en todas las formas, pues Dios es nada
(no-fundamento) que busca ser algo (Fundamento), desde un Dios que se conoce, pero

gue también busca ser conocido. Este Dios no va a realizar su voluntad hasta que un ser
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creado lo ame.

Es necesario sefialar que Boehme pretende salvarse de todo panteismo y gnosticismo,
es decir, rechaza la idea de que la naturaleza es el cuerpo de Dios, al mismo tiempo que
rechaza la idea de una separacion del mundo con Dios al modo de los gnosticos. La
Sabiduria es el instrumento para crear el mundo. Con ello se dice que el mundo proviene
de Dios sin afirmar que es el cuerpo de Dios.

Boehme entiende la creacion ex nihilo no como se ha entendido tradicionalmente,
como procedente de la nada absoluta (ouk on), sino que tiene que ser entendida como
creacion que proviene de lo no-algo (me on), del Ungrund. La naturaleza eterna es la que
genera las rocas y los cerros. La creacion es indirecta y continua. Dios primero se imagino
las fuerzas astrales (en la Sabiduria eterna) y luego estas fuerzas astrales hicieron el
mundo tangible. Asi, en el mundo tangible quedaron las marcas de Dios. Pues todo
proviene de Dios, es decir, de la Trinidad divina: primero el Cielo (la primera creacion),
luego las estrellas provienen del Cielo, luego los elementos (fuego, aire, agua y tierra)
provienen de las estrellas, y finalmente la tierra que proviene de los elementos. Por eso
Dios esta presente en el mundo y todas las cosas ofrecen una imagen de la Trinidad. Dios
es la esencia de todo lo que él manifiesta en todas las maneras. Se podria decir que Dios se
ha introducido a si mismo en el dominio visible. La creacion proviene del mismo deseo de
Dios. En este sentido, las cosas visibles son una figura, o huella, de la interioridad
espiritual del mundo, lo interno caracteriza lo externo, lo espiritual se manifiesta en un
cuerpo. La creacion no es mas que la manifestacion de Dios insondable. Todo lo que es
Dios en su generacion y dominio eterno es también la creacion, pero no en su
omnipotencia y poder, sino como una manzana que crece del arbol®%.

Ahora bien, Dios no es unicamente luz, es también fuego, ira. Su espejo: la Sabiduria,
es no solo el amor y la luz, sino que es también el reflejo de la colera de Dios. Por eso la
imagen (Sabiduria) reune también todas las creaturas oscuras, que van a hacerse reales en
el mundo creado. Pero ya hemos visto que el fuego ardiente, o el aspecto calcinante de la

Ilama no es malo en si. EI fuego consumidor es indispensable para la luz. Podemos ver en

338 Cfr. Ibid., 452.
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la naturaleza, por ejemplo, que la hiel es necesaria para la vida y que el veneno es alimento
para algunos seres. La naturaleza es como una matriz infinitamente fecunda que busca la
realizacion de todas las cosas, las tinieblas y la luz, la ira y el amor; la naturaleza produce
todo, porque todo expresa un aspecto de la Divinidad. Al crear, Dios le deja las riendas a
la naturaleza. El da la orden, pero una vez recibida esta orden, le toca a la naturaleza
actuar. Entonces, el mundo real refleja la lucha real de las fuerzas opuestas.

En el pensamiento de Boehme hay una relacion directa entre el mundo y Dios. Para él
este mundo visible fue generado y creado a partir de la misma esencia espiritual en la cual
se encuentra el elemento luminoso, puro; y también de la esencia oscura en el misterio de
la furia. Pues todo fue hecho de la expresion (del aliento) de la esencia eterna; del amor y
la furia, del bien y el mal, como una generacién peculiar en manos del Espiritu Eterno®®.
Entonces, esta oposicion de principios proviene del mismo ser esencial, pero en este
mundo la luz y las tinieblas se separan entre ellos, permaneciendo en oposicion uno contra
otro. Se pierde la armonia, que consistia en que el amor y la luz privan de su poder a la
furia y la oscuridad*.

Esto no significa que el mal sea necesario. EI mal no viene de Dios. El mal no puede ser
sino el producto de una caida. En la naturaleza divina, y en la Sabiduria hay luchas de
fuerzas opuestas, pero en armonia. Esta armonia, u orden, consiste en que a las fuerzas
negativas como el egoismo, la furia, el no, va a contraponerse victoriosamente lo positivo:
la donacion, el amor y el si. Queda la pregunta, entonces, ¢a qué se debe el mal en el
mundo, el sufrimiento, la muerte? La respuesta, para Boehme, debe encontrarse en el acto
contingente de una creatura: la rebelion de Lucifer. Efectivamente, Boehme distingue dos
creaciones, primero la creacion del cielo y los angeles, y luego la creacién de la tierra y sus
bestias. La perversion visible en nuestro mundo es causada por una caida acontecida en la
primera creacion: la creacion de los angeles. Lucifer orient6 su voluntad hacia la furia
madre, de manera que despertdé en él esa misma furia. Entonces la furia alcanzo el

dominio poniéndose fuera de la armonia, poniéndose en la disonancia y discordia. Lucifer

339 Cfr. Ibid., 456.
30 Cfr. Ibid., 1V, 457.
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se alejé del amor de Dios, despreci6 la humildad; su voluntad fue orientada hacia el poder
del fuego. Esta es la caida, y por tanto constituye la caida de todo hombre malo®**. Asi, la
creacion del mundo actual del hombre fue ya determinada por la caida.

Ahora bien, la accion divina no se limita a la accion inicial de la creacion, como si una
vez creado el mundo sensible, éste fuera abandonado a si mismo. Al contrario, la accion
de Dios continta y sus poderes divinos penetran este mundo. Entonces, los dos principios:
el fuego y la luz no se limitan a engendrar el tercer principio: la accion ad extra de donde
procedera el mundo, sino que estos dos principios seguirdn actuando en este mundo, pero,
a causa del trastorno causado por Lucifer, estos dos principios no permaneceran en la
armonia original, sino que ambos principios se enfrentaran en lucha, se aislaran y se
combatiran. Boehme explica esto mismo con la idea de los tres mundos. El primer mundo
es el mundo creado por el primer principio: el fuego, es el mundo del Padre, el infierno. El
segundo mundo es el mundo del segundo principio, la luz, el amor el mundo del Hijo, este
mundo es el Cielo. Y el tercer mundo es el mundo del tercer principio: el Espiritu Santo;
es el mundo material. En este tercer mundo estan presentes los dos mundos primeros: el
infierno y el cielo. Pero luego del trastorno causado por Lucifer estos dos mundos se
encuentran enfrentados en el tercer mundo material.

He ahi la explicacién de lo demoniaco en la existencia. Los parrafos anteriores
pretendieron responder la pregunta planteada en su comienzo: la relacién de Dios con el
mundo, y por tanto de la profundidad divina en el ser de las cosas creadas. La respuesta se
podria resumir en la idea repetitiva de Boehme: el mundo es la expresion de Dios, es la
naturaleza temporal de Dios, y, por tanto, el mundo es la expresion de las fuerzas opuestas
que se encuentran en el Dios vivo, pero que luego de la caida de Lucifer perdieron su

armonia divina.

31 Cfr. Ibid., 458.
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1.4. Friedrich Wilhelm Joseph Schelling

Schelling también esté en el trasfondo de la comprension tillichiana del origen de lo
demoniaco, en forma muy interrelacionada con las reflexiones de Boehme, pues, como lo
afirmamos arriba, este filésofo fue influido, en este aspecto, por la filosofia de Boehme.

Este trasfondo lo encontramos fundamentalmente en dos libros de Schelling:
Philosophische Untersuchungen tber das Wesen der menschlichen Freiheit und die damit
zusammenhangenden Gegenstande y Philosophie der Offenbarung, que comentaremos a
continuacion.

En primer lugar, el libro Philosophische Untersuchungen ..., €S una obra muy
importante en el desarrollo de Schelling; es varias veces mencionada por Tillich®?, e
inaugura el cambio en Schelling hacia una filosofia mas marcada por el tema religioso;
ademas es indiscutible la clara influencia de las reflexiones de Boehme. EI mismo Tillich,
en el prefacio del libro Jacob Boehme: His life and Thought afirma que el libro en cuestion
es totalmente dependiente de la vision de Boehme sobre la génesis de Dios, el mundo y el
hombre®*,

Philosophische Untersuchungen gira en torno al tema de la libertad, entendida aqui
como la posibilidad de elegir entre el bien y el mal. Schelling se pregunta necesariamente,
entonces, por la posibilidad del mal en el hombre. Desde esta pregunta este fildsofo
romantico plantea un desarrollo similar al que encontramos en Boehme: el mal se entiende
como la separacion de dos voluntades o principios que se encuentran en todas las cosas: la
voluntad racional universal y la voluntad irracional particular; o el principio de laluz y la
oscuridad. Schelling llega a esta comprensién del mal en el mundo como producto de un
proceso vital que se origina en Dios.

Schelling comienza su planteo con una distincion entre el ser en cuanto fundamento y
el ser en cuanto existente. Esta distincion esta en la base del origen mismo de Dios, en

Dios mismo. Hay una base dentro de Dios, que no es Dios existente (absolutamente). Se

%2 por ejemplo en The Interpretation of History, 124.
%43 Cfr. Joseph Stoudt, Jacob Boehme: His Life and Thought, 7.
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trata de una base incomprensible, irracional que siempre va a estar en su profundidad. En
esta base hay un deseo ciego, que no sabe lo que desea, de donde va a surgir una imagen,
la imagen de Dios mismo porque no hay nada fuera de Dios. Este es el primer chispazo de
ser divino en su profundidad ain oscura. Esta imagen es lo primero realizado
absolutamente, solo en él mismo. Esta imagen es la razon, la l6gica de ese deseo, y es el
espiritu que siente dentro de él el logos y el deseo eterno. Este espiritu, movido por el
amor, pronuncia la Palabra que se hace voluntad creadora y omnipotente. Entonces, el
primer efecto de la razdn en la naturaleza (la base) es la separacion de fuerzas. Ahora bien,
el deseo, elevado por larazén, lucha ahora por preservar la luz dentro de ella, retornando a
la base, porque en la base esté la esencia de Dios. Asi, el deseo retorna a si mismo, a la
base porque se encuentra en la base, para no perder la luz original. Este retorno produce la
division de fuerzas, la fuerza irracional de la base y la fuerza racional del deseo. Su union
es el espiritu. Este es el origen eterno de Dios y también el origen de todas las cosas
creadas. Pues en las cosas hay un llegar a ser, que debe realizarse en una base diferente de
Dios; pero, al mismo tiempo, nada puede haber fuera de Dios. Esta contradiccion puede
solucionarse teniendo su base (de las cosas) en aquello dentro de Dios que no es Dios
mismo, es decir, en aquello que es la base de su existencia. Asi, a partir de la base se
produce la division de las fuerzas, originando cada vez un nuevo ser. Entonces se origina
el doble principio en todas las cosas: el principio por el cual se separan de Dios, el
principio que proviene de la profundidad, oscuro, irracional; y el segundo principio es el
principio de la luz, larazdn, lo que es prefigurado en el entendimiento. El primer principio
es la voluntad particular de las creaturas, es la voluntad irracional, ciega que se mantiene
opuesta a la razén. El segundo principio es la voluntad racional, la voluntad universal, la
luz. La diferencia entre Dios, los hombres y las cosas es que en Dios hay una unidad
indisoluble, de manera que el principio oscuro y ciego siempre va a permanecer
subordinado al principio de la luz, del Logos. Pero en el hombre estos dos principios
pueden ser separables, porque el hombre es espiritu, y como estd sobre estos dos
principios puede decidirse por uno de ellos. Esto constituye la posibilidad del mal en el

hombre, porque la union de los dos principios en el hombre no es una unién de necesidad,
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sino de libertad.

El principio de oscuridad es la voluntad particular de las creaturas. Esta voluntad es
ciega porque permanece solo como deseo, no puede llegar a una unidad completa con la
luz, queda en el puro deseo y se mantiene opuesta a la razén como voluntad universal. Si
la voluntad particular del hombre permanece en unidad con la voluntad universal, estas
fuerzas permanecen en equilibrio divino, pero si esta voluntad se sale de su centro,
entonces el nexo de las fuerzas se disuelve, el hombre pierde su estatus sobrenatural y se
hace a si mismo (su mismidad) como voluntad general, entonces la voluntad particular,
ciega e irracional se hace voluntad universal. Este es el mal. Solo el hombre puede cortar
el nexo de las fuerzas, porque solo en él las dos fuerzas se encuentran en toda su plenitud
y sus nexos fueron completados. En los animales estos principios no se encuentran en
plenitud y los nexos no se completaron. Entonces en los animales nunca se separan las
fuerzas, ellas nunca pueden escapar de la unidad. Como en el hombre la mismidad es
espiritu, porque es relacion con Dios, entonces el espiritu esta sobre los dos principios, de
manera que el hombre puede elegir por cuél de estos principios se inclina.

El principio oscuro, o irracional, no es el mal, sino la base cuya finalidad es el
nacimiento de la luz, de manera que esta Ultima pueda surgir desde la base oscura. En Dios
la base oscura es pura potencialidad que nunca llega ni puede ser realidad. EI mal ha
despertado en la creacion a través del surgimiento de la base natural, es decir, por la
desunidn entre la luz y la oscuridad. Queda la pregunta por el surgimiento del mal en la
creacion. La respuesta estd en que Dios permite el surgimiento del mal con la finalidad
que se revele el bien. Pues el espiritu de amor no se revela de inmediato en la historia,
Dios permitié a la base operar independientemente porque sintié la voluntad de la base
como la voluntad hacia su revelacion. Ahora bien, en los momentos en que la luz aparece
en forma humana, en Jesucristo, las fuerzas del mal se manifiestan con toda su fuerza. En

este momento de su desarrollo Schelling habla de las fuerzas demoniacas:

“... por cierto [la luz] aparece para oponerse al mal personal y
espiritual también en forma personal y humana, y como
mediadora, para restaurar la relacion de la creacion con Dios
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en el més alto grado. Pues solo lo personal puede curar lo
personal, y Dios debe hacerse hombre, para que el hombre
vuelva a ir a Dios. Con la recuperacion de la relacion del
fundamento con Dios es por primera vez posible la curacion
(salvacion). Su inicio es una condicién de clarividencia que
por destino divino cae en hombres solos (como drganos
elegidos), un tiempo de signos y milagros, en el cual las
fuerzas divinas contrarrestan a las demoniacas que se hacen
prominentes por todas partes, y la unidad apaciguadora al
reparto de fuerzas >*

Las fuerzas demoniacas no son otra cosa, entonces, que las fuerzas que se oponen a la
revelacion de Jesucristo. Son las fuerzas surgidas del principio oscuro, de la voluntad
ciega que surgen con fuerza ante la luz que se revela definitivamente por medio de la
encarnacion de Dios.

Como podemos ver, el concepto de lo demoniaco, o mejor dicho, las fuerzas
demoniacas, tienen poco que ver con el concepto de ambigtiedad de Tillich. En este libro
de Schelling las fuerzas demoniacas no son ambiguas; lo demoniaco es claramente el mal
en el mundo que se manifiesta fuertemente ante la aproximacion decisiva del bien en
Jesucristo. Schelling incluso niega tajantemente la ambigiiedad en la creacion; dice que el
hombre tiene que decidirse frente a ambos principios “porque absolutamente nada en la
creacién puede permanecer ambiguo™®,

En la ultima parte del libro Schelling se dedica a explicar que todas estas ideas no

implican un dualismo, puesto que el mal no es un ser, es una falsificacion, es real solo por

344« und zwar erscheint es, um dem persénlichen und geistigen Bosen entgegenzutreten, ebenfalls in

personlicher, menschlicher Gestalt und als Mittler, um den Rapport der Schépfung mit Gott auf der
hdchsten Stufe wiederherzustellen. Denn nur Personliches kann Persdnliches heilen, und Got muss
Mensch werden, damit der Mensch wieder zu Gott komme. Mit der hergestellten Beziehung des Grundes
auf Gott ist erst die Moglichkeit der Heilung (des Heils) wiedergegeben. Ihr Anfang ist ein Zustand des
Hellsehens, der durch géttliches Verhéngnis auf einzelne Menschen (als hiezu auserwahlte Organe) fallt,
eine Zeit der Zeichen und Wunder, in welcher géttliche Krafte den iberall hervortretenden
dédmonischen, die besénftigende Einheit der Verteilung der Krifte entgegenwirkt” (F.W.J. Schelling,
Investigaciones filosoficas sobre la esencia de la libertad humana y los objetos con ella relacionados,
216).

35 «__weil in der Schépfung iiberhaupt nichts Zwideutiges bleiben kann” (F.W.J. Schelling,
Investigaciones filosoficas ..., 202).
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contraste con el ser. Pero la razén mas de fondo para eliminar cualquier sospecha de
dualismo es que hay un ser anterior a la division en los dos principios, este ser es el
Ungrund®*®. Este no-fundamento es anterior a toda base y a todo ser existente, precede a
toda antitesis, no es una identidad de ambos principios, sino la absoluta indiferencia
frente a ambos. Pero se trata de una indiferencia no producto de la antitesis, sino como un
Unico ser aparte de toda antitesis. Este no-fundamento es la esencia precedente a toda
base, que se divide en dos comienzos igualmente eternos, pero en el sentido de que este
fundamento esta en ambos principios en el mismo modo, como el todo en cada uno de
ellos, como su Unica esencia. Pero este fundamento se divide con el objetivo de que pueda
haber vida, amor y existencia personal, porque no hay amor en la indiferencia ni en la
antitesis, sino cuando se unen tales seres, cada uno de los cuales podria ser para si y sin
embargo no puede ser sin el otro®*’.

El segundo libro que debemos comentar es Philosophie der Offenbarung. Aqui
Schelling desarrolla la reflexion demonoldgica propiamente tal, y lo hace en la dimension
historica, en el contexto de la economia de la salvacion.

La reflexion sobre la demonologia es tratada en las clases treinta y tres y treinta y
cuatro de esta obra, compuesta por treinta y siete clases en total. La clase treinta y tres es la
parte critica, en la cual mediante cinco observaciones muestra que Satan, o el diablo, no es
una creatura, pero tampoco un principio malo (que conduciria al dualismo), sino que
tendréa lugar en el medio de estas dos determinaciones®*®. La clase treinta y cuatro es la
parte positiva, es decir, donde Schelling expone sus ideas. Comienza estableciendo que
Satén es un principio. Es el principio de origen (ex quo) de toda creatura, el subyacente
ultimo de toda la creacion. Schelling designa este principio con la letra B. Pero Satan no es
B puro, absoluto, sino que por la creacidn, debe estar dentro de los limites del poder, debe
permanecer en si como potencia, como la primera potencia, que Schelling la identifica con
la letra A. De manera que la primera potencia (A) es la negatividad relativa, el principio

oscuro, que va a ser siempre vencido por la segunda potencia (A%, que es la luz, lo

348 bid., 280.
347 Cfr. Ibid., 282.
%48 Cfr. Schelling, Philosophie der Offenbarung, I, 245.
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positivo. En Dios estos dos principios siempre estan unidos, pero en el hombre esta union
se rompe, originando el mal en la creacion. Entonces B puesto en A se encuentra limitado
a la extraversion, a la positividad. Esto sucede en el hombre, la més alta de todas las
creaturas. En el interior de la conciencia del hombre, encerrado en sus limites, este
principio es una creatura, tiene los limites propios de toda creatura. Ahora bien, el
principio B sale de estos limites propios de la creatura por causa de la caida del hombre®*°.
Desde ese momento B es él mismo, sin limites, es un espiritu puro. Pero es un espiritu
devenido, es decir, suscitado por el hombre, no un espiritu originario (como para el
maniqueismo). Es un espiritu que estaba contenido originalmente en la conciencia
humana, que ahora es un espiritu que la desborda y la amenaza. Entonces, Satan es un ser
devenido, que supone la creacion, pero que no es una creatura puesto que es un espiritu sin
limites. Schelling vuelve a insistir que debemos abandonar la idea de Satdn como un angel
creado originalmente bueno que se rebeld contra Dios y que aqui abajo, una vez rechazado
por Dios y lleno de envidia, se dedica a perder también al hombre®>°.

Ahora bien, Satan presenta un doble aspecto. Por un lado es el contradictor, autor de la
discordia y desunidn; pero, por otro lado es un principio permitido, incluso necesario para
la economia divina misma®*. Este principio permite que se revele el bien, permite que el
hombre se decida por el bien o por el mal con claridad (Job 1,6). En esta linea de la
economia salvifica se menciona a Satan en el Nuevo Testamento. El Hijo de Dios se ha
manifestado a fin de destruir las obras del diablo. Asi, Cristo es el opuesto directo del
Satan, y Satan es el adversario inmediato de Cristo. EI combate entre Cristo y Satan se
realiza en el interior, en la raiz misma, es un combate de vida o muerte, por eso la reaccion
del principe de este mundo se manifiesta brutalmente alcanzando también la esfera fisica,
pues la enfermedad, los horrores no han venido al mundo sino por Satan. El principe de
este mundo seré juzgado por Cristo (Jn 16,11). Satan no tiene ningln poder sobre Cristo
(Jn 14,30). Cristo ve por adelantado la derrota de Satan, lo vio caer como un rayo (Lc

10,18). En este contexto historico salvifico Schelling habla de los endemoniados y de los

349 Cfr. Ibid., 259.
30 Cfr. Ibid., 262.
%1 Cfr. Ibid., 252.
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demonios. Con la aparicion de Cristo se manifiestan los poderes opuestos, los poderes
demoniacos. El mismo Schelling destaca un rasgo importante de remarcar: la mayor parte
de los poseidos (endemoniados) se encuentran en las regiones habitadas por los paganos
(Tiro y Sidon, Galilea y Samaria). Para los judios los demonios son los poderes
paganos®?. La simple aproximacioén de Cristo hace suscitar estos fenémenos, como el
encuentro con un endemoniado en la sinagoga de Cafarnaim (Mc 1,23 ss), o la
enfermedad que se declara a un hombre ante la sola aproximacion de Cristo, el espiritu
maligno lo tiro al suelo y con las increpaciones de Cristo lo dejé (Lc 9,42).

Ahora bien, en estos dos libros de Schelling no encontramos un desarrollo de lo
demoniaco como tal, asi como lo podemos hallar en las reflexiones de Tillich. Lo
demoniaco, 0 més exactamente, las fuerzas demoniacas son manifestaciones contrarias a
Cristo. Ya en su Philosophische Untersuchungen ... habla de lo demoniaco como las
fuerzas que se manifiestan por todas partes contra Dios hecho hombre®2. En Philosophie
der Offenbarung, Schelling habla directamente de Satan, o el diablo, y muy exiguamente
de lo demoniaco. Como lo hemos dicho arriba, lo demoniaco, en este libro, son las fuerzas
qgue se oponen a Cristo, asociadas, sobre todo, al paganismo. Pero, a pesar de esta
diferencia de terminologia, se podria decir que lo demoniaco es sinénimo de Satan y el
diablo. Pues para Schelling Satan es el causante del paganismo, ademas que se refiere al
espiritu tentador como un ser de caracter demoniaco®*.

Pues bien, creemos que el concepto de lo demoniaco tal como lo desarrolla Tillich tiene
mas que ver con las ideas encontradas en Philosophische Untersuchungen ... que con el
desarrollo sobre Satdn y los endemoniados en Philosophie der Offenbarung. Pues al
contrario de lo que se dice en Philosophie der Offenbarung, Tillich distingue entre lo
satanico y lo demoniaco®®. Lo primero es pura destruccién, mientras que lo demoniaco es
destruccion y creacion. Nos atrevemos a decir que el concepto de lo demoniaco tal como

lo utiliza Tillich es un concepto original suyo, pues Schelling utiliza el concepto de lo

352 Cfr. Ibid., 276.

353 Cfr. F.W.J. Schelling, Investigaciones filoséficas ... , 216.
34 Cfr. Schelling, Philosophie der Offenbarung, II, 273.

%55 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 80 — 81.
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demoniaco con un significado mas cercano a lo que Tillich entiende por lo satanico, es
decir, las fuerzas que se oponen en una lucha de vida o muerte contra Cristo; mientras que
en Tillich lo demoniaco es lo ambiguo producto del conflicto entre las dos voluntades y
las dos potencias. Es cierto que en Schelling lo demoniaco también tiene un caracter
ambiguo, pero en el sentido de que éste es un principio también necesario para la
economia de la salvacion, pero en Tillich lo ambiguo es lo creativo - destructivo en la
existencia. Llama la atencion, en este sentido, que Tillich alude a los hombres poseidos
por los demonios en el Nuevo Testamento®®, los mismos mencionados por Schelling, en
especial el endemoniado en Cafarnaim®’, pero Tillich destaca en este endemoniado su
ambiguedad en su reconocimiento de quién es Jesus, su santidad, aun mas que las
personas normales. Pues este reconocimiento de la ambigiedad de los poseidos no lo
realiza Schelling.

Hay que hacer notar, finalmente, que en las reflexiones de Schelling la relacion entre lo
demoniaco en las cosas finitas con el fundamento en Dios se presenta en forma mas
directa que en las reflexiones misticas de Boehme. En Schelling el fundamento de las
cosas es el mismo fundamento de la existencia en Dios, aunque en Dios ese fundamento
de la existencia no esta fuera de El, sino en Dios mismo. En Schelling no se encuentran
aquellas extrafias reflexiones de Boehme sobre esa suerte de sucesiones que originan el
mundo material. Sin embargo la similitud de reflexion entre ambos filésofos es notoria.
Para ellos el mal en el mundo proviene de la dualidad de principios que en lo divino se
mantienen en unidad y concordia, mientras que en el mundo finito se separan, de manera
que el principio negativo se eleva sin control sobre el principio positivo, o racional.

Volviendo a Tillich ahora, hay que tratar de responder la pregunta por la recepcion de

estas reflexiones en nuestro autor.

%6 Cfr. Ibid., 58.
37 Cfr. Schelling, Philosophie der Offenbarung, II, 277.
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1.5. Recepcion en Tillich

Tillich explica la existencia de lo demoniaco fundamentalmente como la erupcién
relativamente independiente del abismo en las cosas, entendiendo que ese abismo
proviene de Dios mismo, pero en una relacion de unidad con su fundamento®®. No hay
duda que detras de esta comprension estan Boehme y Schelling. Pero llama la atencion la
forma tan escueta de referirse a estas explicaciones, siendo que detrds de éstas hay un
amplio y complejo desarrollo temético realizado por ambos filésofos. Surge la pregunta,
entonces, si Tillich asume todo el peculiar planteamiento teoldgico de Boehme, siendo
que las ideas de este Gltimo, como ya sabemos, contintan, en cierto sentido, en Schelling -
se alejan bastante de la ortodoxia teoldgica. Pues Boehme fue calificado de hereje por las
autoridades de la misma iglesia luterana de su tiempo y se le prohibi6 escribir por varios
afios sus ideas teosoficas®. No podemos dar una respuesta certera acerca del grado en
que Tillich asume los planteamientos de ambos autores, puesto que nuestro autor no se
detiene en un analisis de tales reflexiones. No sabemos si Tillich asume (o en qué grado lo
hace) el planteamiento de esa especie de teogonia al interior de Dios mismo planteada por
Boehme, o la relacion con tinte panteista entre el mundo y Dios, o la idea del Ungrund y
las potencias divinas, etc. Sin embargo si podemos afirmar que Tillich asume algunas
ideas basicas de ambos autores. Pero, yendo mas a fondo, creemos que mas que seguidor
de algunas ideas de filosofos particulares, Tillich sigue una linea de pensamiento
originada filosoficamente en Boehme y religiosamente en Lutero, y que continGa en
Schelling, Baader, Schopenhauer, Bergson, Nietzsche, etc. Se trata de una linea calificada
por Tillich como segunda linea filoséfica®®° frente a la asi llamada corriente principal®®*,

originada con Descartes y que ha predominado en el pensamiento occidental moderno.

358Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 84.

%59 Cfr. J. Stoudt, Jacob Boehme His Life and Thought, 92.
%90 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 124 ss.
%L Cfr. Ibid., 123.
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Esta segunda linea consiste en una cierta tradicion filoséfica que tiene que ver con un
modo de ver la realidad y la historia.

En efecto, Tillich se refiere en varias ocaciones a esta segunda linea filoséfica®®?. Pero
no se trata de una mera orientacion filosofica originada en Boehme y continuada en el
vitalismo, el voluntarismo, el romanticismo y el irracionalismo®®, sino que se trata
también, y quizés fundamentalmente, de una vision religiosa de la realidad y de la
historia originada en Lutero. Pues Tillich asocia toda esta linea filosofica con el
luteranismo, y concibe a Boehme como el representante filosofico del luteranismo
mistico®®*. Segn nuestro autor, Boehme no hace mas que expresar filos6ficamente la
experiencia religiosa propia del luteranismo®®. Esto se deja ver claramente en su escrito

autobiografico On the Boundary:

“El luteranismo, hasta ahora, ha encontrado inmediata expresion
filosofica solamente en el Misticismo Luterano y su representante
filosofico, Jacob Boehme [...] Con ¢l como mediador, el
misticismo luterano tuvo una influencia en Schelling y el
Idealismo aleman, y a través de Schelling, otra vez en el
irracionalismo y la filosofia de la vida de los siglos diecinueve y
veinte®®,

En el contexto de esta linea filosofica y la vision religiosa luterana hay que comprender
el desarrollo de la idea de lo demoniaco y su fundamentacion en el pensamiento de
Boehme y Schelling. Creemos que mas que asumir una u otra filosofia o teologia en
particular, Tillich asume las concepciones fundamentales, de alguna manera comunes, en

estos diversos autores. Tales concepciones son principalmente la idea de la vida en Dios

%2 Cfr. Ibid., 54.

%63 Cfr. Paul Tillich, A History of Christian Thought ... , 372 ss.

364 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 54.

%5 Cfr. Ibid.

366 «“Luteranism up to this time has found immediate philosophical expression only in Lutheran mysticism
and its philosophical representative, Jakob Bohme [...] With him as mediator, Lutheran Mysticism had
an influence on Schelling and German Idealism, and through Schelling, again on Irrationalism and the
philosophy of life of the nineteenth and twentieth centuries” (1bid.).
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mismo, producto de la tension dialéctica entre dos principos; y derivada de ésta, la
concepcion dindmica de la historia.
En este sentido Tillich asocia a una variedad de filésofos con la idea de la tension de

dos elementos en Dios, contraria a la idea de Dios como actus purus:

“El Dios que es actus purus no es el Dios vivo. Es interesante que
aun aquellos tedlogos que han usado el concepto de actus purus
hablan normalmente de Dios en los simbolos dindmicos del
Antiguo Testamento y de la experiencia cristiana. Esta situacion
ha inducido a algunos pensadores — en parte bajo la influencia de
la concepcidn dinamica de Dios que tenia Lutero y en parte bajo
el impacto del problema del mal — a enfatizar la dindmica en Dios
y a desvalorizar la estabilizacion de la dinamica en pura
actualidad. Ellos tratan de distinguir entre dos elementos en Dios,
y afirman que en la medida en que Dios es un Dios vivo, estos dos
elementos deben permanecer en tension. Sea llamado este primer
elemento el Ungrund o la ‘naturaleza en Dios’ (Boehme), o la
primera potencia (Schelling), o la voluntad (Schopenhauer), o lo
‘dado’ en Dios (Brightman), o libertad me-onica (Berdyaev), o lo
contingente (Hartshorne) — en todos estos casos es una expresion
de lo que nosotros hemos llamado ‘dindmica’, y es un intento de
evitar que la dindmica en Dios sea transformada en pura
actualidad™®’.

De acuerdo con esta cita, Tillich reline a esta variedad de filésofos en torno a la idea

de lo dindmico en Dios, bajo diversos conceptos, como el Ungrund de Boehme, las

%7 «“The God who is actus purus is not the living God. It is interesting that even those theologians who have
used the concept of actus purus normally speak of God in the dynamic symbols of the Old Testament and
of Christian experience. This situation has induced some thinkers — partly under the influence of Luther’s
dynamic conception of God and partly under the impact of the problem of evil — to emphasize the
dynamics in God and to depreciate the stabilization of dynamics in pure actuality. They try to distinguish
between tho elements in God, and they assert that, in so far as God is a living God, these two elements
must remain in tension. Whether the first element is called the Ungrund or the ‘nature in God’ (Béhme),
or the first potency (Schelling), or the will (Schopenhauer), or the ‘given’ in God (Brightman), or
me-onic freedom (Berdyaev) or the contingent (Hartshorne) — in all these cases it is an expression of
what we have called ‘dynamics’, and it is an attempt to prevent the dynamics in God from being
transformed into pure actuality” (Paul Tillich, Systematic Theology, |, 246).
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potencias de Schelling, y otros. Hay que hacer notar que Tillich utiliza el término en
inglés abyss, significando el aspecto insondable en Dios, en eterna tension con el
fundamento (ground); y en aleman no utiliza el término Ungrund, sino Abgrund, el cual
lo traduce al inglés como Abyss; pero cuando alude directamente a Boehme utiliza el
término Ungrund®®. Siguiendo el comentario de Alexandre Koyré®®, ambos términos,
el Ungrund y el Abgrund no significan exactamente lo mismo. El primero es un
concepto propio de Boehme que significa el no—fundamento, lo absolutamente absoluto,
el Absoluto absolutamente indeterminado, la ausencia total de determinacion, de causa,
de fundamento y de razon; mientras que Abgrund significa el abismo ardiente sin fondo.
Estd més alla de nuestro tema detenernos en esta cuestion. Lo importante aqui es darse
cuenta de que estos dos términos se identifican con el principio de negatividad, de no-ser
relativo, con lo absolutamente indeterminado, desde donde surge en oposicion el
fundamento positivo.

Ahora bien, en esta linea filosofica la concepcion dinamica Dios no queda solo en una
teoria teoldgica, sino que implica una interpretacion de la historia. Para Boehme el mundo
de las ideas es la revelacion del abismo divino, por tanto, al contrario que las ideas
estaticas platonicas, en el mundo de las ideas de Boehme hay ambiguiedad, hay contrastes
entre la oscuridad y la luz, entre el principio egoista y el generoso. Pues si para Boehme el
mundo temporal y material proviene de la Sabiduria de Dios, es decir, del mundo de las
ideas, entonces su doctrina dinamica de las ideas se constituye en el fundamento para la
percepcion dinamica y ambigua de la historia y la naturaleza®®. Por otra parte Tillich
también identifica la filosofia de Schelling - en su segundo periodo y como parte del
Romanticismo - con una interpretacion dinamica de la historia, donde se presenta el
conflicto entre el principio inconsciente y el principio consciente, entre lo divino y lo

demoniaco®™.

%68 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 160; Gesammelte Werke, 1V, 66.
%9 Cfr. Alexandre Koyré, La Philosophie de Jacob Boehme, 280 — 281.

370 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 160 — 161.

371 Cfr. Paul Tillich, A History of Christian Thought ..., 384.
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Un tercer aspecto de esta tradicion filosofica, y quizés el mas importante, corresponde
a su base luterana. Para Tillich, Boehme es un representante del luteranismo mistico®’ y
dependiente del voluntarismo de Lutero®”. En este sentido Tillich ubica la mistica
luterana, junto con el irracionalismo filosofico (Boehme, Schelling, Schopenhauer,
Nietzsche, etc.), como la condicién de posibilidad del concepto de lo demoniaco: “[e]ste
concepto [lo demoniaco] no habria sido posible sin el [...] misticismo luterano y el
irracionalismo filos6fico™",

Como conclusién y respuesta a la pregunta planteada al comienzo de este punto: la
recepcion de las ideas de Boehme y Schelling sobre la raiz de lo demoniaco, hay que decir
que tales ideas hay que entenderlas dentro de una linea filosofica en la cual Tillich
participa, de manera que Tillich alude a las ideas de Boehme y Schelling, en lo referente a
esta tematica, tanto cuanto le sirven para ubicarse en su linea filosofica y su consiguiente
percepcion dinamica de Dios y la historia. Sin embargo esto no nos exime de criticar a
Tillich de una suerte de eclecticismo de diversos autores y tradiciones filoséficas que
crean confusion al lector y hace surgir la pregunta de hasta qué punto Tillich asume
verdaderamente tales tradiciones. Finalmente, afirmamos que es adecuado no quedarse
solamente en la explicacion filosofica de la raiz de la idea de lo demoniaco, sino también
en la razén de la utilizacion por Tillich del concepto de lo demoniaco, y creemos que tal
razon se encuentra no en la teoria sino en la experiencia religiosa luterana, siendo el
concepto de lo demoniaco un medio de expresién de la conciencia luterana de la
corrupcion de la existencia:“La substancia de mi religion es y sigue siendo luterana.
Encarna la conciencia de la ‘corrupcion’ de la existencia, [...] el conocimiento del

. ’ . . . 7
caracter demoniaco irracional de la vida ...”".

372 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 54.

373 Cfr. Paul Tillich, A History of Christian Thought ..., 491.

374 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 58.

37> “The substance of my religion is and remains Lutheran. It embodies the consciousness of the ‘corruption’
of existence, [...] the knowledge of the irrational demonic character of life” (Ibid. 54).
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2. Raiz en el extrafiamiento del ser

Yano en el contexto del socialismo religioso, sino en un esfuerzo mas sistematico que
se va a plasmar en su gran obra Systematic Theology es donde vamos a encontrar una
segunda reflexion sobre la raiz de la ambiguedad de la técnica. En la Parte IV de esta obra,
publicada en 1963, el tema de la ambiguedad de la vida va a constituir su tdpico
fundamental, dentro del cual se encuentra la tematica de la ambigiedad de la técnica.

Aqui laambigiiedad de la vida es entendida como la mezcla de elementos esenciales y
existenciales presentes confusamente en la realidad. Pues la distincion entre lo esencial y
lo existencial es vista abstractamente en la Parte 111 de Systematic Theology, pero en la
Parte 1V, titulada Vida y Espiritu, esta distincion se va a ver en su realidad, en la vida,

entendiéndola como el ser en acto. Asi lo podemos apreciar en la siguiente cita:

“Una tercera parte [de Systematic Theology] esta basada en el
hecho que tanto las caracteristicas esenciales como las
existenciales son abstracciones y que en realidad aparecen en la
unidad compleja y dindmica Ilamada ‘vida’ [Parte 1V]. EI poder
del ser esencial estd ambiguamente presente en todas las
distorsiones existenciales. La vida, es decir, el ser en su realidad,
muestra tal caracter en todos sus procesos™*"®

También se afirma que “la vida en todo momento es ambigua’*"’

, porque en ella se
encuentran elementos positivos y negativos mezclados de tal manera que no es posible

separar unos de otros®’®,

376 «A third part is based on the fact that the essential as well as the existential characteristics are
abstractions and that in reality they appear in the complex and dynamic unity which is called ‘life’. The
power of essential being is ambiguously present in all existential distortions. Life, that is, being in its
actuality, displays such a character in all its processes” (Paul Tillich, Systematic Theology, I, 66-67).

877 «__life at every moment is ambiguous” (Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 32).
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Por otra parte, la técnica es vista en intima relacion con el tema de la vida, pues
constituye una de las funciones de la creatividad de la vida en la dimension del espiritu®".
Ahora bien, si la técnica constituye una funcion del proceso de la vida, y esta ultima es
ambigua, entonces debemos partir por la afirmacion bésica que la técnica es ambigua
porque la vida es ambigua. Es necesario, entonces, comprender la ambigiedad de la
técnica como parte de la ambigiiedad de la vida en general. Asi pues, para investigar sobre
la raiz de la ambigliedad de la técnica hay que investigar acerca de la ambigiiedad de la
vida en general y sus causas; y dado que la vida es comprendida de un modo ontolégico,
es decir, como la realizacion del ser, es necesario, como primer paso, aclarar los elementos

fundamentales de la ontologia de nuestro autor.

2.1. Ontologia

No nos interesa aqui detenernos en la ontologia fundamental de Tilich, ni en cdmo
responde a la pregunta ontoldgica fundamental ¢Por qué el ser y no la nada?, sino que nos
moveremos, como dice el mismo Tillich, en un nivel intermedio, es decir, en un nivel de
conceptos que son menos universales que el concepto mismo de ser y mas universales que
algun concepto Ontico cualquiera; en otras palabras, nos movemos en los conceptos méas
universales dentro del reino de los seres. A estos conceptos Tillich los llama principios y
categorias; y son estos conceptos, justamente, los que hacen posible la ontologia. Es
importante manejar estos conceptos basicos puesto que seran utilizados en todo el sistema
de Tillich, y nos ayudaran a seguir nuestra investigacion. Es importante notar también que
para Tillich estos conceptos son necesarios para todo sistema teoldgico. El te6logo debe
estar familiarizado con estos conceptos, aunque no es papel de la teologia entrar en la
discusion filos6fica sobre ellos®®.

Tillich desarrolla su ontologia distinguiendo cuatro niveles de conceptos ontoldgicos:

primero, la estructura basica ontoldgica yo y mundo; segundo, los elementos que

%78 Cfr. Ibid., 32.
%79 Cfr. Ibid., 57.
%0 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, I, 164.
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constituyen la estructura ontoldgica; tercero, las caracteristicas del ser; y por ultimo, las
categorias del ser y el conocimiento.

La estructura yo y mundo (primer nivel), constituye la articulacion basica del ser.
Todo ser participa en esta estructura basica, aunque sélo el hombre puede ser consciente
de ello. En efecto, para Tillich el yo incluye también lo orgénico, e incluso lo inorganico.
El yo, entendido como autocentralidad, puede ser atribuido a todos los seres vivos vy,
analogicamente, también en alguna medida a alguna estructura del reino de lo inorganico.
Se puede hablar de una auto-centralidad en los atomos y en los animales cuando
presenciamos alguna reaccion a algin estimulo dependiente de la estructura global. Esta
idea del yo en las cosas esta supuesta cuando Tillich habla de la pérdida de subjetividad
del producto técnico en la medida en que algin objeto sea convertido en una mera cosa al
servicio de la técnica. En el reino organico e inorganico se puede hablar de un yo en
cuanto este yo tiene un medio ambiente, de tal manera que ambos se determinan entre si.
Ahora bien, Tillich hace una distincion entre el yo y el ego. El primero es méas amplio que
el segundo y se encuentra en todos los reinos, pero solo el hombre tiene un ego. EI hombre
trasciende su medio ambiente, en este sentido Tillich dice que el hombre tiene un mundo,
es decir, una estructura total que incluye y trasciende el medio ambiente, por medio de su
captacion (teoria) y el moldeamiento (praxis).

Para Tillich esta relacion del ego-yo y el mundo es la estructura ontolégica
fundamental que constituye la base de la estructura yo y objeto, no referida solamente al
4mbito del conocimiento, sino también al &mbito de la transformacién técnica®®?, relacién

que implica todas las demés polaridades. Esto se puede apreciar en la siguiente cita:

“El hombre debe estar completamente separado de su mundo para
mirarlo como un mundo. De otra manera permaneceria en los
limites del mero medio ambiente. La interdependencia de ego-yo
y mundo es la estructura ontologica basica e implica todas las
otras™®2

%L Cfr. Ibid., 173.
%2 «“Man must be completely separated from his World in order to look at it as a World. Otherwise he would
remain in the bondage of mere environment. The interdependence of ego-self and world is the basic
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El segundo nivel ontoldgico corresponde a lo que Tillich llama los elementos
ontoldgicos. Estos son tres polaridades: la polaridad individualidad y universalidad, la
polaridad dinamica y forma, y la polaridad libertad y destino.

En cuanto a la polaridad individualidad y universalidad, hay que decir que su primer
término, la individualidad, es una cualidad de todas las cosas, pero solamente en el
hombre se realiza completamente porque en él se encuentran todas las potencialidades.
Pues en los seres no humanos el individuo es un mero ejemplar que representa en una
forma individual las caracteristicas de la especie. La individualidad siempre esta en
relacion con la universalidad, participando en ella. En el caso del hombre se denomina
comunion®®,

Con respecto a la segunda polaridad, su primer término, la forma, es entendida por
Tillich como lo que hace que una cosa sea lo que es. La forma le da a algo el caracter
general de su ser, asi como lo Gnico y especial de su individualidad®*. En cambio el
segundo término de esta relacion polar, la dinamica, no puede ser entendido como lo que
es, ni tampoco es algo que no es, “es el me on, la potencialidad de ser, que es no ser en
contraste con las cosas que tienen forma, y es el poder del ser en contraste con el puro no

r’38  La dindmica en el ser se manifiesta en la tendencia de todas las cosas a

se
trascenderse a si mismas y crear nuevas formas, al mismo tiempo que las cosas tienden a
conservar su propia forma como la base de su auto-trascendencia. La tensién en esta
polaridad se manifiesta en la tendencia a unir la identidad con la diferencia, y la
conservacion con el cambio. Por tanto hablar del ser implica también hablar del llegar a

ser’®.

ontological structure and implies all the others” (Ibid., 171).

%83 Cfr. Ibid., 175-176.

%4 «“Form should not be contrasted with content. The form which makes a thing what it is, is its content, its
essential, its definite power of being. The form of a tree is what makes it a tree, what gives it the general
character of treehood as well as the special and unique form of an individual tree” (Ibid., 178).

%> It is the me on, the potentiality of being, which is nonbeing in contrast to things that have a form, and the
power of being in contrast to pure nonbeing” (lbid., 179).

%% Cfr. Ibid., 181.
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El ejemplo més claro de esta polaridad lo podemos encontrar en el crecimiento de lo
individual, donde se muestra la interdependencia de estos dos polos. En el hombre, es
decir, en la dimensidn espiritual, el crecimiento se manifiesta en la creacion de un nuevo
mundo de herramientas técnicas y de formas culturales, donde se puede apreciar la
tendencia a la autoconservacion y a ir mas alla de si mismo. En el acto técnico “el hombre
utiliza el material dado por la naturaleza [forma] para luego crear [dindamica] formas
técnicas que trascienden la naturaleza, y crea formas culturales que tienen validez y
significado*®’.

En cuanto al tercer elemento, la polaridad libertad y destino, Tillich opone la libertad
del hombre no a la necesidad, sino al destino. Pues la libertad y la necesidad no se pueden
poner una contra la otra. La necesidad se opone a la posibilidad, no a la libertad. La
libertad no debe ser entendida como la contingencia indeterminada, sino que el hombre
experimenta la libertad como deliberacion, decisién y responsabilidad. Por otro lado, el
destino no debe ser entendido como una fuerza extrafia que determina lo que me sucedera,
“[el destino] soy yo mismo como dado, formado por la naturaleza, la historia y yo mismo.
Mi destino es la base de mi libertad; mi libertad participa en la configuracion de mi
destino™*®®. Ahora bien, esta polaridad también se da en los seres subhumanos: en lo
organico y en lo inorganico, en los cuales se puede hablar de libertad y destino s6lo de
modo analdgico; habria que utilizar aqui los términos méas apropiados de espontaneidad y
ley. Se da la espontaneidad en la reaccion de una centralidad en relacion al todo, de donde
provienen los estimulos. Pero estas reacciones espontaneas son determinadas por la ley
como el otro lado de esta polaridad. De esta manera se puede afirmar con Tillich que “la
polaridad de libertad y destino es vélida para todo lo que es”*%.

El tercer nivel de la ontologia de Tillich trata de las caracteristicas del ser. Este nivel
de la ontologia es también fundamental y esta presente en todo el sistema. Aqui se

encuentra el analisis de la distincion entre la esencia y la existencia, asi como el analisis

%87 “Man uses the material given by nature to create technical forms which transcend nature, and he creates
cultural forms which have validity and meaning” (I1bid., 182).

%8 It is myself as given, formed by nature, history, and myself. My destiny is the basis of my freedom; my
freedom participates in shaping my destiny” (Ibid., 185).

%9 «“The polarity of freedom and destiny is valid for everything that is” (1bid., 186).
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de la finitud en su polaridad con la infinitud y del ser con el no ser. El analisis que se
realiza en este nivel es clave para nuestra bisqueda de la raiz de la ambigliedad de la vida
y de la técnica. Nos detendremos en algunos de estos puntos en los parrafos siguientes.
En el desarrollo de este nivel de su ontologia, Tillich se detiene en forma especial en
el tema de la finitud®®°. Para Tillich la finitud es el ser limitado por el no ser®*,
entendiendo este Gltimo como la nada (me on) que tiene una relacion dialéctica con el
ser**?, de tal manera que todo lo que participa en el poder del ser es mezclado con el no
ser. Tillich hace, a este respecto, una distincion del ser de todas las cosas con el ser en si.
Este ultimo no es una cosa, estd mas alla de la polaridad de la finitud e infinitud. El ser en
si no tiene ni comienzo ni fin, tampoco puede ser identificado con lo infinito porque lo
infinito es la negacion de la finitud. El ser en si precede a lo finito asi como también

393 Ahora bien, la finitud del ser se hace real en

precede a la negacién infinita de lo finito
los elementos ontoldgicos polares. La finitud impacta en el equilibrio que se da en las
relaciones polares de cada uno de los tres polaridades, creando tension entre sus
elementos. Esta tension consiste en la tendencia de los elementos a moverse en
direcciones opuestas, constituyendo una amenaza de destruccién de la estructura
ontolégica®**. Sin embargo, en el ser esencial esta amenaza constituye solo una

posibilidad, no una necesidad®®

. Esta amenaza de la posibilidad de destruccion es
esencial al ser, porque la finitud es una cualidad del ser, es una caracteristica de la
naturaleza esencial del ser. El ser es esencialmente y dialécticamente relacionado con el

no ser:

“La finitud, en correlacion con la infinitud, es una cualidad del ser
en el mismo sentido que la estructura basica y los elementos

%% Cfr. Ibid., 186-204.
¥1 «Being, limited by nonbeing, is finitude” (Ibid., 189).

392 ¢

me on is ‘nothing” which has a dialectical relation to being” (Ibid., 188).

%3 Cfr. Ibid., 191.
%94 Cfr. Ibid.,198.
%% “Finitude is the possibility of losing one’s ontological structure and, with it, one’s self. But this is a

possibility, not a necessity. To be finite is to be threatened. But a threat is possibility, not actuality” (Ibid.,
201).
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polares. Caracteriza al ser en su naturaleza esencial. El ser esta
esencialmente relacionado con el no ser; las categorias de finitud
indican esto. Y el ser estd esencialmente amenazado de disolucion
y auto-destruccion; las tensiones de los elementos ontoldgicos bajo
la condicion de finitud indican esto. Pero el ser no se encuentra
esencialmente en un estado de disolucion y auto-destruccion. La

tension entre los elementos no conduce necesariamente al quiebre
55396

que amenaza

Dentro de este tercer nivel de la ontologia cabe necesariamente la distincién entre la
esencia y la existencia. Para Tillich la filosofia y la teologia no pueden evitar hacer esta
distincion. En toda filosofia y teologia estd presente la conciencia de esta distincion,
aungue no se plantee la pregunta explicitamente. Pues cuando se contrapone la verdad
con el error, el bien con el mal, se presupone una distorsion del ser esencial®®’. La esencia

3% Y por otro lado,

es lo que da el poder de ser a las cosas que existen y también las juzga
la existencia es lo que “sale de la mera potencialidad, es méas de lo que es en el estado de
mera potencialidad y menos de lo que podria ser en el poder de su naturaleza esencial™®.
Tillich distingue tres tipos de concepciones de la existencia: la concepcion de Platon, en
quien prevalece el juicio negativo de la existencia, la existencia es el mundo caido; la
concepcidn de Ockam, en quien prevalece el juicio positivo, para él la realidad existe y las
esencias son el reflejo de la existencia en la mente humana; y la concepcién de
Aristételes, en quien prevalece una actitud intermedia, lo actual es lo real, pero el poder
del ser es provisto por lo esencial. La teologia cristiana es mas cercana a la actitud de
Aristoteles. Para el cristianismo, contra la linea platdnica, la existencia es creacion de

Dios, no de un demiurgo; y contra la linea de Ockam, el cristianismo enfatiza la distincién

%% «Finitude, in correlation with infinity, is a quality of being in the same sense as the basic structure and the
polar elements. It characterizes being in its essential nature. Being is essentially related to nonbeing; the
categories of finitude indicate this. And being is essentially threatened with disruption and self-destruction;
the tensions of the ontological elements under the condition of finitude indicate this. But being is not
essentially in a state of disruption and self-destruction. The tension between the elements does not
necessarily lead to the threatened break” (Ibid., 202).

97 Cfr. Ibid.

%% «It gives it its power of being, and, at the same time, it stands against it as commanding law” (Ibid., 203).

%99 «___stands out of mere potentiality, is more than it is in the state of mere potentiality and less than it could be
in the power of its essential nature” (Ibid., 203).
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entre la bondad de la creacion y la existencia perturbada. Esta distincion se plantea, en
términos cristianos, en la distincion entre lo creado y el mundo real.
Como hemos visto, Tillich destaca la necesidad de distinguir la esencia de la

existencia, pero nos queda la pregunta por la transicion de una a la otra.

2.2. Latransicion de la esencia a la existencia y su efecto en los elementos ontoldgicos

La situacion real del hombre y del ser en general frente a Dios y a su ser esencial ha
sido expresada en la tradicion cristiana por medio del simbolo de la caida de Adan. Pues
en la opinion de Tillich este paso de lo potencial a lo actual debe ser expresado
necesariamente por medio del simbolo, tal como aparece en el relato biblico en Génesis
1-3, puesto que hablar de lo divino se puede hace solamente a través del simbolo. Sin
embargo Tillich prefiere la expresion semi mitoldgica transicion de la esencia a la
existencia para evitar la idea de algo que acontece en algun tiempo determinado. A pesar
de ello, Tillich hace referencia al relato del Génesis para explicar los momentos del paso
de la esencia a la existencia. Ademas, Tillich introduce las categorias aristotélicas de
potencia y acto para explicar el paso de la esencia a la existencia’® y para explicar los
momentos dentro del relato del Génesis (cap.1-3).

En primer lugar, este relato biblico nos indica que la libertad finita del hombre es la
condicion de posibilidad de la transicion de la esencia a la existencia. Como lo sefialamos
arriba, la libertad humana es una libertad finita, pero el hombre es la imagen de Dios, y es
este ser imagen de Dios lo que le da la posibilidad de la caida. En este sentido dice Tillich
“solamente aquel que es la imagen de Dios tiene el poder de separarse a si mismo de
Dios™".

Ahora nos preguntamos por los motivos que conducen a la transicién. Para ello es
necesario ir al estado esencial del ser en el cual funcionan las motivaciones. Este estado

esencial es simbolizado por la imagen del paraiso y de la inocencia sofiante. Ambas

400« _if we say that something exists, we say that it has left the state of mere potentiality and has become

actual” (Paul Tillich, Systematic Theology, I, 20-21).
401« only he who is the image of God has the power of separating himself from God” (Ibid., 33).

151



imagenes apuntan a algo que precede a la existencia real. Se trata de la pura potencialidad,
no del ser en acto. Para Tillich la imagen de la inocencia sofiante es la mas indicada para
simbolizar el estado de naturaleza esencial. La palabra suefio indica pura potencialidad,
sin lugar y sin tiempo. El suefio es un estado de la mente que es real y no real al mismo
tiempo, y lo real no es tampoco totalmente diferente al suefio. Y la palabra inocencia
indica falta de experiencia real, falta de responsabilidad personal y falta de culpa moral.
Continua otra pregunta: ¢ Qué es lo que hace ir més alla de la inocencia sofiante? Para
responder esto hay que volver al tema de la libertad finita. EI hombre es consciente de la
finitud. Y esta finitud del hombre est unida a la angustia*®%. Es, justamente, esta angustia
una de las fuerzas que conducen hacia la transicién de la esencia a la existencia*®. Esta
angustia surge juntamente con lo que Tillich llama la libertad surgida. Esto es explicado
de la siguiente manera: en el estado de la inocencia sofiante la libertad y el destino estan
en armonia, pero ninguno de los dos esta en acto. La tension aparece cuando la libertad
finita se hace consciente de si misma y tiende a hacerse en acto. A esto Tillich lo llama
libertad surgida. En este momento el hombre se encuentra atrapado por el deseo de
actualizar su libertad y la demanda de conservar su inocencia. Y el hombre se decide, en
su libertad finita, por la actualizacion. La demanda por mantener su inocencia esta
simbolizada por el mandato de Dios de no comer del &rbol del conocimiento.

«... El se encuentra entre la preservacion de su inocencia sofiante
sin experimentar la actualizacion del ser y la pérdida de su
inocencia a través del conocimiento, el poder y la culpa. La
angustia de esta situacion es el estado de tentacion. EI hombre se
decide por la auto-actualizacion, produciendo asi el fin de la
inocencia sofiante™%,

2 Cfr. Ibid., 35.

%03 “This anxiety is one of the driving forces toward the transition from essence to existence” (lbid.).

0% “He stands between the preservation of his dreaming innocence without experiencing the actuality of being
and the loss of his innocence through knowledge, power, and guilt. The anxiety of this situation is the state of
temptation. Man decides for self-actualization, thus producing the end of dreaming innocence” (lbid., 36).
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Pero la caida no es un evento individual, sino un evento csmico. La naturaleza esta
representada por la serpiente, pero el responsable de la transicion de la esencia a la
existencia es el hombre, no la naturaleza. Pues la serpiente aparece en el relato sin poder.
“El hombre es responsable de la transicion de la esencia a la existencia porque él tiene
libertad finita y porque todas las dimensiones de la realidad estan unidas en &%,

Pero tampoco se puede decir que solo el hombre es culpable porque puede tomar
decisiones responsables mientras la naturaleza permanece inocente. Tillich ve un
elemento tragico en la situacion universal dentro de la cual vive el hombre, de tal manera
que se puede y es necesario hablar de un mundo caido. Pues asi como se puede aplicar
analégicamente el concepto de libertad al universo entero, incluso a lo inorganico®®,
también se puede hablar de la universalidad tragica de la existencia, distinguiendo entre la
naturaleza (esencia) y el mundo caido (existencia). Para graficar este punto Tillich utiliza
la metafora del nacimiento de un nifio y su vecindario. El medio en que va a crecer este
nifio va a constituir su destino, sin embargo no hay tampoco una identidad Idgica entre su
medio ambiente (creado por Dios) y su existencia caida, porque a medida que el nifio
crece en madurez va confirmando su estado de extrafiamiento en actos que implican
responsabilidad y culpa®”’. Por tanto, para Tillich no es correcto hacer la separacién entre
la naturaleza inocente y la culpa del hombre, el universo participa en todo acto de libertad
del hombre, constituyendo su destino.

Tampoco se puede hablar de una situacion esencialmente buena del universo antes de
la caida. Pues la transicion de la esencia a la existencia no fue algo que sucedio alguna vez
en el tiempo, no hay un tiempo antes de la caida. La creacion y la caida coinciden, a pesar
de su diferencia l6gica: “La creacion y la caida coinciden en tanto no hay un punto en el
tiempo y el espacio en el cual la bondad creada fue actualizada y tuvo existencia [...]

Creacion actualizada y existencia extrafiada son idénticos™. No se puede deducir de

%05 «“Man is responsible for the transition from essence to existence because he has finite freedom and because
all dimensions of reality are united in him” (Ibid., 40).

%06 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, |, 186 .

07 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, II, 44.

%08 «Creation and the Fall coincide in so far as there is no point in time and space in which created goodness was
actualized and had existence [...] Actualized creation and estranged existence are identical” (1bid.).
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esto que el pecado sea una necesidad racional, pues la creacion, que es esencialmente
buena, al ser actualizada cae en el extrafiamiento existencial a través de la libertad y el
destino. Pues “a pesar de su universalidad tragica, la existencia no puede ser derivada de
la esencia™*®°.

Ahora bien, el estado de existencia es el estado de extrafiamiento. Tillich dice que el
hombre en la existencia es un ser extrafiado, entendiendo por ello el estado de estar
extrafiado de Dios, de los otros seres y de él mismo. Tillich afirma que el hombre
extrafiado quedd con tres marcas propias de la situacion de pecado: la increencia, la
concupiscencia y la hybris*'°. La primera marca, la increencia, es entendida por Tillich
como el alejamiento del centro del hombre con respecto a Dios, manifestado en la
separacién con Dios en el aspecto cognitivo y volitivo. La concupiscencia tiene que ver
con la relacion del hombre con su mundo. La situacion de separacion con respecto al todo,
propia de la situacion de extrafiamiento, lo impulsa a buscar ilimitadamente la
abundancia. La concupiscencia es “el deseo ilimitado de atraer toda la realidad hacia si
mismo™**!. Se manifiesta en la ilimitada hambre fisica, en el ilimitado deseo de sexo, de
conocimiento, de poder, de riqueza, etc. Por ultimo, la hybris consiste en que el hombre se
hace existencialmente el centro de si mismo y de su mundo, puesto que en el
extrafiamiento el hombre esté fuera del centro divino al cual pertenece esencialmente. La
hybris esta expresada en el relato biblico del Génesis cuando la serpiente que promete a
Eva que si come del arbol del conocimiento sera igual a Dios. Desde esta perspectiva
biblica “la hybris es la auto-elevacion del hombre a la esfera de lo divino™**2.

Cada una de estas expresiones del estado de extrafiamiento contradice el ser esencial
del hombre. El extrafiamiento contradice la estructura creada del hombre, su mundo y su
interdependencia. En esta situacion, los elementos esenciales del ser tienden a aniquilarse

entre si y con el todo al cual pertenecen. En este sentido Tillich habla de la estructura de

409 «In spite of its tragic universality, existence cannot be derived from essence” (1bid., 44).
49 Cfr. Ibid., 47.

41« the unlimited desire to draw the whole of reality into one’s self” (1bid., 52).

12 «“Hubris is the self-elevation of man into the sphere of the divine” (Ibid., 50).
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destruccion*®. Pero ;qué sucede a la estructura bésica del ser y a los tres elementos
polares propios del ser esencial?

Hemos dicho arriba que la estructura basica del ser esta constituida por la polaridad
yo y mundo. Pero debido a la hybris y la concupiscencia, el hombre puede llegar al estado
de desintegracion. El intento del yo finito de ser el centro de todo amenaza con la
destruccion de ambos: el yo y el mundo. En esta situacién el hombre ya no vive en su
mundo, sino en un medio, dentro del cual él forma solo una parte de él. El hombre pasa a
ser un objeto. Esta interdependencia de la pérdida del yo con la pérdida del mundo
constituye la base para la distorsién en los tres elementos polares del ser.

Con respecto a la polaridad libertad y destino, en el ser esencial yace un polo dentro
del otro. Hay distincion, pero no separacion; hay tension, pero no conflicto, porque los
dos polos estan enraizados en el fundamento del ser, que es la fuente y fundamento de
ambos. Pero en la existencia, y debido a la concupiscencia, el hombre se convierte en el
centro del universo, y la libertad pierde su precision, la libertad cesa de estar dirigida a
objetos determinados por el destino y, a cambio, se dirige a un indefinido nidmero de
objetos. Y lo que sucede con el destino es que se convierte en necesidad mecanica, puesto
que la liberad del hombre, al no estar dirigida por el destino, se convierte en una serie de
actos contingentes y arbitrarios. El destino cae bajo el control de fuerzas que se dirigen
unas contra otras sin una orientacion central.

Con respecto a la polaridad dinamica y forma, ambos polos estan unidos en el ser
esencial, pero en la existencia, bajo el control de la hybris y la concupiscencia, el polo de
la dinamica del hombre es impulsado a auto-trascenderse sin la forma. La dinamica aqui
no busca una nueva forma, sino que ella misma se ha convertido en su propia meta. Esta
distorsion sacrifica lo auténticamente creativo, porque no puede haber creatividad sin la
forma. Por el otro lado de esta polaridad, la forma sin la dinamica es igualmente
destructiva. Una forma extraida de su dinamica se convierte en algo opresivo, produce

legalismo, se convierte en una ley eterna. Entonces la dinamica sin forma termina en caos

3 Cfr. Ibid., 60.
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y la forma sin dindmica termina en rigidez y vacio. Ambas, la forma y la dindmica, se
pierden a si mismas en su separacion mutua.

En cuanto a la polaridad individualizacion y participacion, ambos polos son, al igual
que los de las otras polaridades, interdependientes. De manera que mientras mas
individualizado es el ser, mas capaz es de participar; asi, el hombre, como un ser
completamente individualizado, participa en el mundo en su totalidad a través de la
percepcion, la imaginacién y la accion. Pero en el estado de extrafiamiento el hombre
queda encerrado dentro de si mismo e impedido de participar verdaderamente. El
resultado de esto es que pasa a ser un objeto sin un yo, porque participa en los demas seres
sin relacion con su subjetividad. Asi, el hombre “cae bajo el poder de los objetos que

tienden a hacer de él un mero objeto sin un yo™***.

2.3. Laviday sus funciones

Lo dicho hasta aqui sobre la estructura, los elementos y las caracteristicas ontoldgicas

son solo abstracciones de la realidad concreta del ser, que es la vida*?

,yesenla
ambiguedad de la vida donde vamos a ubicar la ambigiiedad de la técnica.

En efecto, Tillich utiliza un concepto ontoldgico de la vida: la vida es la actualidad del
ser*!®. Este concepto ontoldgico une las dos cualificaciones del ser mencionadas arriba: la
esencia y la existencia, de manera que en la vida encontramos elementos existenciales y
esenciales mezclados ambiguamente. Pues la potencialidad del ser, al transitar a su
actualizacion, se somete a las condiciones de la existencia (extrafiamiento, conflicto, etc),
pero esto no significa que estos seres pierdan su caracter esencial, “sino que significa que

ellos se someten a las condiciones de la existencia y estan abiertos al crecimiento,

#14 «Ihe] falls under the power of objects which tend to make him a mere object without a self” (Ibid., 65).

“15 «Essential as well as existential elements are always abstractions from the concrete actuality of being,
namely, Life’” (Ibid., 28).
#18 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, I, 11.
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distorsion y muerte”*’. Tillich utiliza el concepto vida para significar la mezcla de
elementos esenciales y existenciales*®.

Ahora bien, la situacion de extrafiamiento existencial hace que la unidad de los
elementos polares se traduzca en la direccion hacia uno u otro de sus polos, rompiendo su
unidad. Asi, la auto-integracion es contrarrestada por la auto-desintegracién; la
auto-creacion es contrarrestada por la auto-destruccion; y la auto-trascendencia es
contrarestada por la profanizacion. Estos elementos negativos y positivos estan mezclados
en todo proceso vital, de tal manera que es imposible aislarlos entre si. La vida es ambigua
en cada uno de sus momentos porgue no se puede separar en ella su naturaleza esencial de
su distorsion existencial. En este sentido Tillich dice que “la vida ni es esencial ni

existencial, sino ambigua™*'°.

2.3.1. La funcion de la auto-integracion y la ambigliedad de la técnica

En la funcién de la auto-integracion, en el ser esencial, existe un equilibrio entre la
auto-identidad y la auto-alteracion, pero en la situacion de extrafiamiento su relacion se
manifiesta como conflicto que implica la posibilidad de la desintegracién. El equilibrio se
transforma en disolucion que lleva al fracaso en alcanzar o preservar la centralidad de las
cosas. Tillich utiliza la metafora del punto para explicar el significado de la centralidad*?°.
El centro es un punto, y como tal es indivisible. Una cosa centrada puede producir otra
cosa distinta de su centro, o puede ser privada de una parte de su todo, pero el centro no
puede ser dividido, aunque si puede ser destruido. El proceso de auto-integracién en todos
los reinos del ser se ve contrarrestado incesantemente por las fuerzas de la desintegracion:
“El proceso de auto-integracidon es constitutivo para la vida, pero lo es en una lucha

continua con la desintegracion, y las tendencias integradora y desintegradora estan

M7 “but it does mean that they fall under the structures of existence and are open to growth, distortion, and
death” (Ibid., 12).

#18 «We use the word ‘life’ in this sense of a ‘mixture’ of essential and existential elements” (Ibid.).

19« life is neither essential nor existential but ambiguous” (Ibid., 32).
20 Cfr. Ibid.
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mezcladas ambiguamente en cada momento dado™**. En el reino de lo organico esta
constante lucha se manifiesta en la tension salud-enfermedad. Pero el reino de lo
inorganico también pertenece a la vida, y, por tanto, también se da esta mezcla ambigua
entre las tendencias a la auto-integracion y auto-desintegracion de la vida en general. Y es
justamente en este punto donde Tillich hace referencia a una de las manifestaciones de la
ambiguedad de la técnica: laambigliedad persona y cosa en su efecto en las cosas mismas.
Pues las cosas también tienen su centralidad. Estas no pueden ser descritas en términos
solamente cuantitativos. Una cosa no es meramente un objeto, también tiene su ser en si.
Y lo que sucede con la produccion técnica es que el hombre para producir cosas tiene que
disolver estructuras centradas para luego reconectarlas para los propdsitos técnicos. El
objeto creado por la técnica no tiene ningin centro en si mismo, sino que le es impuesto
desde fuera por el hombre*?. En este proceso técnico, entonces, la fuerza de la
desintegracién vence sobre la fuerza de la integracion puesto que desintegra la centralidad
interna de una cosa con el objeto de constituir un objeto cuya centralidad es impuesta

desde fuera.
2.3.2. La funcion de la auto-creatividad y la ambigiedad de la técnica

Con respecto a la segunda de las funciones: la auto-creatividad, hay que decir que su
analisis nos es particularmente importante porque es en esta funcion donde se ubica
propiamente la técnica, entendida como una manifestacién de la creatividad del hombre.

La funcion de la auto-creatividad estd basada en la polaridad de la dinamica y la
forma, y se realiza en la vida por el principio del crecimiento. Es asi como Tillich afirma:
“El crecimiento es dependiente del elemento polar de la dindmica puesto que el

crecimiento es el proceso por el cual una realidad formada va mas alla de si misma hacia

“21 «“The process of self-integration is constitutive for life, but it is so in a continuous struggle with
disintegration, and integrating and disintegrating tendencies are ambiguously mixed in any given moment”
(Ibid., 35).

22 Cfr. Ibid., 34.
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otra forma, que a la vez preserva y transforma la realidad original™**. La vida se crea a si
misma de esta manera; no se trata de una creacion de la nada, sino de una creacion
impulsada por la dinamica que hace salir de una realidad ya formada, manteniéndose una
relaciéon de interdependencia entre la dinamica y la forma. Asi, “toda nueva forma es
hecha posible solamente a través de la ruptura de los limites de una vieja forma“*?*. Por
tanto el crecimiento incluye una situacion de caos, aunque no de destruccion absoluta,
porque el caos supone la forma. Se trata de un caos relativo, donde hay una forma relativa,
de manera que creacidn y caos se pertenecen uno al otro. En Dios esta presente este caos
relativo, descrito simbdlicamente con la expresion profundidad abismal**. Esto no
implica destruccion en Dios, porque este caos en Dios no pone en peligro la plenitud de
Dios. En cambio, en la situacion existencial de extrafiamiento puede prevalecer en el ser el
elemento del caos sobre la forma. A esto lo denominamos destruccion. La situacion real
del hombre es ambigua puesto que en todo proceso de vida se hallan estructuras de
creacion mezcladas con los poderes de destruccion, de forma que es dificil separar ambos
elementos no ambiguamente.

Este proceso de auto-creatividad y destruccion lo encontramos en todos los reinos del
ser. En el reino inorgéanico lo encontramos manifestado, por ejemplo, en la conciencia
presente en el mito de la consumicion en el fuego y el nuevo comienzo del cosmos. En la
esfera subatémica lo encontramos manifestado en la concepcidn de la antimateria y en el
agotamiento de la radiacién en la materia®®. En el reino de lo organico este proceso
creativo y destructivo esta presente bajo las ideas de vida y muerte, entendiendo la
relacion entre estas dos no necesariamente como puntos terminales, sino como un proceso
en que ambos elementos estdn presentes continuamente, pues la muerte esta presente
durante todo el proceso de la vida, desde el comienzo hasta el final. En este sentido Tillich

afirma que “el momento de nuestra concepcién es el momento en que comenzamos no

%23 «“Growth is dependent on the polar element of dynamics in so far as growth is the process by which a formed
reality goes beyond itself to another form which both preserves and transforms the original reality” (Ibid.,
50).

#24 «Every new form is made possible only by breaking through the limits of an old form” (lbid.).

“* Ipid., 51.

#2% Cfr. Ibid., 52.
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solo a vivir sino también a morir>*?’. Por Gltimo, el proceso de auto-creatividad en la
dimension del espiritu va a dar como resultado la cultura, cuyas dos funciones bésicas son

el lenguaje y la técnica, tal como lo podemos ver en la siguiente cita:

“Cultura [...] es cuidar alguna cosa, mantenerla viva, hacerla
crecer. En este sentido, el hombre puede cultivar cualquier cosa
que encuentre, pero al hacer esto, no deja la cosa cultivada sin
cambio; crea algo nuevo de la cosa tomada -materialmente, como
en la funcion técnica; receptivamente, como en las funciones de la
teoria; o reactivamente, como en las funciones de la praxis. En
cada una de estos tres casos, la cultura crea algo nuevo mas alla de
la realidad encontrada™*?.

Aqui Tillich distingue dos funciones bésicas de la cultura: el lenguaje y la técnica*®.
La técnica y el lenguaje se pertenecen mutuamente. Tillich pone el lenguaje en un lugar
fundamental de toda creacion cultural. Sin lenguaje no puede haber cultura, por tanto
tampoco produccién técnica humana*®. En el primer libro de la Biblia encontramos
referencia a ambos: el hombre recibe la misién de dar nombre a las cosas (lenguaje) y de
cultivar el jardin (técnica)*®!. Ambos, la técnica y el lenguaje, cumplen una funcién

liberadora:

“Asi como el lenguaje libera de los lazos que atan del ‘aqui y
ahora’ a través de los universales, asi también la manipulacion
técnica de la realidad encontrada libera de los lazos de las

427 «__the moment of our conception is the moment in which we begin not only to live but also to die” (Ibid.,

53).

428 «Culture [...] is that which takes care of something, keeps it alive, and makes it grow. In this way, man can
cultivate everything he encounters, but in doing so, he does not leave the cultivated object unchanged; he
creates something new from it - materially, as in the technical function; receptively, as in the functions of
theoria; or reactively, as in the functions of praxis. In each of these three cases, culture creates something
new beyond the encountered reality” (1bid.,57).

“29 “The new in man’s cultural activity is first of all the double creation of language and technology. They
belong together” (Ibid.).

“30 «“The word is the bearer of meaning; therefore, language is the first result of the self-creation of life under the
dimension of spirit. It permeates every cultural act and, indirectly, all functions of the spirit” (Ibid., 68).

% Cfr. Ibid., 57.
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N

condiciones naturales dadas de la existencia por medio de la
produccién de herramientas™**2

Pero no se trata de un paralelo de funciones separadas, sino que la funcién liberadora
de la técnica supone la funcion liberadora del lenguaje, a través de los universales. En
efecto, el hombre puede producir herramientas para uso ilimitado, a diferencia de los
animales que pueden también utilizar técnicas, incluso pueden utilizar cosas a modo de
herramientas para alcanzar fines, pero solo para un plan definido, sin la posibilidad de ir
mas alla de ese plan, como por ejemplo al hacer redes, hoyos, cerros. En cambio el
hombre puede hacer herramientas en cuanto tales para un uso que va mas alla de un plan
definido. EI hombre hace herramientas para usos multiples. EI hombre se puede liberar de
un plan definido, va mas alla del objeto particular, se libera del aqui y ahora gracias a los
universales, que estan supuestos en el lenguaje. Tillich concluye que “[el] poder de las
herramientas depende del poder del lenguaje™*®*.

Ahora bien, queda la pregunta de donde surgen las tensiones conflictivas en la
cultura, en sus dos funciones del lenguaje y la técnica. Tillich extiende su reflexion a la
ambigledad de la teoria y de la praxis, porque la teoria es la continuacion del lenguaje y la
praxis es la continuacion de la técnica. La ambiguedad de ambos, la teoria y la praxis, es
dependiente basicamente de la separacion entre el sujeto y el objeto en las condiciones de
la existencia. En la teoria el hombre trata de vencer esa separacion por medio de los
conceptos, palabras, imagenes. Mediante la utilizacién de lenguaje el hombre trata de
captar los objetos en la mente, pero, al mismo tiempo se abre una distancia entre el objeto
captado y el significado creado por la palabra: “el sujeto trata de superar la distancia
recibiendo el objeto en palabras, conceptos e iméagenes, pero nunca logra este
objetivo”**. En la teorfa la separacion permanece. Hay recepcién y expresion de las cosas

en el sujeto, pero este ultimo permanece en si mismo separado del objeto. En la técnica (y

“As language liberates from bondage to the ‘here and now’ through universals, so the technical handling of
encountered reality liberates from bondage to the naturally given conditions of existence by the production
of tools” (Ibid., 61).

%8 «Ithe] power of tools is dependent on the power of language” (lbid., 61).

434

the subject tries to bridge the gap by receiving the object in words, concepts, and images, but never
achieves this aim” (lbid., 72).
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la praxis) la razon de su ambigliedad también se encuentra en la separacion del sujeto con
el objeto bajo las condiciones de la existencia, pero a diferencia de la teoria, es el objeto, y

no el sujeto, quien causa su ambigledad:

“...Lo contrario sucede en la autocreacion de la vida por las
funciones de la praxis, incluyendo su elemento técnico. En ellas es
el objeto el que va a ser transformado de acuerdo con los
conceptos e imagenes, y es el objeto el que causa el carécter
ambiguo de la auto-creacion cultural”**®

Ambos, el lenguaje y la técnica, cumplen la misma funcién liberadora en cuanto
permiten al hombre trascender el mero ambiente, ambos persiguen un propoésito que
trasciende la realidad encontrada. Pero la técnica se diferencia del lenguaje en que al tener
que producir herramientas el hombre tiene que conocer la estructura interna de los
materiales utilizados y sus leyes. Asi la herramienta, al mismo tiempo que libera al

hombre, lo somete a las reglas de su fabricacién**®.

2.3.3. La funcion de la auto-trascendencia y la ambigiiedad de la técnica

El ser se hace real, por ultimo, por medio de la funcidon de la auto-trascendencia en la
polaridad libertad y destino. La vida lucha, en una direccion vertical, hacia el ser Gltimo e
infinito. Esta direccidn vertical trasciende la direccion circular de la auto-integracion y
trasciende la direccion horizontal de la auto-creatividad.

La ambigledad de la técnica también tiene que ver con la oposicion entre la auto
trascendencia y la profanizacién de lo inorgéanico. Esto referido al producto técnico y
también a la herramienta técnica misma. Con respecto al producto técnico Tillich afirma

que el acto técnico es un factor de profanizacién de lo inorganico porque para la técnica

“%5 “The opposite happens in the self-creation of life by the functions of praxis, including their technical
element. In them it is the object that is to be transformed according to concepts and images, and it is the
object which causes the ambiguous character of cultural self-creation” (Ibid., 72-73).

% Cfr. Ibid., 73.
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las cosas constituyen solamente material para la fabricacién de los objetos técnicos.
Aunque Tillich no da nombres concretos, él se siente en la linea de algunos fil6sofos
romanticos que han discutido el problema de la utilizacién de lo inorganico y lo organico
por la técnica desde el punto de vista de las cosas mismas*’. En la herramienta también se
da la oposicién entre la auto-trascendencia y la profanizacion. Tillich puede ver en la
herramienta técnica la posibilidad de la sublimidad y la grandeza cuando se aprecia una
adecuacion de este objeto técnico a su propdésito. También se puede apreciar una
expresividad estética debido no a su ornamentacion exterior, sino a su forma intrinseca.
La herramienta técnica es un ejemplo de cdmo “las cosas que son meras cosas pueden
trascenderse hacia la grandeza™**®. Pero, al mismo tiempo, la profanizacién la podemos
ver en el hecho que la herramienta también estd abierta a la distorsion, al
desmembramiento, la fealdad, la suciedad y el desgaste.

Hasta aqui hemos dado razén de la ambigiiedad de la técnica indagando en la forma
en que el ser se hace acto. El ser es actualizado en las tres funciones antes descritas,
siempre en una relacién conflictiva entre sus elementos polares estructurales. Esta
descripcion de la actualizacion del ser, es decir de la vida, nos ha proporcionado una
respuesta a la pregunta por la raiz de la ambiguiedad de la técnica, puesto que esta ultima

conforma una de las funciones de la vida en la dimension del espiritu.

3. Comentarios

Hemos distinguido dos perspectivas desde donde podemos llegar a la raiz de la
ambigliedad de la técnica. Estos dos trasfondos filosoficos y teoldgicos son muy
diferentes entre si, pero podemos encontrar también importantes semejanzas.
Pretendemos, en este Gltimo punto del capitulo aludir a algunas semejanzas y algunas

diferencias, junto con algunas opiniones criticas sobre el desarrollo de Tillich; y, por

7 Cfr. Ibid., 90.
438 «__ things which are mere things can transcend themselves toward greatness” (Ibid., 89).
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ultimo, trataremos de responder a la pregunta del porqué del cambio de la perspectiva de
lo demoniaco a la perspectiva ontoldgica de la esencia y existencia para explicar la raiz de
la ambiguedad. Por otra parte, hay que decir que sélo aludiremos aqui a las criticas que
tienen directamente que ver con nuestro tema, pues estamos conscientes de que abundan
los estudios criticos sobre Tillich en general, y detenernos en ellos nos apartaria del
objetivo de esta tesis.

3.1. Similitudes

En cuanto a las similitudes, hay que hacer notar una idea comun basica en el anlisis
que se realiza en estas dos perspectivas. Esta es que la raiz de la ambigiiedad se encuentra
en la situacién de la existencia. Pues lo demoniaco se encuentra en la existencia, y la
ambigliedad de la vida también se da en la existencia. Tillich ubica estas dos
ambigliedades en la existencia, haciendo una clara distincion entre lo previo a la
existencia (lo divino y la esencia) y la situacion de la existencia. Efectivamente, en ambos
se habla de relaciones dialécticas positivas de elementos del ser en su realidad no existente
(en lo divino y en la realidad esencial del ser), y que en la situacion de la existencia se
hacen ambiguamente creativas y destructivas. En la perspectiva de lo demoniaco Tillich
habla de una relacién dialéctica que se da en la profundidad del ser, entre el fundamento
del ser y su abismo. En lo divino tal relacion es puramente creativa porque el abismo en
Dios es pura creatividad y vida, pero en la situacion de la existencia este abismo irrumpe
destruyendo la forma incondicionada, aunque conservando un caracter sagrado no divino.
Dicho en otros términos, el abismo es el no ser*®® relativo al ser en si, que en Dios es
siempre creativo, pero en la existencia actla negativamente como no ser que limita al ser.
Asi, en la existencia esta relacion se convierte en destructiva. Tillich en la perspectiva
ontoldgica hace esta misma distincion entre lo pre-existencial y lo existencial: en el ser
esencial hay union y creatividad en las tres polaridades, pero en la existencia su relacion se

hace desunida y destructiva.

39 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, I, 189.
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Se puede encontrar, también, una correspondencia entre la polaridad abismo y
fundamento, y la polaridad dindmica y forma. En ambas polaridades el elemento del no
ser, del caos, esta representado en uno de los polos: la imagen mistica del abismo y el
elemento de la dindmica. De estos dos elementos polares proviene la vida y la creatividad.
Pues en lo demoniaco la vida proviene del abismo en su relacion con el fundamento del
ser, y en la relacion entre dinamica y forma la creatividad proviene de la primera, la
dindmica, que es el llegar a ser, el caos, el me on. En ambas relaciones el abismo y la
dindmica constituyen el no ser relativo al ser, el me on, la fuente de la creatividad. Tillich
establece, en la Parte | de Systematic Theology, una clara asociacién entre ambas ideas,
sosteniendo que la dinamica tiene que ver con la creatividad porque ahi es donde se
encuentra el elemento del caos*?; se trata del mismo caos denominado en Dios como la
profundidad abismal, que en Dios no dafia su plenitud; pero en la vida de las creaturas,
bajo las condiciones del extrafiamiento, conduce a la ambigiiedad de la auto-creatividad y
la auto-destructividad.

3.2. Diferencias

Una diferencia entre ambas perspectivas es que en el analisis de lo demoniaco se llega
a una profundidad mayor que en el andlisis ontolégico. Pues los elementos que entran en
juego en lo demoniaco provienen de la profundidad del ser, y también se encuentran en
Dios mismo, porque Dios es el fundamento del ser***. En este punto se puede apreciar la
influencia de Boehme cuyo entusiasmo mistico lo llevd a hacer una analogia entre la vida
terrenal y la vida de Dios. En Dios hay un elemento de negatividad, de no ser, el abismo,
que es el fundamento de la creatividad y la vida en Dios. Pues bien, estos dos principios,

positivo y negativo, que permanecen unidos en lo divino, también se encuentran en la

0 «“Every new form is made possible only by breaking through the limits of an old form. In other words, there
is @ moment of “chaos” between the old and the new form, a moment of no-longer-form and not-yet-form”
(Paul Tillich, Systematic Theology, 11, 50).

“1 “The religious word for what is called the ground of being is God” (Paul Tillich, Systematic Theology, I,
156).
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profundidad de todo ser**?. En esta perspectiva de lo demoniaco Tillich llega, por asi
decirlo, a Dios mismo**, en el sentido de que para explicar la ambigiiedad de lo
demoniaco hay que llegar hasta la dinamica interna de Dios. En cambio, en la perspectiva
ontoldgica Tillich no llega a tal profundidad. Recordemos que la ontologia se mueve no en
los fundamentos del ser, sino en lo que él llama los principios y categorias, es decir, en un
nivel intermedio, en elementos que son menos universales que el ser en si y mas
universales que cualquier ser en particular.

Ademas, el concepto de lo demoniaco indica mas fuerza que el concepto de
extrafiamiento. El abismo irrumpe con fuerza en la existencia, frente al cual el hombre
debe oponerse activamente con una actitud profética, como por ejemplo por medio de un
movimiento teocratico como lo fue el Movimiento Socialista Religioso. El elemento
destructivo en la ambigtiedad de lo demoniaco es una fuerza activa imposible de vencer
sino por medio de la Gracia. Mientras que el elemento destructivo de la ambiguedad
debida a la situacion de extrafiamiento no se presenta con la fuerza de elemento abismal en
lo demoniaco. El elemento destructivo aqui es debido a la separacion del hombre con
respecto a su ser esencial. Se trata aqui de una situacion, que aunque también puede ser
superada definitivamente solo por la gracia, no posee la idea de una fuerza negativa que se

genera desde si misma.

3.3. Criticas

Es necesario reiterar, finalmente, que hemos eludido conscientemente hasta aqui una
aproximacion especialmente critica al pensamiento teoldgico y filoséfico de Tillich, sin
embargo es atingente aludir a una critica que se presenta repetitivamente en la literatura
secundaria. Esta critica tiene que ver con una suerte de sincretismo en el pensamiento de

Tillich. Esta es la mayor critica que los comentaristas suelen hacer contra Tillich. La

%2 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 82-85.

3 “If we use the symbol “divine life’, as we certainly must, we imply that there is an analogy between the basic
structure of experienced life and the ground of being in which life is rooted” (Paul Tillich, Systematic
Theology, I, 156).
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aparente unidad de su sistema tiene un marcado eclecticismo. Nuestro autor mezcla
terminologias provenientes de distintas tradiciones filoséficas y teoldgicas: de la mistica
(Boehme)**, de la filosofia de Schelling, de la filosofia platénica, de la ontologia
aristotélica, etc. En este sentido se puede apreciar que al tratar de armonizar la distincion
aristotélica potencia-acto con la distincion esencia-existencia-vida, que encontramos en
Systematic Theology, surgen dos problemas. En primer lugar, la combinacion de ambas
distinciones llevo a Tillich a identificar dos tipos de existencias, una abstracta, tratada en
la Parte 111 de Systematic Theology y una existencia concreta, tratada en la Parte 1V de la
misma obra. Esta distincion la plantea claramente Tillich en la Introduccion del Volumen
| de esta obra: “Una tercera parte [de Systematic Theology]esta basada en el hecho que las
caracteristicas esenciales asi como las existenciales son abstracciones y que en realidad
ellas aparecen en la unidad compleja y dinamica llamada ‘vida’>**. Esta distincién ha
sido objeto de serias objeciones, como por ejemplo que dado que el tema de Cristo es
tratado en la parte de la existencia abstracta surge la pregunta de como puede salvarnos
Cristo en lo abstracto. Pero en lo que toca a nuestro tema, el analisis de lo que sucede en
las polaridades del ser es tratado dos veces en su sistema, sin que estén bien relacionados
ambos planteamientos. Pues el mismo autor dice que las funciones de la vida se basan en
las polaridades, sin embargo no se ve cudles son las consecuencias directas de las
distorsiones de las tres polaridades (los elementos ontoldgicos) en cada una de las
funciones de la vida, no se analiza la relacion entre ambos. Esto se ve con mayor gravedad
en la polaridad dinamica y forma, puesto que esta polaridad es la que tiene directamente
que ver con la técnica como acto creativo. Falta un mayor analisis de la manifestacion de
la distorsion existencial de la polaridad entre la dindmica y la forma en la funcién de la
autocreatividad del hombre. Tillich trata el tema de lo que sucede con la polaridad
dindmica y forma en la Parte 11l de Systematic Theology, donde concibe la existencia

abstractamente. Ahi Tillich sefiala brevemente que la polaridad dindmica y forma se

4 «The divine life is the dynamic unity of depth and form. In mystical language the depth of the divine life, its
inexhaustible and ineffable character, is called ‘Abyss’”(l1bid., 156).

5 «A third part is based on the fact that the essential as well as the existential characteristics are abstractions
and that in reality they appear in the complex and dynamic unity which is called ‘life’” (Ibid., 66-67).
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distorsiona de dos formas: como caos, cuando predomina el polo de la dindmica, y como
legalismo, cuando predomina el polo de la forma. Pero en la Parte 1V, en la funcion de la
autocreatividad, Tillich repite lo dicho en la Parte 111 aun méas escuetamente; nuestro autor
no se detiene en lo que sucede en esta polaridad en la existencia concreta, sino que se
detiene en lo que sucede en la polaridad sujeto y objeto. Falta entonces responder a la
pregunta por como se gesta el aspecto destructivo de la técnica a partir de la relacion
distorsionada dentro de la polaridad de la dindmicay la forma; como se manifiesta el caos
y el legalismo en el acto técnico.

Un segundo problema tiene que ver con la mezcla del tema de lo demoniaco con la
distincion esencia y existencia. Tillich identifica claramente lo demoniaco con la
existencia, y lo divino con la esencia**®. Por otro lado el paso de la esencia a la existencia
es explicado por medio de la distincion aristotélica de potencia y acto; identificando la
esencia con el estado de pura potencialidad y la existencia con el ser en acto. Aqui Tillich
mezcla el contraste platonico entre la esencia y la existencia con el contraste aristotélico
de la potencialidad y la actualidad. Ambas comprensiones no se pueden armonizar,
porque para Platon la existencia es la caida de la esencia, mientras que para Aristoteles la
existencia (o actualidad) emerge de la potencialidad, no es una caida de la potencialidad.
Entonces la potencialidad aristotélica no es lo mismo que la esencia platonica. Para este
ultimo la esencia, o la idea, es lo eterno, lo incambiable, lo inmutable, mientras que la
potencialidad aristotélica es la potencialidad creativa, la fuente de la existencia desde
donde emergen las cosas para que sean. De esta mala combinacion surgen algunos
problemas que tienen que ver con la relacion de Dios con la existencia, y, por tanto,
también con la técnica. El problema que surge es que segun lo dicho arriba, lo divino seria
pura potencialidad. Entonces la vida divina, entendida como la unidad de la forma del ser
y su inagotabilidad nunca se ha hecho actual, fue mera potencialidad, que se ha
manifestado imperfectamente en la existencia. Predomina aqui la idea platonica de la

existencia, como un mundo de las esencias caidas. Esto crea una inmensa distancia entre

46 «Form of being and inexhaustibility of being belong together. Their unity in the depth of essential nature is
the divine, their separation in existence, the relatively independent eruption of the ‘abyss’ in things, is the
demonic” (Paul Tillich, The Interpretation of History, 84).
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la naturaleza esencial y el mundo de la existencia. Dios cred las esencias y luego como una
segunda creacion salié la existencia. La existencia, entonces, no tendria nada de su
Creador porque lo existente es producto del mal y del pecado. Es dificil entonces hablar
del mundo creado por Dios y, por tanto, hacer una interpretacion teoldgica de la cultura 'y
de la técnica en particular.

Por ultimo, al decir que el abismo surge en los seres finitos existentes en direccion
destructiva contra las formas existentes, falta una explicacion de por qué la creatividad del
fondo del ser se hace destructiva en la existencia. Para contestar esta pregunta hay que leer
sus fuentes: Boehme y Schelling. Tillich no lo explica. Mientras que en el ambito de la
ontologia de Systematic Theology el paso de la esencia a la situacion de la existencia esta

bien explicado.

3.4. Cambio de lo demoniaco al extrafiamiento del ser

Ya hemos indicado arriba que la ambiguedad que encontramos en nuestra existencia
consiste en la presencia de dos fuerzas que se oponen simultaneamente: la fuerza creativa
y la fuerza destructiva; y hemos indicado también que esta realidad es entendida como la
manifestacion de lo demoniaco y como la situacion de extrafiamiento del ser. Nos
preguntamos ahora por la razén del cambio de clave para indicar, de alguna manera, lo
mismo: la ambigledad en nuestra existencia.

Hasta el momento no hemos encontrado un estudio acucioso sobre este tema en
particular, pero presentamos a continuacion nuestra posicién al respecto.

En primer lugar hay que aclarar que Tillich no cambia de una clave a otra en un
mismo contexto, sino que ambas claves son utilizadas en dos contextos muy diferentes: el
Socialismo Religioso y el desarrollo de su teologia sistematica (Systematic Theology). Por
tanto, tenemos que dividir la pregunta que nos planteamos en dos subpreguntas
independientes. Primero, ¢por qué Tillich deja de hablar de lo demoniaco con la fuerza 'y
amplitud con la que se refirié en un momento determinado de su carrera? Segundo, ¢por

qué Tillich utiliza la clave esencia-existencia para referirse a la ambigtiedad de la vida en
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Systematic Theology? Estas dos preguntas nos llevan a dos respuestas complementarias.
La respuesta a la primera pregunta es que Tillich dejo6 el tema de lo demoniaco porque
abandono6 el Movimiento Socialista Religioso; la respuesta a la segunda pregunta es que
Tillich interpreta la ambigledad de la vida como mezcla de elementos esenciales y

existenciales por el caracter existencial de la ontologia utilizada en Systematic Theology.

3.4.1. Primera respuesta: termino de la conciencia de la experiencia del kairos y de la

participacion en el Movimiento Socialista Religioso

Tillich ubica el concepto de lo demoniaco en el contexto de la conciencia del kairos y
su lucha dentro del Movimiento Socialista Religioso. Esto lo podemos ver con mucha
claridad en el modo en el que se refiere a lo demoniaco en su ensayo autobiografico On the
Boundary**’. En este escrito Tillich ubica el concepto de lo demoniaco dentro del capitulo
Lutheranism and Socialism, donde relaciona el concepto de lo demoniaco con el kairos y
con el misticismo luterano, como lo podemos ver en la siguiente cita: “Un importante
concepto perteneciente a la doctrina del kairos es el de lo demoniaco [...] Este concepto no
habria sido posible sin el previamente mencionado misticismo luterano y el irracionalismo
filosofico™**. Desde esta perspectiva autobiografica Tillich inscribe el concepto de lo
demoniaco dentro de la doctrina del kairos. Este Gltimo concepto se encuentra en el origen
del Movimiento Socialista Religioso, demandando la union del luteranismo con el
socialismo, cuya meta no era un nuevo sistema econémico, sino una nueva teonomia**.
Dentro de este marco de teoria y practica sustentada por la conciencia de un kairos es
donde Tillich ubica el concepto de lo demoniaco. Este Ultimo no es un concepto estéatico,
sino un concepto decisivo para la interpretacion de la historia desde la perspectiva y

funcién profética del Movimiento Socialista Religioso**°.

447 Cfr. Ibid., 3 ss.

8 «An important concept belonging to the Kairos doctrine is that of the demonic [...] This concept would not
have been possible without the previously mentioned Lutheran mysticism and philosophical irrationalism”
(Ibid., 58).

*9 Cfr Ibid., 59-60.

#50 Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era, xvi.
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Lo demoniaco ocupa, como se ve arriba, un lugar central junto a otros conceptos
como el la teonomia, la interpretacion de la historia, y fundamentalmente la idea del
kairos. Ahora bien, la conciencia del kairos surge en la situacion posterior a la Primera
Guerra Mundial, pero luego de la Segunda Guerra Mundial Tillich pierde tal conciencia.
El mismo Tillich afirma en uno de sus ensayos autobiogréficos que “no hay tal
experiencia extatica después de la segunda Guerra Mundial [experiencia del kairos], sino
un sentimiento general de que hay mas oscuridad que luz delante de nosotros™*".

Al terminar la conciencia de vivir en un kairos termina el impulso que indujo a Tillich
a participar en el Movimiento Socialista Religioso y con ello también la centralidad del
concepto de lo demoniaco en la interpretacion del presente. Sin embargo el concepto de lo
demoniaco va a perdurar a través de toda su obra posterior, pero circunscrito al &ambito de
la dimensidn religiosa del hombre. En Systematic Theology el concepto de lo demoniaco
va a sustentar la ambigtiedad en el ambito de la religion, pero no de las dimensiones social

y cultural.

3.4.2. Segunda respuesta: la filosofia propia de Systematic Theology

Como lo hemos dicho antes, no es apropiado preguntarse por el cambio de
perspectiva desde lo demoniaco a la perspectiva del extrafiamiento ontolégico como si se
tratara de un cambio en una continuidad. Systematic Theology no es la continuacion del
Socialismo Religioso sino que consistié en un trabajo sistematico que cubrio casi toda la
trayectoria teoldgica y filoséfica de Tillich, desde sus clases sobre teologia sistematica en
Marburgo, Alemania, en 1924, hasta la publicacion del Gltimo volumen en 19632,

La respuesta a la pregunta por la utilizacion de la clave del extrafiamiento existencial
para fundamentar la ambigledad de la técnica hay que encontrarla dentro del sistema que
sustenta Systematic Theology. Pues esta obra constituye un sistema basado en el método

de la correlacion entre las preguntas surgidas de la situacion (la filosofia) y la respuesta en

“S1 “There is no such ecstatic experience after the second World War, but a general feeling that more darkness
than light is lying ahead of us” (Ibid., xxv).
%52 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, IIl, 7.
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el mensaje cristiano (la teologia). Asi lo afirma Tillich en la introduccién al libro The
Protestant Era:

“El método de correlacion muestra, en todos los puntos del
pensamiento cristiano, la interdependencia entre las preguntas
ultimas a las cuales se dirige la filosofia (asi como el pensamiento
pre-filosofico) y las respuestas dadas en el mensaje cristiano [...]
Y, a la inversa, la teologia no puede responder aquellas preguntas
sin aceptar sus presuposiciones e implicaciones™**

Dentro de esta dindmica del método de la correlacion surge el cuestionamiento por
cudl es la filosofia adecuada desde donde van a surgir las preguntas. La respuesta es que
para el desarrollo del metodo de la correlacion Tillich considera apropiada una filosofia
caracterizada por rasgos existencialistas, pero mas fundamentalmente por una actitud
existencial, es decir, la actitud de inclusion de los diversos elementos de la vida: los
elementos esenciales y existenciales, las condiciones psicoldgicas, sociolégicas, etc.*>*.
Esta actitud existencial esta presente no sélo en los filosofos que se rebelan contra el
esencialismo en los siglos XIX y XX, sino también esta presente como un elemento en
grandes fildsofos del pasado, asi como también se manifiesta como un estilo, en la
literatura, poesfa, arte, etc*™.

Efectivamente, para Tillich “[el] existencialismo y la teologia contemporéanea deben
ser aliados y [deben] analizar el caracter de la existencia en todas sus manifestaciones™**®,
Pues para Tillich el “existencialismo es un analisis de la situacién humana™*’. Ahora
bien, Systematic Theology no trata con un filésofo existencialista en particular, pues

Tillich considera el existencialismo como una linea que comienza desde Schelling,

%53 «“The method of correlation shows, at every point of Christian thought, the interdependence between the
ultimate questions to which philosophy (as well as pre-philosophical thinking) is driven and the answers
given in the christian message [...] And, conversely, theology cannot answer those questions without
accepting their presuppositions and implications”(Paul Tillich, The Protestant Era, vvii).

4 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, II, 26.

%55 Cfr. Paul Tillich, A History of Christian Thought ..., 539 ss.

#%6 «__existentialism and contemporary theology should become allies and analyze the character of existence in
all its manifestations” (Paul Tillich, Systematic Theology, Il, 27-28).

“7 “Existentialism is an analysis of the human predicament” (lbid., 26).

172



continuando con Schopenhauer, Kierkegaard, Marx, Heidegger. Los filésofos

existencialistas tienen algo en comun, esto es, la interpretacion de la situacion del hombre

determinada por la conciencia del extrafiamiento de la propia esencia.

Esta idea esta claramente expresada en la siguiente cita:

“El punto comun en todo ataque existencialista es que la situacion
existencial del hombre es un estado de extrafiamiento de su
naturaleza esencial. Hegel es consciente de este extrafiamiento,
pero cree que ha sido superado y que el hombre ha sido
reconciliado con su verdadero ser. De acuerdo con todos los
existencialistas, esta creencia es un error de Hegel. La
reconciliacion es un asunto de anticipacion y expectacion, pero no
realidad. EI mundo no esta reconciliado, tanto en el individuo -
como muestra Kierkegaard- o en la sociedad - como muestra Marx
- 0 en la vida como tal - como muestran Schopenhauer y
Nietzsche. La existencia es extrafiamiento y no reconciliacion; es
deshumanizacién y no la expresion de la humanidad esencial. Es
el proceso en el cual el hombre se convierte en una cosa y cesa de
ser persona. La historia no es la auto-manifestacion divina sino
una serie de conflictos no reconciliados, que amenazan al hombre
con la auto-destruccion. La existencia del individuo esta llena de
angustia y amenazada por la insignificancia™**®

Es necesario agregar a lo dicho arriba que la filosofia utilizada en el sistema tiene

también elementos esencialistas. No se puede identificar la filosofia de Tillich en el

sistema como puramente existencialista. Esto aparece afirmado explicitamente en el

Volumen 11 de Systematic Theology:

%58 “The common point in all existentialist attacks is that man’s existential situation is a state of estrangement
from his essential nature. Hegel is aware of this estrangement, but he believes that it has been overcome and
that man has been reconciled with his true being. According to all the existentialists, this belief is Hegel’s

error. Reconciliation is a matter of anticipation and expectation, but not of reality. The world is not

reconciled, either in the individual -as Kierkegaard shows- or in society -as Marx shows- or in life as such -as
Schopenhauer and Nietzsche show. Existence is estrangement and not reconciliation; it is dehumanization
and not the expression of essential humanity. It is the process in which man becomes a thing and ceases to be

a person. History is not the divine self-manifestation but a series of unreconciled conflicts, threatening man
with self-destruction. The existence of the individual is filled with anxiety and threatened meaninglessness”

(Ibid., 25).
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“Desde el punto de vista de la estructura sistematica, debe
agregarse que los elementos existenciales son solo una parte de la
situacion humana. Estan siempre combinados ambiguamente con
elementos esenciales; de otra manera no tendrian ningin ser en
absoluto. Elementos esenciales asi como existenciales son
siempre abstracciones de la actualidad concreta del ser, es decir, la
4Vidam459

A la pregunta por la razdn por la cual Tillich se refiere a la ambigtedad de la técnica,
y de la cultura y la vida en general, en términos de extrafiamiento existencial, creemos que
la respuesta es que esto es debido a la necesidad de su propio sistema teoldgico. La
filosofia méas apropiada para el desarrollo del método de la correlacion es una filosofia
determinada fundamentalmente por la actitud existencial. Detenernos en el tema de las
influencias de algunos filésofos existencialistas en el pensamiento de Tillich nos llevaria
mas alla de los limites del objetivo de esta tesis, pero queremos constatar aqui que la
influencia de los filésofos existencialistas como Schelling, Heidegger y Kierkegaard es
bastante comentada en la bibliografia secundaria*®; y el mismo Tillich hace referencia a
ella en sus ensayos autobiograficos On the Boundary*®* y Autobiographical Sketch*®2.

Surge, finalmente la pregunta si Tillich podria haber fundamentado la idea de la
ambiguedad de la vida sobre la base del concepto de lo demoniaco en general en su
Systematic Theology. No hemos encontrado en ninguna parte de los escritos de Tillich
alguna reflexidn sobre este punto, pero en un nivel de pura conjetura nos atrevemos a decir
que la idea de lo demoniaco no podria haber proporcionado una ontologia fundamental

desde donde formular la pregunta existencial en la dindmica del método de la correlacion.

% “From the point of view of systematic structure, it must be added that the existential elements are only one
part of the human predicament. They are always combined ambiguously with essential elements; otherwise
they would have no being at all. Essential as well as existential elements are always abstractions from the
concrete actuality of being, namely, ‘life’” (Ibid., 28).

“%0 Bibliograffa secundaria como la obra de Adrian Thatcher: The Ontology of Paul Tillich y la obra de John P.
Newport: Paul Tillich.

%81 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 61-62.

%82 Cfr. Charles Kegley and Robert W. Bretall, the Theology of Paul Tillich, 14.
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El concepto de lo demoniaco proviene, como bien lo dice el mismo Tillich*®®, del &mbito
del misticismo luterano, el cual le fue muy util para interpretar proféticamente el presente,
pero no proviene de una amplia tradicion filoséfica por medio de la cual se pueda

interpretar la situacion ontolégica fundamental del hombre en el mundo.

%83 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 54.
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IV LA SOLUCION AL PROBLEMA DE LA AMBIGUEDAD DE LA TECNICA

Siguiendo la correlacion entre las preguntas y respuestas como la forma de realizar la
teologia de la mediacion, corresponde ahora detenernos en las respuestas a la busqueda de
solucién a la pregunta, o problema, que surge del mismo anélisis de la situacion presente.
El presente capitulo sera dedicado, entonces, a presentar, en forma comprensiva y critica,
las soluciones que nos ofrece Tillich al problema de la ambiguedad de la técnica.

A lo largo del trabajo teolégico de Tillich podemos encontrar dos tipos de soluciones,
correspondientes con los dos periodos, el aleman y el americano. Vamos a hacer una
distincion, entonces, entre un tipo de solucion desarrollado en Alemania hasta el afio 1933
y otro tipo de solucion desarrollado en Estados Unidos, desde al afio 1933 en adelante.

Desde este marco de referencia, dividiremos este apartado en tres partes: la solucion en
el Socialismo Religioso y la solucion en el periodo americano; y, finalmente,

plantearemos nuestra explicacion a tales diferencias.

1. Solucién en el Socialismo Religioso

Por solucidn en el Socialismo Religioso entendemos la respuesta al problema de la
técnica tal como fue planteada dentro del contexto de la participacion de Tillich en el
Movimiento Socialista Religioso y desde el impulso proveniente de la conciencia de vivir
en un auténtico kairos. En esta situacién Tillich alude a dos de las ambigtiedades referidas
en el capitulo Il de esta tesis: la ambigledad de la persona y cosa, y la ambigliedad de
medios y fines. La tercera de las ambigtiedades, la ambigiedad libertad y limitacion, no
sera tratada sino en el periodo americano.

En primer lugar, conviene distinguir dos niveles de solucion. Un primer nivel
corresponde a las respuestas realizadas por la actitud y la accién humanas en la historia; y

un segundo nivel corresponde a la solucion a la raiz misma del problema, esta solucién es
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Dios, quien vence definitivamente lo demoniaco de la técnica. Las soluciones
correspondientes al primer nivel las agruparemos bajo el titulo soluciones humanas
politicas en el Socialismo Religioso, y el segundo nivel lo identificaremos como solucién
definitiva en la Gracia. Ambos niveles se encuentran, por cierto, relacionados, porque el
Socialismo Religioso constituye un movimiento politico donde actua, a fin de cuentas, la
Gracia. No se trata de un movimiento politico sin mas, sino de un movimiento
fundamentalmente teocratico*®*, como lo llama Tillich.

Esta distincion de los niveles de respuesta es un reflejo de una distincion mas
fundamental: entre la historia, que tiene un carécter provisorio; y la Gracia, que tiene el
caracter de lo incondicionado, lo definitivo. La solucién se va a encontrar solo
provisoriamente y fragmentariamente en la historia, y definitivamente en Dios, o la
Gracia. Pero lo provisorio de la historia no le quita el valor a las soluciones concretas que

ofrece el Socialismo Religioso.

1.1. Soluciones humanas politicas en el Socialismo Religioso

1.1.1. Solucion a la ambigiiedad persona y cosa

Entre las ambigiedades de la técnica, el Socialismo Religioso se preocupa
principalmente de esta ambigtiedad: lo que sucede a la personay a la cosa en el proceso de
produccién industrial. Pues frente al sistema de produccion capitalista el socialismo toma
conciencia de la despersonalizacion del trabajador que opera dentro del sistema de
produccion, al mismo tiempo que sucede una des-subjetivacion de las cosas mismas al ser
convertidas en productos técnicos.

Efectivamente, segun lo tratado en el capitulo Il de esta tesis, esta ambigliedad persona
y cosa tiene dos aspectos, uno tiene que ver con lo que sucede a la persona en la
produccion técnica: la objetivacion y despersonalizacion de la persona que es convertida

en un engranaje de la maquina; y otro aspecto que tiene que ver con lo que le sucede a las

“6% Cfr. Paul Tillich, Political Expectation, 67.
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cosas mismas en la produccion técnica, esto es, que las cosas provenientes de la naturaleza

son convertidas en meras cosas, privadas de su natural subjetividad.

1.1.1.1. Solucion a la despersonalizacion del hombre en la economia industrial

En primer lugar, Tillich no acepta como solucion el rechazo radical de la técnica.
Califica esta solucién como una reaccion romantica, es decir, una vuelta al pasado
pre-moderno, una vuelta al trabajo artesanal. Como lo dice claramente en The Socialist
Decision: ... tampoco el socialismo romantiza el precapitalismo, las formas pre-técnicas
de trabajo. [El socialismo] afirma el uso de la maquina para liberar al ser humano de toda
funcién meramente mecénica™*®.

Lo que propone el Socialismo Religioso es solamente sacar el elemento mecéanico de la
maquina y establecer una relacién de eros entre la maquina y la persona. Recordemos que
esta ambiguedad consiste en la mecanizacion del proceso de produccion, a la cual se
acomoda el hombre, convirtiéndose en un mero engranaje del proceso de produccién
mecanizado. El problema se plantea, entonces, en la relacion de la personalidad con la
maquina productora. Para Tillich lo mecéanico es solo un aspecto de la naturaleza de la
maquina. Esta Gltima es una auténtica Gestalt que demanda una relacion empatica,
demanda un eros vivo, y, por tanto, la relacién que le corresponde no es la de una persona
mecanizada, sino la personalidad viva*®®.

Esto es tarea del Socialismo Religioso, como lo podemos apreciar en la siguiente cita:

“Se sigue de lo que se ha dicho que el socialismo religioso debe
establecer de nuevo una relacién entre la persona y la cosa
fundamentada en el eros y el poder, reconociendo la utilizacion
tecnoldgica de las cosas; también rechazando todo resentimiento
desesperado contra la maquina asi como cualquier huida a un

465« Nor does socialism romanticize the precapitalist, pretechnological forms of work. It affirms the use of

the machine in order to liberate human beings from all merely mechanical functions” (Paul Tillich, The
Socialist Decision, 157).
%6 cfr. Paul Tillich, Political Expectation, 75.

178



idilio de artesania, debe ayudar a hacer efectiva una relacion de
eros entre la Gestalt técnica y la personalidad, y debe dar
consagracion mitica y caltica al universal proceso técnico
mundial -industrial”*®’

Tillich no explica con méas detalle como se podria llevar a cabo este cambio en la
relacion de la persona con la maquina productora. Este cambio consiste
fundamentalmente de tener una nueva actitud con las cosas. Se trata de tener una nueva
mirada al aparato técnico productor, sacando su aspecto mecanico y recuperando su
aspecto de totalidad, una Gestalt que sea objeto de eros. Pero Tillich no explica en qué
consistiria en concreto sacar el aspecto mecanico de una maquina. Se podria pensar que
mas que sacar lo mecénico en un sentido fisico, se trata de tener una nueva mirada al
objeto productor; una mirada de totalidad a un objeto Unico y con el cual es posible
constituir una relacion, de alguna manera, personal y erética. En este cambio en el objeto
productor técnico la persona se constituiria como una personalidad viva, lo que se

corresponde con su identidad y dignidad.

1.1.1.2. Solucion a la des-subjetivacién del producto técnico

El problema de la des-subjetivacion del producto técnico y su solucion son vistos
exclusivamente desde la critica del Socialismo Religioso al capitalismo y también al
socialismo tal como se habia desarrollado hasta entonces. Dentro de este marco de
referencia, la des-subjetivacion constituye una consecuencia del sistema técnico de
produccion en las cosas de la naturaleza, al pasar a ser objetos de produccion industrial;
pero no se trata de algo que sucede en las cosas mismas, sino algo que sucede en la

relacién del hombre con las cosas. EI hombre al que Tillich se refiere no es cualquier

7 It follows from what has been said that religious socialism must establish anew a relationship between
person and thing founded upon eros and power, by acknowledging the technological utilization of things;
also by rejecting all frantic resentment of machines as well as any flight to an idyll of handicraft, it must help
to make effective an eros-relation between technological Gestalt and personality, and it must give mythical
and cultic consecration to the universal, technological world-industrial process.” (Ibid., 76).
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hombre, sino el proletario, en quien se personifica el conflicto y también en quien se
personifica el principio socialista, desde donde se puede solucionar esta ambigiiedad.

En este sentido, Tillich comienza hablando de lo que sucede a las cosas en la
produccidn técnica para llegar a relacionarlo directamente con lo que sucede al proletario
en la produccién técnica, en quien va a encontrar su solucion.

En efecto, Tillich habla de la pérdida del poder del origen de las cosas en la produccion
técnica. La produccion técnica capitalista ha privado a las cosas de su propia subjetividad.
Las cosas, que en su medio natural tienen, de alguna manera, su propia subjetividad, son
convertidas en meros objetos alejados de su propio poder natural. Es oportuno hacer notar
que se trasluce en este aspecto el trasfondo romantico de Tillich. EI mismo lo reconoce en
su ensayo What am 1?, donde declara su tendencia romantica en su sentimiento y

pensamiento:

“Estas primeras impresiones [sus vivencias como estudiante
adolescente en Konigsberg-Neumark, una pequefia ciudad con
rasgos aun medievales] pueden explicar en parte lo que ha sido
cuestionado como la tendencia romantica en mi sentir y pensar.
Un aspecto de este asi llamado romanticismo es mi relacion con
la naturaleza. Es expresada en la actitud hacia la naturaleza
predominantemente estético-meditativa como distinta de la
relacion cientifico-analitica o técnico-controladora. Es la razén
del tremendo impacto emocional que causo en mi la filosofia de
la naturaleza de Schelling —aunque también era consciente de que

. , . . 4
esta filosofia era cientificamente imposible™*®

Como podemos ver, Tillich reconoce su tendencia romantica en su relacion con la
naturaleza no solo como algo meramente intelectual, sino también como un sentimiento

que proviene de su experiencia vital. Es asi como reconoce la influencia del romanticismo

%8 «These early impressions may partly account for what has been challenged as the romantic trend in my
feeling and thinking. One side of this so-called romanticism is my relationship to nature. It is expressed in
a predominantly aesthetic-meditative attitude toward nature as distinguished from a scientific-analytical
or technical-controlling relation. It is the reason for the tremendous emotional impact that Schelling’s
philosophy of nature made upon me — although | was well aware that this philosophy was scientifically
impossible” (Paul Tillich, My Search for Absolutes, 24 — 25).
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de Schelling y las vivencias de su adolescencia en Alemania antes de la primera Guerra
Mundial. Asimismo, en el mismo ensayo autobiografico, unos parrafos més adelante,
reconoce tres causas de su trasfondo romantico: su comunicacion con la naturaleza en sus
primeros afios, la poesia alemana y su fundamento luterano®®.

Desde este trasfondo romantico, Tillich asigna al Socialismo Religioso la funcion
profética de resistir a la des-subjetivacion de las cosas de la naturaleza que produce el
sistema capitalista y reconocer en estos productos algunos elementos provenientes de su
propio poder interno que se resisten a ser absorbidos por el sistema de produccion técnica:
“...No hay ningun objeto en la naturaleza o entre los mas puros productos de la técnica
que sea meramente una cosa, y que no retenga algun elemento final de poder interno con
el que resista la total absorcion en el sistema técnico™*™.

Ahora bien, es el proletariado el lugar donde se personaliza esta ambigiiedad. Este es
victima del principio burgués al ser llevado a una situacion de objetivacion,
despersonalizacion y separacion del origen*’*. El capitalismo ha apartado al proletario de
sus propias raices. El proletario ha sido despersonalizado, formando parte de la maquina
productora como un mero engranaje. En este proceso el proletario se ha alejado del poder
original de las cosas de la naturaleza porque €l ha sido separado de su propio poder
original como persona.

El Socialismo Religioso reacciona contra la separacion del origen y la consecuente

objetivacion de las cosas técnicas por medio de la recuperacion de la relacion con el

“ When I ask myself about the biographical background of this so-called romantic relation to nature, I find
three causes which probably worked together in the same direction. First, | find the actual comunication
with nature, daily in my early years. Many memorable instances of ‘mystical participation’ in nature recur in
similar situations. A second cause of the romantic relation to nature is the impact of poetry. German poetic
literature, even aside from the romantic school, is full of expressions of nature mysticism. There are verses
of Goethe, Hélderlin, Novalis, Eichendorff, Nietzsche, George, and Rilke which never gave ceases to move
me as deeply as they did when | first heard them. A third cause of this attitude toward nature came out of my
Lutheran background [...] the view that the finite is capable of the infinite and consequently that in Christ
there is a mutual in-dwelling of the two natures [...] on Lutheran ground the vision of the presence of the
infinite in everything finite is theologically affirmed” (Ibid., 25-26).

470 «“There is in fact no object either in nature itself or among the purest products of technology that is merely a

thing, and that does not retain some final element of inner power with which it resists total absorption into
the technical system” (Paul Tillich, The Socialist Decision, 98).

411 Cfr. 1bid., 97.
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origen. Aqui se manifiesta la originalidad del Socialismo Religioso con respecto al
socialismo desarrollado hasta ese entonces. El Socialismo Religioso recurre a la vuelta al
origen, algo propio del espiritu del romanticismo politico, frente al cual se oponian por
igual tanto el socialismo como la burguesia.

El Socialismo Religioso reconoce la necesidad de volver al origen. Aqui se encuentra
la solucidn al problema causado por esta ambigiiedad de la técnica. La manera en que el
proletariado puede resistir a ser cortado de su raiz en su relacién con las cosas mismas se
puede lograr mediante su misma raiz humana, es decir, en virtud de su ser hombre antes
que su ser funcional dentro del sistema racional burgués. Asi lo podemos ver en la

siguiente cita:

“Algo que ha llegado a ser meramente una cosa ya no opone
resistencia a ser hecho una cosa. La reaccion del proletario, en
contraste, es la reaccion de un ser humano real: no el ser ubicado
en un sistema racional, sino un ser que continda estando
relacionado con el origen, derivando del origen el poder de

protegerse a si mismo de ser totalmente cortado de las raices de su
55472

ser

La solucion consiste en recuperar la relacion con su origen, con su auténtica
personalidad. Esto producird un acercamiento a la raiz de las cosas, un acercamiento al
poder del ser de las cosas, una relacién con la subjetividad de las cosas. Esta no es otra
cosa que la aplicacion del principio socialista tillichiano, segun el cual lucha contra las
consecuencias del espiritu burgués incorporando el elemento propio del romanticismo
politico de la relacion con el origen. Asi, s6lo el Socialismo Religioso puede solucionar
esta ambigliedad, puesto que el espiritu burgués rechaza el interés romantico de la vuelta
al origen, es decir, a la naturaleza, a la humanidad; y, por otra parte, tampoco el

romanticismo politico puede solucionar esta ambigliedad porque rechaza el principio

472 « Something that has become merely a thing no longer resists its being made into a thing. The reaction of the
proletarian, in contrast, is the reaction of a real human being: not the being posited in a rational system, but a
being that continues to be related to the origin, deriving from the origin the power to protect itself from being

totally cut off from the roots of its being” (Ibid., 98).
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burgués de la pura demanda. El Socialismo, en cambio, integra ambos principios: la
demanday el interés por la vuelta al origen, es decir, no rechaza la técnica moderna, pero,
al mismo tiempo, no pierde la relacion con el origen: con la naturaleza, con la humanidad,

con el poder del origen de la misma persona del proletario y de los productos técnicos.

1.1.2. Solucion a la ambigiiedad medios y fines

La ambigliedad de medios y fines, consistente en la produccion de medios para fines
que se vuelven medios sin un dltimo fin, también es solucionada en el Socialismo. En The
Socialist Decision Tillich presenta esta ambigiedad como un producto de los mecanismos
propios de la sociedad burguesa. En esta Gltima surge una fuerte tendencia a la alteracion y
creacion de nuevas necesidades, ante la cual la economia trata de responder, aunque
tardiamente, dada la complejidad de la empresa productiva. La incesante creaciéon de
nuevas necesidades hace que la economia capitalista, con el soporte de la técnica,
produzca bienes que nunca lograran lo que persiguen: la satisfaccion de las necesidades,
porgue incesantemente surgiran nuevas necesidades que hay que satisfacer. Tillich habla

473

de una verdadera dictadura de necesidades™ " que debe ser superada. La solucién a esta

ambiguedad se encuentra en el socialismo, mediante la planificacion central que decidira
sobre la creacion de los medios de produccion en concordancia con las necesidades reales
existentes. Por otro lado el socialismo igualara los ingresos de las personas,

estandarizando asi las necesidades. Esto lo podemos ver en la siguiente cita:

“En el esquema socialista se excluye esta ilimitada posibilidad de
estimular nuevas necesidades, por las siguientes razones. Primero,
porque las decisiones concernientes al capital que ha de ser
invertido en crear los medios de produccion son determinadas por
una unidad de planificacion central en concordancia con la
medida de necesidades reales existentes y la urgencia que tienen
en la conciencia social. Segundo, porque la igualacion de ingresos

413 Cfr. Ibid., 155.
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esta ligada a tener como consecuencia una significativa
estandarizacion de las necesidades "

Asi pues, en el socialismo el orden sera diferente que en la sociedad burguesa. Las
necesidades reales seran satisfechas con los medios técnicos de produccién, no las

necesidades posibles:

“[Las] Necesidades posibles no crearan necesidades reales;
mas bien, las necesidades reales haran uso de las posibilidades de
satisfaccion hechas disponibles por la técnica ™"

De esta manera, el socialismo cortara la cadena interminable de produccién de medios
que nunca van a cumplir su fin. La produccion técnica estara al servicio de las necesidades
reales. La planificacion central establecera cuales son las necesidades reales. No seran las

necesidades posibles las que crearan nuevas necesidades reales.

1.2. Solucion definitiva en la Gracia

Las soluciones del Socialismo Religioso son factibles de realizar dentro de la historia,
y como tales son soluciones provisorias y fragmentarias. La solucion definitiva a la
ambiguedad de la técnica en su misma raiz, es decir en lo demoniaco, se va a encontrar no
en la historia, sino en el fin de la historia, en la eternidad*’®.
Tillich sostiene que el Socialismo Religioso tiene como meta la teonomia*”’, pero la

teonomia se encuentra ain dentro de la historia, es una victoria fragmentaria sobre la

4% «“In the socialist scheme of things, this unlimited possibility of stimulating new needs is excluded, for the
following reasons. First, because decisions concerning the capital to be invested in creating the means of
production are determined by a central planning unit according to the measure of actually existing needs and
the urgency they have in the social consciousness. Second, because the equalization of incomes is bound to
have as a consequence a significant standarization of needs” (Ibid., 155).

45 «possible needs will not create actual needs; rather, actual needs will make use of the possibilities for
satisfaction made available by technology” (1bid.).

476 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 122.

477 Cfr. Paul Tillich, Political Expectation, 66.
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demonia autdbnoma y la demonia sacramental. La victoria definitiva no se va a encontrar
en la historia, sino que va a acontecer definitivamente por la Gracia en la eternidad.

Tillich argumenta que si la raiz de la ambigiedad proviene de lo demoniaco, entonces
su superacion tiene que venir de algo mas alla. Esto solo puede ser lo divino. En efecto, la
victoria sobre las demonias estd mas alla de nuestras posibilidades humanas, no se
encuentra en la dimension cultural ni social. La victoria sobre las demonias no puede
surgir de nosotros mismos, pues nuestra misma pregunta por el modo y los medios para
vencer las demonias surge ya de una situacion demoniaca y cualquier respuesta no haria
mas que acentuar lo demoniaco. Solo la profundidad de lo divino puede vencer las
demonias: “No hay ninguna forma que pueda ser inventada para vencer la demonia social
y la espiritual [...] La demonia se derrumba solo ante la divinidad, el estado poseido ante el
estado de gracia, lo destructivo ante el destino redentor”*’.

La gracia puede superar lo demoniaco porque viene del abismo, del mismo abismo
que lo demoniaco, pero no para la destruccién de la forma, como lo hace lo demoniaco,
sino para afirmar la forma incondicionada al mismo tiempo que reconocer la forma
misma. Pues la gracia es la irrupcion del fondo de la divinidad en las formas, que es pura
creatividad, sometiendo a las formas a lo Incondicional: “[la] gracia irrumpe en la forma
al mismo tiempo reconociendo la forma y afirmando la forma incondicionada, mientras
que lo demoniaco no se somete a la forma incondicionada’*™®.

Ahora bien, la gracia vence lo demoniaco definitivamente en la eternidad. Segun
Tillich, no podemos tener certeza de vencer lo demoniaco en nuestra historia, aunque
veamos signos de algun destino redentor. No podemos tener la certeza de tal victoria en
ninguna realidad finita, aunque se trate de la cultura cristiana. Incluso, afirma Tillich, lo
demoniaco mismo inspira tales convicciones*®. Pues sélo tenemos la certeza de que lo

demoniaco es vencido en la eternidad:

“There is no way which could be invented to overcome the demonries, spiritual and social [...] Demonry
breaks down only before divinity, the possessed state before the state of grace, the destructive before
redeeming fate” (Paul Tillich, The Interpretation of History, 121-122).

...grace breaks through the form while both acknowledging the form and affirming the unconditional form,
whereas the demonic does not submit to the unconditional form” (Paul Tillich, What is Religion?, 86).

%80 Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 122.

185



481

“Hay solo una certeza, que lo demoniaco es vencido en la
eternidad, que en la eternidad lo demoniaco es profundidad de lo
divino y en unidad con la claridad divina. Solo en vista a lo eterno
uno puede hablar de superar lo demoniaco, no en vista a algln
tiempo, pasado o futuro™**,

2. Solucién en el periodo americano

En el periodo americano encontramos la solucion a la ambigledad de la técnica en
Systematic Theology, en el libro The Courage to Be y en el ensayo Effects of Space
Exploration on Man’s Condition and Stature. Comenzaremos con la presentacion de la
solucidn a la ambiguedad de la técnica en Systematic Theology y luego aludiremos a los

otros escritos.

2.1. Solucién en Systematic Theology

Con respecto a esta obra, Systematic Theology, haremos la misma distincion que en el
periodo del Movimiento Socialista Religioso, es decir, disinguiremos entre un tipo de
soluciones que son realizadas por la actitud y acciéon humanas, que aqui lo llamaremos
soluciones humanas histéricas, y otro tipo de solucion, que viene de Dios, que
Ilamaremos Solucion en la Presencia Espiritual. A diferencia del orden aplicado en el
punto anterior, sobre la solucion en el Socialismo Religioso, presentaremos ahora en
primer lugar la solucion en Dios, luego las soluciones humanas, porque en Systematic
Theology estas ultimas son consecuencias directas del impacto de la Presencia Espiritual

en el espiritu del hombre y en la cultura.

“...there is only one certainty, that the demonic is overcome in eternity, that in eternity the demonic is depth
of the divine and in unity with divine clarity. Only in view of the eternal may one speak of overcoming the
demonic, not in the view of any time, a past or future” (Ibid., 122).
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2.1.1. Solucidn en la Presencia Espiritual

La ambigledad de la técnica, al igual que la ambigiedad de la vida en general, es
solucionada por el impacto de la Presencia Espiritual en el espiritu del hombre. Para
comprender esta afirmacion debemos tratar de responder varias preguntas: ¢Cual es la
relacion entre la ambigliedad de la técnica y la ambigliedad de la vida? ¢queé se entiende
por Presencia Espiritual? y ¢cémo se puede relacionar la Presencia Espiritual con las
soluciones concretas a la ambigliedad de la técnica? Esto lo veremos en los parrafos
siguientes.

En primer lugar, recordemos que Tillich ubica la ambigliedad de la técnica dentro del
tema de la ambigliedad de la vida en general, donde la vida es concebida como el ser en la
realidad, el ser que es actualizado, que ha transitado de la esencia a la existencia. Ahora
bien, la existencia constituye una situacion en que el ser se encuentra extrafiado de su
propia esencia, aunque persisten elementos de su ser esencial mismo. Esto es la vida, una

mezcla ambigua de elementos esenciales y existenciales:

“Todas las ambiguiedades de la vida tienen su raiz en la separacion
e interaccion de elementos esenciales y existenciales del ser. Por
tanto, la creacién de vida no ambigua ocasiona la reunion de estos
elementos en los procesos de vida en los cuales el ser real es la
verdadera expresion del ser potencial, una expresion, sin embargo,
gue no es inmediata, como en la ‘inocencia sofiante’ que es
realizada solo después del extrafiamiento, la lucha y la decision’*®?

Como lo hemos mencionado en el capitulo 1l de esta tesis, la vida es el ser realizado en
sus tres funciones: en la funcién de la auto-identidad, en la funcién de la auto-creatividad

y en la funcién de la auto-trascendencia, que en la dimension del espiritu corresponden

“All ambiguities of life are rooted in the separation and interplay of essential and existential elements of
being. Therefore, the creation of unambiguous life brings about the reunion of these elements in life
processes in which actual being is the true expression of potential being, an expression, however, which is
not immediate, as in ‘dreaming innocence’, but which is realized only after estrangement, contest, and
decision” (Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 129).
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correlativamente a la moral, la cultura y la religion. En el caso de la cultura, donde se
ubica la técnica, la situacion de extrafiamiento del ser en la existencia se manifiesta en la
coexistencia de elementos destructivos y creativos.

Ahora bien, la respuesta a la busqueda de una vida no ambigua en la dimension del
espiritu es la Presencia Espiritual. Es decir, el impacto del Espiritu en el espiritu del
hombre. La Presencia Espiritual soluciona la ambigtiedad de la vida en la dimensién del
espiritu creando una moral, una cultura y una religion no ambiguas. La Presencia
Espiritual vence la ambigliedad de la vida creando una vida no ambigua en todas sus
funciones, realizando una reunién de estos elementos esenciales y existenciales que se

encuentran separados a causa del extrafiamiento del ser.

“Por la naturaleza misma de su auto-trascendencia, el hombre es
impulsado a hacer la pregunta por una vida no ambigua, pero la
respuesta debe venir hacia él a traves del poder creativo de la
Presencia Espiritual™*®®

En este contexto de la solucién a la ambigtiedad general de la vida por la Presencia
Espiritual, Tillich se refiere al impacto de la Presencia Espiritual como la solucion

concreta a la ambiguedad de la técnica:

“Bajo el impacto de la Presencia Espiritual [...] los procesos
técnicos pueden hacerse tebnomos y la separacion entre sujeto y
objeto de la actividad técnica puede ser vencida™*®*

Creemos necesario detenernos para profundizar algunos conceptos para comprender
qué quiere decir Tillich con la expresion impacto de la Presencia Espiritual, como

solucion a la ambigledad de la vida y de la técnica.

“83 «By the very nature of his self-transcendence, man is driven to ask the question of unambiguous life, but the

answer must come to him through the creative power of the Spiritual Presence” (Ibid., 112).
#84 «Under the impact of the Spiritual Presence [...] technical processes can become theonomous and the split

between the subject and the object of technical activity can be overcome” (Ibid., 258).
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La Presencia Espiritual es Dios presente, es la presencia de la Vida Divina dentro de la
vida creada:

“La Presencia Espiritual es la presencia de Dios bajo un aspecto
definido [...] Es el aspecto de Dios extaticamente presente en el
espiritu humano e implicitamente en todas las cosas que
constituyen la dimensién del espiritu*®®

Primeramente, el término Espiritu divino es un simbolo que proviene de la experiencia
finita de la dimensién de la vida que une el poder del ser con el poder del significado.
Tillich define el espiritu como la realizacién del poder y el significado en unidad*®. La
experiencia finita del espiritu como algo que solo lo puede experimentar el hombre en su
finitud provee del material para hablar simbdlicamente de Dios como Espiritu divino.
Ahora hay que preguntarse por la relacion entre el Espiritu divino, o la Presencia
Espiritual, con el espiritu humano.

La Presencia Espiritual es el Espiritu divino presente en el espiritu humano, no
entendiendo este en como un habitar y trabajar el Espiritu en el espiritu humano, sino que
se trata de una elevacion del espiritu humano fuera de si mismo. Tillich afirma que “[¢]l
espiritu, una dimensién de la vida finita, es conducido hacia una exitosa
auto-trascendencia; es tomado por algo Gltimo e incondicionado™®’. El en del Espiritu es
un fuera de del espiritu humano. Esto es lo que Tillich quiere expresar con el tradicional
término éxtasis. La Presencia Espiritual se hace presente en el espiritu humano
extaticamente. El espiritu humano es tomado por la Presencia Espiritual y es elevado mas
alla de si mismo de tal manera que el espiritu humano no es destruido, sino
auto-trascendido. En este ser tomado del espiritu por el Espiritu es cuando se crea una

vida no ambigua.

“The Spiritual Presence is the Presence of God under a definite aspect [...] It is the aspect of God
ecstatically present in the human spirit and implicitly in everything which constitutes the dimension of the
spirit” (Ibid., 283).

Cfr. Ibid., 111.

“The spirit, a dimension of finite life, is driven into a successful self-transcendence; it is grasped by
something ultimate and unconditional” (Ibid., 112).
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Para comprender el concepto de Presencia Espiritual en la articulacion de Systematic
Theology es necesario relacionarlo con otro simbolo fundamental, que se ubica
propiamente en la Parte 111 del sistema: el Nuevo Ser. Este es un concepto absolutamente
fundamental para todo el sistema tillichiano; es la solucién a la raiz del problema de la
ambiguedad de la vida: el extrafiamiento existencial del ser. EI simbolo del Nuevo Ser
expresa la radicalidad de la solucion realizada por el impacto de la Presencia Espiritual a
la ambigiiedad de la vida y también expresa su manifestacion en la historia, en Cristo
como el Nuevo Ser.

En efecto, la raiz de la ambigiiedad se encuentra en el extrafiamiento existencial, y
desde este contexto se entiende el termino Nuevo Ser. Para Tillich el “Nuevo Ser es ser
esencial bajo las condiciones de la existencia, superando la separacion entre la esencia y la
existencia”*®®. El concepto de Nuevo Ser responde radicalmente al problema de la
situacion de extrafiamiento existencial. Esto lo manifiesta Tillich claramente en el

siguiente fragmento:

“El término ‘Nuevo Ser’, tal como es usado aqui, apunta
directamente a la division entre el ser esencial y existencial y es el
principio restaurativo de la totalidad de este sistema teoldgico. El
Nuevo Ser es nuevo en cuanto es la manifestacion no
distorsionada del ser esencial dentro de y bajo las condiciones de
la existencia. Es nuevo en dos respectos: es nuevo en contraste
con el caracter meramente potencial del ser esencial; y es nuevo
en contraste con el caracter extrafiado del ser existencial. Es real,
al vencer el extrafiamiento de la existencia real”*®.

“88 «“New Being is essential being under the conditions of existence, conquering the gap between essence and
existence” (Ibid.,118-119).

“89 «“The term ‘New Being’, as used here, points directly to the cleavage between essential and existential being
and is the restorative principle of the whole of this theological system. The New Being is new in so far as it
is the undistorted manifestation of essential being within and under the conditions of existence. It is new in
two respects: it is new in contrast to the merely potential character of essential being; and it is new over
against the estranged character of existential being. It is actual, conquering the estrangement of actual
existence” (Paul Tillich, Systematic Theology, I1, 119).
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Ahora bien, el Nuevo Ser aparece en una vida personal. No puede sino aparecer en una
vida personal para que tenga resultado en la humanidad, porque en la vida personal es
donde las potencialidades se hacen completamente reales. Solo la persona es un ser
completamente individualizado y solo la persona es libre. Pero lo que sucede al hombre
sucede implicitamente a todos los reinos de la vida, porque en el hombre se encuentran
todos los reinos.

Esa vida personal donde se realiza el Nuevo Ser es Jesus el Cristo. El es el portador del
Nuevo Ser en la totalidad de su ser. EI Nuevo Ser en Jesus es el que hace a Jesus ser el
Cristo*®; no sus palabras ni sus obras, sino su mismo ser, porque el ser de Cristo tiene la
cualidad del Nuevo Ser més alla de la separacién del ser esencial con el ser existencial. El
término Nuevo Ser aplicado a Jesus el Cristo indica el poder en él que supera el
extrafiamiento existencial*®. En Jesls no se encuentran las marcas del extrafiamiento
(increencia, hybris y concupiscencia); en Jesis no se encuentran los rasgos de
extraflamiento en su relacion con Dios, consigo mismo y con el mundo. La imagen biblica
de Jesus como el Cristo “es la imagen de una vida personal que esta sujeta a todas las
consecuencias del extrafiamiento existencial pero en donde se vence el extrafiamiento en
él mismo y se mantiene una permanente unidad con Dios™*%2

El simbolo Nuevo Ser y el simbolo de la Presencia Espiritual estan estrechamente
relacionados porque la Presencia Espiritual es lo que crea en nosotros el Nuevo Ser que

vence las ambigtedades de la vida:

“La Presencia Espiritual, elevando al hombre a traves de la fe y el
amor a la unidad trascendente de la vida no ambigua, crea el
Nuevo Ser por encima de la separacion entre esencia y existencia'y
consecuentemente por encima de las ambigtiedades de la vida™*®

4% Cfr. Paul T illich, Systematic Theology, 111, 144.
1 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, Il, 125.
“92 It is the picture of a personal life which is subjected to all the consequences of existential estrangement but
wherein estrangement is conquered in himself and a permanent unity is kept with God” (Ibid., 135).
%98 «“The Spiritual Presence, elevating man through faith and love to the transcendent unity of unambiguous life,
creates the New Being above the gap between essence and existence and consequently above the ambiguities
of life” (Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 138-139).
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La Presencia Espiritual es Dios presente en Espiritu, es el mismo Espiritu que prepard
la venida de Cristo, el mismo que hace a Jesus ser el Cristo, el Nuevo Ser, y es el mismo
que nos prepara hoy para el encuentro con el Nuevo Ser. En este sentido San Pablo dice
que aquel que participa en Cristo se ha convertido en una nueva creatura por el Espiritu*®*.

El simbolo del Nuevo Ser expresa también la dimension historica de la Presencia
Espiritual. Pues esta ultima crea el Nuevo Ser en un momento particular de la historia, en

Jesus el Cristo; y se constituye en el criterio para toda otra manifestacion en la historia:

“El Espiritu divino estuvo presente en Jesus como el Cristo sin
distorsion. En él el Nuevo Ser aparecié como el criterio de todas las
experiencias Espirituales en el pasado y el futuro™*®

De esta manera, la Presencia Espiritual expresa la solucion a la ambigiedad de la vida,
y, por tanto, a la ambigledad de la técnica, porque esta Ultima es la actualizacion del ser
(vida) en la funcidn de la autocreatividad en la dimension del espiritu.

Resumiendo lo arriba dicho, la Presencia Espiritual expresa la solucion a la
ambigledad de la vida, y esta solucion se corresponde con la creacion del Nuevo Ser
como solucion a la situacion del extrafiamiento del ser en la existencia. El simbolo del
Nuevo Ser como producto de la Presencia Espiritual expresa la radicalidad de la solucion
realizada por el impacto de la Presencia Espiritual a la ambigiedad de la vida y también
expresa su manifestacion en la historia, en Cristo como el Nuevo Ser y criterio para toda

otra manifestacién historica.

2.1.2. Soluciones humanas histéricas en la teonomia

En el punto anterior nos detuvimos en la solucion radical de la ambigliedad de la

técnica que es realizada por la Presencia Espiritual. Se trata de la accion trascendente y

494 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 11, 119.
“% “The divine Spirit was present in Jesus as the Christ without distortion. In him the New Being appeared as
the criterion of all Spiritual experiences in past and future” (Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 144).
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extatica de la Presencia Espiritual, que une los elementos esenciales y existenciales que se
encuentran separados en la existencia*®®. Pero Tillich no permanece siempre en un nivel
tan radical y abstracto. Llega a un nivel mas concreto identificando algunas soluciones a
cada una de las tres ambigiiedades descritas antes en esta tesis. Y creemos que para ubicar
estas soluciones en un nivel histérico Tillich utiliza su antiguo concepto de la teonomia.
Recordemos que la teonomia se realiza, aunque fragmentariamente, en la historia. Ahora
bien, la relacién entre la teonomia y la Presencia Espiritual es que la primera es una
creacion de la Presencia Espiritual, o sea, la teonomia es una forma de expresar el nuevo
ser creado por la Presencia Espiritual en la historia.

Pues bien, para nuestro autor las soluciones a las tres ambigtiedades son soluciones
tedbnomas; o, dicho de otra forma, en la teonomia se encuentra la solucion historica a las
ambigledades. Pues Tillich trata, en Systematic Theology, el tema de las soluciones a las
ambiguedades de la técnica dentro del apartado titulado “soluciones teénomas a las tres
ambigiiedades de la técnica”®’. En concreto, con respecto a la solucién a la primera
ambigledad afirma que la relacion de eros hacia la Gestalt técnica es una forma en la cual
se alcanza la relacién teénoma con la técnica*®; y con respecto a la solucion a la
ambiguedad de medios y fines también se trata de una solucion te6noma: “El segundo
problema que demanda una solucién tebnoma es la indeterminable libertad de producir
medios para fines que se vuelven medios, y se sigue sin limite. Una cultura tebnoma
incluye una auto-limitacion técnica™**°.

Tillich identifica, entonces, soluciones tebnomas concretas a cada una de las tres

ambiguedades de la técnica. Las que analizaremos en seguida.

4% Cfr. Ibid., 129.

*7 Ipid., 258.

4% Cfr. Ibid.

499 “The second problem which demands a theonomous solution is the indeterminate freedom of producing
means for ends which in turn become means, and so on without limit. Theonomous culture includes
technical self-limitation” (Ibid., 259).
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2.1.2.1. Solucion a la ambiguedad persona y cosa
a. Primera solucion

En Systematic Theology podemos identificar la solucién a la ambiguedad persona y
cosa solo en el aspecto de lo que sucede a las cosas en la produccion técnica. Tillich
afirma que esta ambigiedad se expresa “en la transformacion técnica de partes de la
naturaleza en cosas que son solo cosas, i.e., objetos técnicos™®. Su solucién se efectda
“produciendo objetos que puedan ser imbuidos con cualidades subjetivas™®. Se trata aqui
de impregnar los productos técnicos con cualidades que provengan de su mismo ser. Tal
como en las culturas primitivas las cosas eran portadoras de poderes fetichistas, asi se
debe también hoy cargar de valor a las cosas realizando asi una nueva concrecion del

poder del ser mismo.
b. Segunda solucion

Mas adelante en el mismo texto se presenta otra solucion, relacionada, por cierto, con
la recién aludida: establecer una relacion de eros con la Gestalt técnica; una relacion de
eros hacia las cosas tal como las podemos observar en la relacion de adultos y nifios con
respecto a algunas Gestalten técnicas tales como barcos, trenes, aviones, etc. Se trata de
una relacion de eros que no puede ser corrompida por los intereses del mercado ni de la
competencia>®. El objeto técnico visto como un objeto de eros es mas que una mera cosa,
posee una dignidad subjetiva. Se supera asi la degradacion del objeto, propia de esta
ambigiedad.

Esta solucién conforma una unidad con la solucion de la ambigledad persona y cosa en

la degradacion de la persona en un mero engranaje del mecanismo de produccion, porque

%00 «__in the technical transformation of parts of nature into things which are only things, i.e., technical objects”

(Ibid., 258).
%01 « by producing objects which can be imbued with subjective qualities” (Ibid.).
* Cfr. Ibid., 259.
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la relacion del eros con una Gestalt técnica supone que quien tenga tal relacion sea una

personalidad viva, no una pieza de la maquina productora®®.

2.1.2.2. Solucidn a la ambigiiedad medios y fines

Systematic Theology presenta dos soluciones:

a. Primera solucién

Se encuentra en esta obra una solucion expresada muy escuetamente: la
auto-limitacion. Se trata de no ceder ante la tentacion de hacer reales las infinitas
posibilidades que proporciona la técnica. Pues ceder ante ellas nos lleva al vacio y la

destruccion.

b. Segunda solucion

La segunda solucidn es presentada en el texto de Systematic Theology enseguida de la
arriba mencionada. Esta solucion es mas fundamental y significativa, consiste en “resistir
una ilimitada carrera hacia delante en la direccion horizontal, [...] [y orientarse] hacia la
produccidn técnica que esté sujeta al significado Gltimo de todos los procesos de la vida -
la vida eterna™®®. La produccién de medios sin alcanzar ningn fin ha llevado a esta
sociedad al vacio y la destruccion. La produccion de objetos nos ha llevado a estas
consecuencias porque se ha reprimido la pregunta por su fin Gltimo. Hay que hacer notar
que esta solucidn de incorporar la técnica al significado ultimo se encuentra muy presente
en otros escritos anteriores a Systematic Theology. En el ensayo de 1927 The Logos and
Mythos of Technology, Tillich dice que “[1]a técnica ha transformado el mundo y este

mundo transformado es nuestro mundo y no otro. Sobre él debemos construir; y mas que

%% Cfr. Ibid., 258-259.
%04 «__to resist an unlimited running-ahead in the horizontal line, [...] toward a technical production that is
subjected to the ultimate end of all life processes -Eternal Life” (Ibid., 259).
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nunca debemos incorporar la técnica en el significado dltimo de la vida™®®. En otro
escrito del mismo afio, The ldea and Ideal of Personality, su autor plantea que “una
interpretacion del significado del control del hombre sobre las cosas dentro de un amplio
marco religioso [...] podria reducir la esclavitud del hombre a la inmensa maquina de
produccién masiva y consumo masivo™®. Al incorporar la técnica al significado Gltimo
de la vida se termina con la cadena interminable de la produccién de medios para algun fin
que luego se convierte en medio nuevamente. La insercion en el fin ultimo termina con
este circulo vicioso porque el fin ultimo no puede convertirse en medio para otro fin

posterior.

2.1.2.3. Solucién a la ambiguedad libertad y limitacion

Como lo hemos visto en el capitulo Il de esta tesis, esta ambigliedad esta ubicada, en
Systematic Theology, en el &mbito de las consecuencias destructivas de las ilimitadas
posibilidades de la técnica actual. Tillich se refiere en concreto a los descubrimientos
atomicos y a la exploracion espacial. Sus posibilidades destructivas se hacen patentes
luego de la Segunda Guerra Mundial con la construccion de las armas atomicas,
denominadas por Tillich como estructuras de destruccion®’. La solucién a esta
ambigliedad es la prohibicion del desarrollo del lado destructivo de las posibilidades
humanas, Tillich dice que “el lado destructivo de la posibilidad humana sera
‘prohibido’*%. Pero tal prohibicién no sera un asunto de restriccion autoritaria, sino de
un cambio de actitud, “un cambio en la voluntad de producir cosas que son en su misma

naturaleza ambiguas y estructuras de destruccion™.

%05 «Technology has transformed the world, and this transformed World is our World, and no other. Upon it we
must build; and more than hitherto we must incorporate technology into the ultimate meaning of life ” (Paul
Tillich, The Spiritual Situation in our technical society, 60).

%06 <« an interpretation of the meaning of man’s control of things within a larger religious framework [...] could
reduce the slavery of man to the immense machine of mass production and mass consumption” (Paul Tillich,
The Protestant Era, 123-124).

%07 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 11, 259.

%08« _the destructive side of that human possibility will be ‘banned”” (Ibid.).

%09« a change in the will to produce things which are in their very nature ambiguous and structures of
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2.1.3. Reflexion critica sobre las soluciones teénomas y la solucion en la Presencia

Espiritual

Como ya lo mencionamos arriba, cuando Tillich se refiere a las soluciones concretas,
lo hace dentro del marco de la teonomia. Las soluciones concretas a las tres ambigliedades
de la técnica van a ser soluciones tebnomas. Pero la respuesta definitiva que encontramos
en Systematic Theology es la Presencia Espiritual actuante en el espiritu humano.

Nos surge aqui la pregunta por la articulacion entre los dos tipos de soluciones en
Systematic Theology. En esta obra se plantea en primer lugar la solucién en la accion
directa del Espiritu sobre el espiritu humano. Y como consecuencia de este encuentro
extatico se producen las soluciones en la teonomia, es decir, en la historia. La Presencia
Espiritual crea la teonomia. En este sentido Tillich se pregunta “;qué sucede a la cultura
como un todo bajo el impacto de la Presencia Espiritual? La respuesta que quiero dar se
resume en el término ‘teonomia’>'°. En otra parte de la misma obra afirma lo mismo: “La
Presencia Espiritual conduce hacia la conquista de las ambigledades de la cultura por
medio de la creacion de formas tedbnomas en los diferentes reinos de la autocreacion
cultural de la vida™. El problema que vemos aqui es que las soluciones historicas
aparecen como consecuencia directa de la Presencia Espiritual, de manera que la tarea del
hombre consiste fundamentalmente en estar disponible espiritualmente para recibir la
accion del Espiritu. La teonomia como una solucion en la historia pierde su consistencia
propia, en cuanto que no es producto de las decisiones humanas en primera instancia.

La inclusién del concepto de teonomia aqui plantea también otras dificultades. Tillich
integra en esta parte del sistema un concepto que proviene del contexto del Socialismo

Religioso, tal como él mismo lo afirma:

destruction” (Ibid., 260).

“What happens to culture as a whole under the impact of the Spiritual Presence? The answer | want to give
is summed up in the term ‘theonomy’” (Ibid., 249).

“The Spiritual Presence drives toward the conquest of the ambiguities of culture by creating theonomous
forms in the different realms of the cultural self-creation of life” (1bid., 252).
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“Sobre la base de mi experiencia y teoria Socialista Religiosa,
mantengo el término ‘teonomia’. Ha sido explicado antes, y
aparecera de nuevo en la Gltima parte del sistema [...] [la teonomia]
es la direccionalidad de la auto-creacion de la vida bajo la
dimensiéon del Espiritu hacia la ultimidad en el ser y en el
significado®*2.

El problema que vemos aqui es que este concepto de teonomia no encuadra
adecuadamente en esta parte de Systematic Theology puesto que proviene del contexto de
la interpretacion de la historia tal como la desarroll6 en el periodo aleméan y en el contexto
de la teoria del significado. En el contexto de Systematic Theology la idea de la teonomia
pierde todo su dinamismo y su dimension histérica. Aqui aparece como algo estético,
producido verticalmente por el impacto de la Presencia Espiritual. Pensamos que Tillich
se vio obligado a traer este concepto como mediador para pasar de la idea de cultura como
una funcion del espiritu, hacia la cultura como una realidad externa al hombre, un
producto del espiritu creador del hombre.

Estos problemas manifiestan, de alguna manera, que el planteamiento del problemay
la solucién de la ambigliedad de la técnica en Systematic Theology son desarrollados
desde una perspectiva ontoldgica existencial. Y, en este sentido, en Systematic Theology
encontramos la solucion a la situacion ontoldgica de extrafiamiento existencial del
hombre, no a la situacién externa objetiva. Se manifiesta, en este punto, el cambio de
acento que se produce en la reflexion teoldgica de Tillich, desde una teologia basada en el
analisis de la situacion externa, social y politica en su periodo aleman, hacia una situacién
ontoldgica existencial del hombre. Esta perspectiva ontolégica que esta en la base de
Systematic Theology hace dificil tender un puente desde la situacion existencial del
hombre hacia el mundo exterior, hacia un concepto de técnica como algo tangible y
concreto. Falta en Systematic Theology una mayor explicacion de como se puede pasar de

la victoria sobre la ambiguedad de la vida por la Presencia Espiritual a la victoria sobre la

“On the basis of my Religious Socialist experience and theory, I keep the term ‘Theonomy’. It has been
explained before, and it will appear again in the last part of the system [...] it is the directedness of the
self-creation of life under the dimension of the Spirit toward the ultimate in being and meaning” (Ibid., 249).
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ambigledad de la cultura. Ese puente no lo hace Tillich. En Systematic Theology no hay
un desarrollo de la ambigiiedad de la técnica y de su solucion como una realidad externa,
tal como se desarrollé mas en el periodo del Socialismo Religioso.

Se puede apreciar con claridad en este punto que la solucion a la ambiguedad de la
vida es una solucidn vertical, de arriba hacia abajo, o dicho en términos de Tillich, de lo
incondicionado a lo condicionado. Tillich dice que “Lo finito no puede forzar lo infinito,
el hombre no puede forzar a Dios. El espiritu humano como una dimension de la vida es
ambiguo, como lo es toda la vida, en tanto que el Espiritu divino crea vida no ambigua™™.
Pues la solucidn a la ambiguedad de la vida es realizada, segin Systematic Theology, por
la irrupcion del Espiritu en el espiritu como un acontecimiento abstracto, ahistorico. Este
punto lo desarrollaremos mas extensamente, un poco mas adelante, en el apartado sobre el

cambio de perspectiva y el principio protestante.

2.2. Soluciodn en otros escritos del periodo americano

2.2.1. Solucién en el escrito Effects of Space Exploration on Man’s Condition and

Stature'*

En este escrito Tillich ubica el tema de la exploracion espacial dentro de la dinamica

515; es

de lo que él llama el avance en la linea horizontal comenzada en el Renacimiento
decir, el desarrollo de una sociedad autbnoma cuyo comienzo hay que ubicarlo en el
Renacimiento; es la sociedad del progreso técnico, que no ha desarrollado la dimension de
profundidad, de trascendencia. Tillich ubica los vuelos interespaciales en un lugar culmen
dentro de este avance horizontal de la sociedad moderna; estos vuelos constituyen el
mayor de los triunfos de la linea horizontal sobre la vertical®®. Pero para Tillich estos

avances tienen consecuencias en la situacion existencial del hombre de hoy; contribuyen a

*13 “the finite cannot force the infinite; man cannot compel God. The human spirit as a dimension of life is

ambiguous, as all life is, whereas the divine Spirit creates unambiguous life” (Ibid., 112-113).
%4 publicado en Paul Tillich, The Future of Religions, 39 - 51.
%15 Cfr. PaulTillich, The Future of Religions, 40.
*1° Cfr. Ibid., 45.
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profundizar el sentimiento de vacio, pérdida de significado de la vida y desesperanza,
propias del hombre de hoy:

“...1a exclusiva sumisién a la linea horizontal (que podriamos
Ilamar ‘vanguardismo’) conduce a la pérdida de todo contenido
significativo y al total vacio. Los sintomas de este vacio son ya
evidentes entre nosotros en la forma de indiferencia, cinismo y
desesperanza. Y la exploracion espacial no es el medio para
sanarlo, sino que puede convertirse en un factor de su
profundizacién luego de que el primer entusiasmo se ha ya
evaporado y el orgullo del poder casi divino del hombre (Salmo 8)
se haya desvanecido™’.

Los efectos de estas exploraciones espaciales gravitan, en este escrito de Tillich,
especialmente en el sentimiento de vacio del hombre de hoy. Estos avances van a ser
juzgados a la luz de sus efectos en la pérdida de significado de la vida del hombre: ... [y]
entonces la exploracion espacial sera juzgada a la luz del significado de la vida en todas
sus dimensiones™*®,

Pero la solucion no va a ser, para Tillich, detener tales avances: “...el peligro de las
consecuencias destructivas de los descubrimientos cientificos [...] no debe impedir al
cientifico investigar y expresar la verdad en la dimensién horizontal”®. La solucién
positiva que se presenta aqui es manifestada utilizando la metafora del predominio de la
linea vertical sobre la horizontal: la solucién es someter estos avances bajo el criterio del
fin dltimo, expresada con la metéafora de la linea vertical: “La respuesta a la tragica

implicacion de la busqueda de la linea horizontal no es detener esta busqueda sino

*17 <« the exclusive surrender to the horizontal line (in what one could call ‘forwardism’) leads to the loss of any

meaningful content and to complete emptiness. The symptoms of this emptiness are already conspicuously
among us in the form of indifference, cynicism and despair. And space exploration is not the means of
healing it, but it may become a factor in deepening it after the first enthusiasm has evaporated and the pride
in man’s almost divine power (Ps.8) has receded” (lbid., 46).

318 «And then space exploration will be judged in the light of the meaning of life in all its dimensions™ (Ibid.,
51).

319 «__the danger of destructive consequences from scientific discoveries [...] should not keep the scientist from
searching for and expressing truth in the horizontal dimension” (Ibid., 47).
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continuarla bajo los criterios que vienen de la linea vertical*?. Es decir, la solucién esta
en someter esta realidad condicional (linea horizontal) a la realidad Gltima (linea vertical);
0, en otros términos, integrar estos avances cientificos en el significado ultimo de la vida.

La solucion presentada aqui esta determinada, entonces, por la actitud espiritual del
hombre frente a los avances técnicos. No se trata de una solucion externa, en la realizacion
técnica misma, sino que se trata de una solucion que podriamos denominar como solucion
religiosa: determinar el avance técnico (horizontal) a su significado ultimo, a su

dimensién de profundidad (linea vertical).

2.2.2. Solucidn en el libro The Courage to Be

El libro The Courage to Be es quizas el libro que mejor representa el cambio de acento
hacia el existencialismo en el periodo americano; a la vez que esta obra es un reflejo de un
periodo de la vida del autor fuertemente influido por la psicologia profunda. Tillich
plantea en esta obra una respuesta para aquellos que viven amenazados por el sinsentido y
presos de la angustia en la sociedad de hoy. Su respuesta es el coraje de ser a pesar de la
muerte, del sinsentido y de la desesperanza que han amenazado al hombre del siglo XX.

En el capitulo 11l de esta tesis ya nos detuvimos en el analisis la ambiguedad de la
técnica presentada en este libro. Ahora retomamos este tema, brevemente, acentuando su
aspecto existencialista, con el fin de correlacionarlo con la solucién propuesta.

El tema de la técnica se encuentra presente en esta obra como uno de los elementos
principales que han conformado la sociedad norteamericana; de manera que es
denominada como sociedad técnica, o civilizacion técnica. Pues el hombre vive en una
sociedad conformada por la idea de la productividad técnica; y desde dentro de ella sufre
las consecuencias de su ambigiiedad. Estas consecuencias van a manifestarse en el

sentimiento de angustia, vacio y el sinsentido; y la ambigiedad que se manifiesta en esta

520 «“The answer to the tragic implication of the pursuit of the horizontal line is not to break off this pursuit but to
continue it under the criteria coming from the vertical line” (Ibid.).
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sociedad es la ambiguedad de medios y fines; una sociedad en que los medios han tragado
los fines y se encuentra por ello ausente de sentido.

Ahora bien, Tillich trata esta ambigiiedad de la sociedad técnica desde una marcada
perspectiva existencial; y para ello orienta toda la obra dentro de un marco existencial y
desde la perspectiva de la estructura ontoldgica ser - no ser. En efecto, el hombre como un
ser existente experimenta en su ser la presencia del no ser. El ser tiene no ser dentro de si
mismo como algo que esta siempre presente. Esta situacion es la que le produce al hombre
la angustia; pero se trata de una angustia existencial, es decir, que no se percibe como un
conocimiento abstracto, sino que se vive como algo que pertenece a la existencia misma;
no puede ser eliminada, no puede ser evitada; no se trata de un estado mental neurdtico,
sino que pertenece a la existencia como tal. Pues para Tillich “la angustia es el estado en
que un ser es consciente de su posible no ser [...] es la conciencia existencial del no ser™?'.
De esta manera, podemos ver que la situacion desde donde debera surgir la pregunta por la
no ambiguedad de la técnica se va a encontrar no en la sociedad misma, sino en la
situacion existencial interna del hombre: su angustia ante la amenaza del no ser en la
existencia, manifestada como angustia del vacio y el sinsentido. Tillich establece una

relacion entre la sociedad técnica y este tipo de angustia:

“El colapso del absolutismo, el desarrollo del liberalismo y la
democracia, el surgimiento de una civilizaciéon técnica con su
victoria sobre los enemigos y su propia incipiente desintegracion -
estas son las presuposiciones socioldgicas para el tercer principal
periodo de angustia. En éste es dominante la angustia del vacio y
del sinsentido™>%

Ahora bien, la manera de enfrentar la amenaza del no ser, y, por tanto, la angustia

existencial, es el coraje de ser, es decir, la auto-afirmacion del yo frente a las amenazas del

“anxiety is the state in which a being is aware of its possible nonbeing [...] the existential awareness of
nonbeing” (Paul Tillich, The Courage to Be, 35).
“The breakdown of absolutism, the development of liberalism and democracy, the rise of a technical
civilization with its victory over the enemies and its own beginning disintegration - these are the
sociological presupposition for the third main period of anxiety. In this the anxiety of emptiness and
meaninglessness is dominant” (Ibid., 61).
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no ser en la existencia. Tillich identifica dos maneras de coraje de ser frente a la angustia
del sinsentido en nuestra civilizacion técnica: el coraje de ser como ser parte de
(participacion), y el coraje de ser como ser uno mismo (individualizacion). Pues la
polaridad participacion e individualizacién constituye, en la ontologia de Tillich, uno de
los elementos estructurales del ser, por tanto el modo del coraje de ser del hombre frente a
las amenazas de la sociedad técnica va a ser en este modo polar.

Con respecto al coraje como ser parte de, el hombre norteamericano vive en una
sociedad técnica que crecié en moldes fijos®*®, y trata de superar el sentimiento del

sinsentido mediante el conformismo democrético:

“La tension entre liberalismo y democracia también explica
muchos rasgos del conformismo democratico americano. Pero
detras de estos cambios permanecio una cosa, el coraje de ser como
una parte en el proceso productivo de la historia. Y esto es lo que
hace del coraje americano de hoy uno de los grandes tipos de coraje
de ser como una parte. Su autoafirmacion es la afirmacién de uno
mismo como un participante en el desarrollo creativo de la
humanidad’>%*

Esta forma de tomar la angustia es una forma de colectivismo, 0 mas exactamente, una
forma de neocolectivismo, se trata de tomar y enfrentar la angustia del sinsentido surgida
en la sociedad técnica haciéndose parte de la méaquina productora, pero mas que en su
aspecto econémico y politico, en el modo de vida y pensamiento cotidianos; pues la
participacion demanda conformismo y ajuste al modo de produccién social.

Con respecto al otro polo del ser, la individualizacién, el hombre enfrenta la angustia
afirmando su ser uno mismo. El existencialismo del siglo XIX y XX constituy6 la forma

de enfrentar la angustia afirmando su ser uno mismo.

Cfr. Ibid., 112.

“The tension between liberalism and democracy also explains many traits of American democratic
conformism. But behind all these changes remained one thing, the courage to be as a part in the productive
process of history. And this is what makes of present-day American courage one of the great types of the
courage to be as a part. Its self-affirmation is the affirmation of oneself as a participant in the creative
development of mankind” (Ibid., 107).
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“... fue la amenaza de una pérdida infinita, es decir la pérdida de
las personas individuales, lo que condujo a los Existencialistas
revolucionarios del siglo 19 a su arremetida. Ellos se dieron
cuenta de que estaba sucediendo un proceso en el que la gente era
transformada en cosas, en piezas de la realidad que la ciencia pura
puede calcular y que la ciencia técnica puede controlar™?

Tillich identifica claramente la lucha de los existencialistas con el coraje de ser como
uno mismo frente a este mundo técnico. Pues este existencialismo no fue otra cosa que la
autoafirmacion del ser frente a la despersonalizacion efectuada por la sociedad técnica. El
existencialismo fue una protesta ante la despersonalizacion del hombre en nuestra

sociedad técnica:

“Ellos [los filosofos existencialistas] lucharon por la preservacion de
la persona, por la autoafirmacion del yo, en una situacion en que el yo
estaba cada vez més perdido en su mundo. Trataron de indicar un
camino para el coraje de ser como uno mismo bajo condiciones que
aniquilan el yo y lo reemplazan por la cosa™*%

Ahora bien, el coraje de ser como una parte de y el coraje de ser como uno mismo
tienen limitaciones. Ninguna de estas formas de coraje de ser estd mas alla de la amenaza
del no ser. Si tomamos la primera radicalmente nos lleva a la pérdida del yo en el
colectivismo; y si tomamos la segunda radicalmente nos lleva a la pérdida del mundo en el
existencialismo. Tillich se pregunta si existe un coraje de ser que unifique estas dos
formas mencionadas y al mismo tiempo las trascienda. La respuesta esta en un coraje de

ser enraizado en el poder del ser:

%25 «_ it was the threat of an infinite loss, namely the loss of their individual persons, which drove the
revolutionary Existentialist of the 19" century to their attack. They realized that a process was going on in
which people were transformed into things, into pieces of reality which pure science can calculate and
technical science can control” (Ibid., 137).

%28 «They struggled for the preservation of the person, for the self-affirmation of the self, in a situation in which
the self was more and more lost in its World. They tried to indicate a way for the courage to be as oneself
under conditions which annihilate the self and replace it by the thing” (Ibid., 138-139).
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“El coraje que toma en si esta triple angustia [muerte, sinsentido y
condenacion] debe estar enraizado en un poder de ser que es mas
grande que el poder de uno mismo y el poder del mundo
propio™?’.

En efecto, el coraje necesita el poder del ser, un poder que trascienda el no ser; un
poder del ser desde el cual podamos enfrentar la angustia del vacio y el sinsentido. Desde
esta perspectiva Tillich llega a fundamentar el coraje de ser en la religion, porque la
religion es el estado de ser tomado por el poder del ser en si°%.

Luego Tillich llega a relacionar el coraje de ser con la fe; en concreto, la fe luterana. La
aceptacion del poder del ser es, para Tillich, la fe°?°. Pues la “fe no es una opinion sino un
estado. Es el estado del ser tomado por el poder del ser”>*. Tillich ahonda en esta idea:

“El coraje de ser es una expresion de la fe y lo que “fe’ significa
debe ser entendido a través del coraje de ser. Nosotros hemos
definido el coraje como la auto-afirmacion del ser a pesar del no
ser. El poder de esta auto-afirmacion es el poder del ser que esta
vigente en todo acto de coraje. La fe es la experiencia de este
poder™3

Tillich se refiere aqui a una fe que en virtud de su condicion de ser tomado por el
poder del ser, puede aceptar el sinsentido. Pues aquel que afirma su ser a pesar de la
amenaza del no ser no la ha eliminado, permanece amenazado y golpeado por el no ser.
Tillich llega, de esta manera, a la solucion frente a laamenaza del no ser y su consecuente
angustia. Esta solucién, o modo de autoafirmar nuestro ser frente a la amenaza del no ser,

es, entonces, la fe; pero se trata de una fe que tiene los siguientes elementos: en primer

%27 «“The courage which takes this threefold anxiety into itself must be rooted in a power of being that is greater
than the power of oneself and the power of one’s world” (Ibid., 155).

*2 Cfr. Ibid., 156.

*2 Cfr. Ibid., 176.

530 «Faith is not an opinion but a state. It is the state of being grasped by the power of being” (Ibid., 173)

%31 «“The courage to be is an expression of faith and what “faith” means must be understood through the courage
to be. We have defined courage as the self-affirmation of being in spite of nonbeing. The power of this
self-affirmation is the power of being which is effective in every act of courage. Faith is the experience of
this power” (Ibid., 172)
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lugar, se trata de la experiencia del poder del ser que estd presente aun en las
manifestaciones del no ser, la fe acepta el a pesar de; en segundo lugar, se trata de una fe
que es dependiente de la experiencia del no ser, es decir que desde el a pesar de de la fe
nace el coraje; en tercer lugar se trata de una fe que experimenta el poder de la aceptacion

misma>>?

. A una fe de este tipo Tillich la Ilama fe absoluta.

Este tipo de coraje de ser (fe) se encuentra manifestado en el coraje de los
reformadores, un coraje que trasciende el coraje de ser una parte y el coraje de ser uno
mismo; es el coraje que deriva de la experiencia religiosa como encuentro personal con
Dios. Tillich encuentra la expresion de esta idea en la pintura de Durero: Caballero,
muerte y el mal. En esa obra se ve un caballero completamente armado cabalgando a
través de un valle, acompafiado por la figura de la muerte a un lado y el demonio por el
otro, que avanza sin miedo mirando hacia adelante. Esta imagen expresa el espiritu
luterano de la confianza.

Como se puede apreciar, entonces, en este libro Tillich reduce el problema de la
técnica a lo que sucede existencialmente en el interior de la persona: la angustia. El
problema no esta enfocado a lo que sucede en la sociedad técnica, sino en la angustia que
tiene la persona que vive en esa sociedad. La solucidn se va a encontrar, por tanto,
también en el interior de la persona; la solucion esta en la fe como la manifestacion més

auténtica del coraje de ser ante las amenazas del no ser en nuestra existencia.

3. Reflexiones complementarias sobre el cambio de perspectiva en el pensamiento de

Tillich y el principio protestante.

Del analisis de las diversas soluciones al problema de la ambigiiedad de la técnica, se
constatan dos tipos de soluciones, en dos periodos distintos del desarrollo teolégico de

Tillich. En el periodo aleman la solucion a la ambigliedad de la técnica y sus

532 Cfr. Ibid., 177.

206



consecuencias es planteada en forma mas concreta en el tiempo y el espacio: la
instauracion de un orden social determinado por los principios del Socialismo Religioso.
Denominamos a esta solucion como concreta en el sentido de que se trata de una solucion
mediada por una decision humana: la decision socialista, que tendria consecuencias en
acciones visibles y medibles, proyectadas en un tiempo y espacio determinados. En
efecto, el Movimiento Socialista Religioso al que pertenecié Tillich propuso un sistema
socialista proyectado histéricamente que orientaria a la sociedad hacia la teonomia. La
instauracion del socialismo religioso haria que el hombre que opera la maquina en el
sistema de produccion mecénica vuelva a ser una auténtica persona; que las cosas de la
naturaleza utilizadas para la produccién técnica vuelvan a recobrar su subjetividad; y que
la incesante produccion y consumo de productos técnicos sean limitados por una
planificacion econdmica centralizada. En el periodo americano, en cambio, hay una
tendencia a ubicar las soluciones en el mundo interior: en el espiritu, o en las actitudes,
antes que en el mundo exterior. Las soluciones son la Presencia Espiritual que actla en el
espiritu del hombre, la recuperacion de la dimensién espiritual (vertical) de la existencia,
y la fe absoluta. Es decir, el acento esta puesto en el interior del hombre, en el espiritu. Es
cierto que Tillich plantea soluciones que tienen efectos externos, objetivos, como por
ejemplo la autolimitacion ante las posibilidades infinitas de la técnica, pero luego de decir
esto especifica que se trata de un cambio en la actitud y en la voluntad de producir
estructuras de destruccion.

Este cambio de perspectiva teoldgica entre ambos periodos de la vida de Tillich ya lo
explicamos anteriormente. Ahora complementaremos tal explicacion con tres aspectos
que tienen més directamente que ver con la solucion a la ambigtiedad de la técnica. Estos
aspectos son el fin del kairos, la influencia del existencialismo y la pérdida de concrecion

historica.

>33 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 260.
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3.1. Fin del kairos, existencialismo e historia

Lo que impulsé a Tillich a la decision por un tipo de socialismo fue la conciencia de
vivir en un kairos, en Alemania, luego de la Primera Guerra Mundial. Esta conciencia
impuls6 a Tillich a participar activamente en el Movimiento Socialista Religioso. El
kairos demand6 la instauracion de un socialismo inspirado por los principios del
socialismo religioso®“. Pero este proyecto social existié mientras durd la conciencia del
kairos. El tiempo especial termind con la experiencia de la Segunda Guerra y el proyecto

del socialismo religioso también termind. So6lo quedd un vacio, calificado como vacio

535

sagrado™>, es decir, una actitud de espera activa que alejo a Tillich de cualquier proyecto

social concreto.
En el ensayo de Tillich titulado Answer, publicado en el libro de Charles W. Kegley

The Theology of Paul Tillich en 1952, Tillich confirma las ideas arriba presentadas:

“Eso es lo que hicimos en los afos posteriores a la Primera
Guerra Mundial, y esta experiencia fue expresada en el simbolo
del kairos. Como aquellos que interpretan ‘los signos de los
tiempos’, nosotros siempre fuimos confirmados y refutados [...]
Cuando, después de la Segunda Guerra Mundial, yo hablé de
‘vacio’ que debiamos experimentar como un ‘vacio sagrado’
asumiéndolo pacientemente sobre nosotros mismos, esto también
fue una interpretacion del momento presente a la luz de lo eterno,
fue también una proclamacion de un kairos. Solamente que este
kairos fue no un kairos que llama a la accion transformadora, sino
a la espera en un vacio >*

534 Cfr. Paul Tillich, The Protestant Era, 49.

*3 Cfr. Ibid., 60.

536« That is what we did in the years after the First World War, and this experience was expressed in the symbol
of the kairos. Like those who interpret ‘the signs of the time’, we always were both confirmed and refuted
[...] When, after the Second World War, | spoke of a ‘void” which we should experience as ‘a sacred void’
by taking it patiently upon ourselves, this also was an interpretation of the present moment in the light of the
eternal; it also was a proclamation of a kairos. Only this kairos was not a kairos calling for transforming
action, but for waiting in a vacuum” (Charles W. Kegley, The Theology of Paul Tillich, 390 - 392).
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El fin del kairos, el autoexilio en Estados Unidos y la experiencia de la Segunda
Guerra Mundial marcaron el cambio en la reflexion de Tillich hacia otro foco de interés.
En este pais que lo acogio va a predominar una perspectiva mas existencialista, segun la
cual la situacién presente del hombre va a estar determinada, fundamentalmente, por su
sentimiento de angustia y de vacio provocados por la actual sociedad técnica carente de un
fin ultimo y que avanza solo horizontalmente.

Esta perspectiva existencialista se hace claramente presente en los escritos posteriores
a 1933, pero encuentra sus raices tempranamente en la carrera de Tillich, tal como lo
relata en su ensayo autobiografico What am 1?, a propdsito de su cercania con Heidegger
en la Universidad de Marburgo, en 1925: “[el] [e]xistencialismo en su forma del siglo
veinte cruz6 mi camino. Tomé afos, antes que llegara a ser completamente consciente del
impacto de este encuentro en mi propio pensamiento™*’. Es asf como en la obra principal
escrita en el periodo americano, Systematic Theology, se plantea claramente la
conveniencia del andlisis existencialista para el trabajo del tedlogo de hoy: “el
existencialismo y la teologia contemporanea deberian llegar a ser aliados y analizar el
caréacter de la existencia en todas sus manifestaciones™>*. Pues el existencialismo no es
otra cosa que un analisis de la situacion del hombre con todas sus contradicciones y
ambiguedades. La distincion entre esencia y existencia constituye la espina dorsal de todo
el sistema teol6gico®*®, y la nocién de extrafiamiento del ser esta en la base del mismo
método de la correlacidn, pues desde el analisis de la conciencia de la situacion
fundamental de alienacion del hombre va a surgir “la pregunta por una realidad en que el
auto extrafiamiento de nuestra existencia sea vencido, una realidad de reconciliacion y

reunion, de creatividad, significado y esperanza”>*

. En la Parte Ill de Systematic
Theology la existencia constituye una categoria fundamental para comprender el estado de

extrafiamiento del ser humano luego del acontecimiento de la caida, simbdlicamente

“Existentialism in its twentieth-century form crossed my path. It took years before | became fully aware of
the impact of this encounter on my own thinking” (Paul Tillich, My Search for Absolutes, 23).
“...existentialism and contemporary theology should become allies and analyze the character of existence in
all its manifestations” ( Paul Tillich, Systematic Theology, I1, 27-28).

539 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, |, 204.

540 <

...the question of a reality in which the self estrangement of our existence is overcome, a reality of
reconciliation and reunion, of creativity, meaning, and hope” (Ibid., 49).
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relatado en el capitulo 3 del libro del Génesis. En la Parte IV la existencia también
constituye una categoria fundamental para entender la vida como una mezcla de
elementos esenciales y existenciales. La situacion presente es, en esta Parte 1V, el ser
esencial sometido a las condiciones de la existencia, tales como la finitud, el
extrafiamiento, y el conflicto®*. De esta manera, se podria decir que Tillich cambia el
significado de la situacion presente, de ser entendida como una realidad social y cultural
apremiada por el kairos, a la situacion fundamental del ser del hombre extrafiado de su
propio fundamento de ser.

En el libro The Courage to be se percibe claramente, también, la perspectiva
existencial. Su enfoque esta centrado en lo que significa internamente para el hombre vivir
en esta sociedad técnica, la situacion de angustia y sinsentido. Asimismo, en el escrito
Effects of Space Exploration on Man’s Condition and Stature lo que importa es el
sentimiento de vacio en el hombre, causado por los avances horizontales que culminan en
la exploracion espacial. Estas reflexiones son existenciales, puesto que existencial
significa, para Tillich, “participar en una situacion [...] con la totalidad de la propia
situacion”®*, es decir, lo que importa en este enfoque es el sujeto con todas sus
condiciones concretas.

Otro elemento importante de considerar para comprender estos dos tipos de respuesta,
es la pérdida de la concrecion histdrica en la reflexion teoldgica en el periodo americano.
En el periodo aleman, y desde el contexto de la participacidn en el Movimiento Socialista
Religioso, la historia constituye una categoria fundamental sobre la cual se proyecta un
modelo social concreto. Tillich interpreta la historia desde las categorias de la teoria del
significado: forma y significado, y desde la idea del kairos. Desde las categorias de la
filosofia del significado todo acto cultural tiene una relacion con su significado
incondicionado®®. Estas categorias posibilitaron la comprensién de la historia como una

realidad determinada por las relaciones dialécticas entre las tres formas culturales: la

1 Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 12.
%42 « _ participating in a situation [...] with the whole of one’s situation” (Paul Tillich, The Courage to Be, 124).
%3 Cfr. Paul Tillich, What is Religion? 56-59.
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heteronomia, la autonomia y la teonomia>**. Desde la idea del kairos, Tillich interpreta la
historia en la relacion de lo condicionado y lo incondicionado, de manera que la historia
no es una realidad sin significado y relativa, sino que es una realidad en que se puede dar
una apertura a la presencia dinamica de lo incondicionado o una reclusion en si misma. En
el kairos lo incondicionado permea y guia todas las funciones y formas culturales. En este
contexto del kairos, el proyecto socialista se planteaba frente a una situacion historica
concreta: el sistema capitalista como manifestacion de la sociedad autbnoma que nace en
el Renacimiento y se hace predominante desde el siglo XIX. Este proyecto socialista
religioso constituiria una accién concreta que orientaria la historia hacia una teonomia.

Todos estos elementos de la comprension de la historia conforman en Tillich su
conciencia de vivir la historia, de estar envuelto en la historia viva. Lo que le interesa a
Tillich no es la teoria de la historia sino la conciencia de la accion histdrica. La historia
estd conformada por las decisiones concretas ante lo incondicionado. En el periodo
aleman Tillich tiene la conciencia de vivir en un tiempo especial, dentro del cual es un
actor, no un espectador, se siente llamado a tomar una decision por una forma social
historica determinada.

En el periodo americano esta perspectiva histérica concreta es cambiada por una
perspectiva ontoldgica donde la situacién es descrita ahistéricamente como el estado de
extrafiamiento existencial. EI conflicto no se encuentra ahora en el devenir histérico, sino
en la situacion ontolégica fundamental y universal luego de la caida. En Systematic
Theology se pierde la dimension concreta de la historia. Aqui la teonomia no constituye
una categoria histdrica en el devenir dialéctico en relacion con la autonomia y la
heteronomia, sino que es un producto instantaneo y vertical del impacto de la Presencia
Espiritual en la cultura®®. Es, quizas, un sintoma de esta dificultad para integrar la historia
en el sistema, el hecho que Tillich haya tenido que agregar una Parte quinta de Systematic
Theology (Historiay Reino de Dios) para incluir ahi la dimension historica, independiente

de la Parte 1V titulada Vida y Espiritu. El tema de la ambiguedad de la técnica y su

>4 Cfr. Paul Tillich, Wat is Religion? 72-76; Paul Tillich, The Protestant Era, 45-46.
> Cfr. Paul Tillich, Systematic Theology, Ill, 252.
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solucidon son tratados fuera de la historia, no como situacion histérica, sino como una
situacion ontologica existencial.

En The Courage to be el conflicto se presenta también ahistoricamente, en la amenaza
del no ser en nuestra existencia, y su solucién es el coraje de ser manifestado en la fe
absoluta; y en el escrito Effects of Space Exploration on Man’s Condition and Stature
Tillich plantea no una solucién histérica horizontal, sino una solucién religiosa vertical:

recuperar la dimension de profundidad.

3.2. El principio protestante

Nos queda aun otra pregunta por resolver acerca del tipo de respuesta general que
presenta Tillich: ¢;Por qué nuestro autor tiene un desarrollo tan escueto, poco concreto en
general, de las soluciones que hemos llamado humanas politicas e histéricas?, ¢por qué su
valor es tan provisorio y fragmentario frente a la solucion definitiva que viene de Dios? y
¢por qué Tillich profundizé mas en el problema de la ambigiiedad de la técnica que en su
solucion? La respuesta a estas preguntas la encontramos en su impronta marcadamente
protestante.

Efectivamente, el luteranismo esté en la base de toda la obra de Tillich. En su ensayo
autobiografico On The Boundary nuestro autor se declara profundamente luterano®*, lo
cual tiene implicancias para toda su reflexion teologica. Para ahondar en este punto es
necesario llegar al centro de lo que significa ser protestante. En este sentido Tillich se
refiere muchas veces al Principio Protestante, que consiste en la justificacion por la sola

gracia:

“El principio central del Protestantismo es la doctrina de la
justificacion por la sola gracia, lo cual significa que ningun
individuo y ningun grupo humano puede pretender una dignidad

divina por sus logros morales, por su poder sacramental, por su

> Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 54.
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santidad, o por su doctrina. Si, consciente o inconscientemente,
ellos pretenden tal cosa, el Protestantismo exige que sean
desafiados por la protesta profética, que da a Dios solamente la
absolutez y la santidad y niega cualquier pretension del orgullo
humano. Esta protesta contra si mismo sobre la base de una
experiencia de la majestad de Dios constituye el principio
Protestante [...] Ello implica que no puede haber un sistema

sagrado, eclesiastico o politico™®*’

Segln Tillich, la conocida expresion justificacion por la fe puede ser mal
interpretada. La fe puede ser comprendida como el trabajo intelectual de aceptar la
doctrina. Pero no es la fe sino la gracia la causa de la justificacion. Dios es la Unica causa.
Tillich prefiere remplazar la expresion justificacion por la fe, por “justificacion por la
gracia a través de la fe”>*,

Este principio lo podemos encontrar a lo largo de todos los temas desarrollados por
Tillich, y en forma especial en lo que se refiere a la solucion del problema de la
ambiguedad de la técnica. Siendo consecuente, entonces, con este principio, la solucién
se va a encontrar solamente y definitivamente en Dios. Pues toda pretension de erigir
alguna realidad mundana como una mediadora de la justificacion seria objeto de la critica
protestante. En esta linea vemos que en su ensayo On The Boundary, una vez que Tillich
declara su identidad protestante continla inmediatamente con la conciencia de la

negatividad de la existencia:

“The central principle of Protestantism is the doctrine of justification by grace alone, which means that no
individual and no human group can claim a divine dignity for its moral achievements, for its sacramental
power, for its sanctity, of for its doctrine. If, consciously or unconsciously, they make such a claim,
Protestantism requires that they be challenged by the prophetic protest, which gives God alone absoluteness
and sanctity and denies every claim of human pride. This protest against itself on the basis of an experience
of God’s majesty constitutes the Protestant principle [...] It implies that there cannot be a sacred system,
ecclesiastical or political” (Paul Tillich, The Protestant Era, 226).

justification by grace through faith” ( Systematic Theology, 111, 224).

213



“La substancia de mi religion es y permanece siendo luterana.
Esta incorpora la conciencia de la ‘corrupcion’ de la existencia, el
repudio de toda Utopia social, incluyendo la metafisica del
progreso, el conocimiento del cardcter demoniaco irracional de la
vida™®*.

Esta conciencia de la corrupcién de la existencia se encuentra latente a lo largo de
todo el desarrollo teoldgico de Tillich. Es cierto que en el periodo del Socialismo
Religioso Tillich se comprometio con una realidad de la existencia: una forma politica
-algo contradictorio al principio protestante y su conciencia de la corrupcion de la
existencia. Pero esto se puede entender s6lo dentro de la excepcionalidad del kairos. El
luteranismo y el socialismo son dos mundos, de alguna manera antagonicos, que se

encuentran unidos, excepcionalmente, por el concepto del kairos “como un concepto

limite entre el luteranismo y el socialismo™>.

Desde esta vision protestante, Tillich se resguarda de cualquier identificacion del
Socialismo con el Reino de Dios. El socialismo se orienta, finalmente, al Reino, pero se
encuentra infinitamente distante de él. Tillich afirma:

“El término [kairos] pretende expresar el hecho que la lucha por
un nuevo orden social no puede conducir a una realizacion tal
como lo que significa el Reino de Dios, pero que en un tiempo
especial se exigen tareas especiales, y un aspecto especial del
Reino de Dios aparece como una demanda y expectacion. EI Reino
de Dios siempre permanecera como trascendente; pero aparece
como un juicio a una forma dada de sociedad y como una norma
para una [sociedad] proxima. Por tanto, la decision por el
Socialismo durante un periodo definido puede ser la decision por el
Reino de Dios, aunque el ideal Socialista permanece infinitamente
distante del Reino de Dios™***

9 “The substance of my religion is and remains Lutheran. It embodies the consciousness of the ‘corruption’ of
existence, the repudiation of every social Utopia, including the metaphysics of progress, the knowledge of
the irrational demonic character of life” (Paul Tillich, The Interpretation of History, 54).

%0 « _as a border-concept between Lutheranism and Socialism” (Ibid., 57).

! “The term is meant to express the fact that the struggle for a new social order cannot lead to a fulfillment
such as is meant by the Kingdom of God, but that at a special time special tasks are demanded, and one
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Incluso la teonomia a la cual se dirige el socialismo religioso como su meta?

tampoco es una solucion definitiva, es sélo una solucidon fragmentaria: “[p]ero la
teonomia nunca puede ser completamente victoriosa, asi como no puede nunca ser
completamente derrotada. Su victoria es siempre fragmentaria por el extrafiamiento
existencial subyacente a la historia humana>*®, Pues las demonias, como lo hemos
mencionado més arriba, solo podrén ser derrotadas por la divinidad, por la Gracia®*.

En Systematic Theology la idea fuertemente protestante de la corrupcion de la
existencia se aprecia aun mas patentemente. Aqui la solucion a la ambigliedad de la vida

no se encuentra en ninguna de las dimensiones de la vida:

“...Bajo todas las dimensiones la vida se mueve mas alla de si
misma en la direccion vertical. Pero bajo ninguna dimensién
alcanza aquello hacia lo cual se mueve, lo incondicional. No lo
alcanza, pero la busqueda permanece [...] La respuesta a esta
busqueda es la experiencia de la revelacion y la salvacion; ellas
constituyen la religion por encima de la religion, aunque ellas se
convierten en religion cuando son recibidas™°

La solucion se va a encontrar solo en la religion, en la gracia; la solucion tiene que
venir desde fuera de la existencia. Tillich iguala, de alguna manera, la solucién al
problema de la ambigliedad de la técnica con la justificacion por la gracia; y asi como el

pecador es justificado por la gracia, aunque el hombre por si mismo sigue siendo pecador,

special aspect of the Kingdom of God appears as a demand and expectation. The Kingdom of God will
always remain as transcendant; but it appears as a judgment to a given form of society and as a norm to a
coming one. Thus, the decision for Socialism during a definite period may be the decision for the Kingdom
of God, even though the Socialist ideal remains infinitely distant from the Kingdom of God” (lbid., 57-58).
Cfr. Paul Tillich, Political Expectation, 66.

“...But theonomy can never be completely victorious, as it can never be completely defeated. Its victory is
always fragmentary because of the existential estrangement underlying human history” (Paul Tillich,
Systematic Theology, 111, 250).

Cfr. Paul Tillich, The Interpretation of History, 122.

“Under all dimensions life moves beyond itself in the vertical direction. But under no dimension does it
reach that toward which it moves, the unconditional. It does not reach it, but the quest remains [...] The
answer to this quest is the experience of revelation and salvation; they constitute religion above religion,
although they become religion when they are received” (Paul Tillich, Systematic Theology, 111, 109).
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solo la gracia puede solucionar definitivamente el problema de la ambigiiedad de la
técnica. La solucion no puede provenir de la accion del hombre por si misma; la solucion
viene de fuera de la existencia historica, viene de la accion del Espiritu. El principio
protestante impulsa a Tillich a saltar a la recepcion de la gracia sin mediaciones. Las
mediaciones se encuentran en la pregunta, pero no en la respuesta. Entonces, solucionar
el problema de la ambiguedad de la técnica no significa trabajar directamente por el
mejoramiento del mundo desde el mundo, cambiar el mundo desde lo mas dafiado hacia
lo menos dafiado, porque la solucion no se puede encontrar en la existencia, en la historia,
en el mundo. La solucién solo viene de la gracia. Asi como para Lutero la justificacion
del pecador proviene exclusivamente del perdon y la misericordia de Dios, para Tillich la
gracia que soluciona las ambigiiedades de la técnica proviene totalmente de la iniciativa
divina. Esta tendencia que proviene de su ser protestante hace que Tillich tienda a poner
el acento en el interior del hombre, en su espiritu, en las actitudes, en la conversion, mas
que en mediaciones externas tales como el cambio de las estructuras sociales o las

decisiones politicas.
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V. PRESENTACION Y DIALOGO CON COMENTADORES DE TILLICH Y
DOS TEOLOGOS CATOLICOS QUE HAN REFLEXIONADO SOBRE EL
TEMA DE LA TECNICA

En este Ultimo capitulo ampliaremos nuestro horizonte més alla de los escritos de
Tillich, poniendo la tematica de la técnica en un contexto mas amplio. Centraremos
nuestra atencion en algunos comentaristas de Tillich en su reflexion sobre la técnica y en
dos teologos catdlicos que han colocado el tema de la técnica en un lugar importante
dentro de su reflexion teoldgica.

1. Comentadores de Tillich

Dialogaremos aqui con cinco autores comentadores de Tillich, en cuyos articulos, o
libros, han incluido en forma relevante el tema de la ambigiiedad de la técnica. Los
criterios de seleccion consisten en la importancia que le han dado al tema, y en que sus
publicaciones son conocidas, comentadas y se encuentran disponibles al publico lector.

Estos autores son James Luther Adams, Raymond F. Bulman, Arnold Wettstein,
J.Mark Thomas y Eduardo Cruz. Los cuatro primeros son norteamericanos, y el tltimo es
brasilero. Todos con grado de Doctor, con quienes estableceremos un didlogo
refiriéndonos a un solo escrito de cada uno de ellos. Estos escritos corresponden a tres
libros, que son las publicaciones de tesis doctorales, y dos articulos publicados en dos
colecciones auspiciadas por la Sociedad Norteamericana Paul Tillich (North American
Paul Tillich Society).
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1.1. James Luther Adams

James Luther Adams fue profesor de teologia, ejercio en varias Facultades de teologia
en Estados Unidos®®; llegé a ser el principal traductor de la mayor parte de los articulos y
ensayos de Tillich traducidos al inglés. Estos trabajos de traduccion concluyeron en una

h>’. Adams realizé su tesis

gran cooperacion y amistad hasta los ultimos dias de Tillic
doctoral sobre la teologia de Tillich, posteriormente publicada, con el nombre Paul
Tillich’s Philosophy of Culture, Science, and Religion®®. Este libro ha constituido un
punto de referencia relevante dentro de la literatura secundaria sobre Tillich, y la técnica
ocupa ahi un lugar importante. Por tanto, dado que Adams se refiere al tema de la técnica
y también dada la importancia de este libro comenzaremos nuestro didlogo con este autor.

Adams sitla el topico de la técnica dentro del tema de la teologia de la cultura, a
propdsito del actual divorcio de la religion con la vida. Adams afirma que hoy vivimos en
la era técnica, la cual ha sido decisiva para la actual frustracion de significado de la vida.
La religidn ha pasado a ser un residuo cultural. La religion ya no tiene el monopolio de la
profundidad en la verdad y la realidad®™°. Este planteamiento es desarrollado en el
contexto tematico de la relacion entre el arte y la religion. El arte — la pintura y la
arquitectura principalmente — es expresion cultural privilegiada para desarrollar una
teologia de la cultura, segun la cual la religiéon no se limita a alguna institucion religiosa,
sino que puede ser la substancia de toda manifestacion cultural. Asi, la substancia
religiosa no se manifiesta necesariamente en el arte tematicamente religioso, sino también
puede manifestarse en el arte secular. La expresion artistica no revela solamente una
experiencia estética, sino que revela con claridad el significado de la vida, expresa una
actitud metafisica hacia la vida y la existencia. Por ejemplo, el impresionismo es un estilo

propio de la clase media individualista del siglo diecinueve, mientras que el

5% Cfr. Wilhelm & Marion Pauk, Paul Tillich His Life & Thought, 220.

%7 Cfr. Ibid., 220 — 221.

> James Luther Adams. Paul Tillich’s Philosophy of Culture, Science, and Religion. New York: Harper
and Row Publishers, 1965.

*9 Cfr. Ibid., 97.
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expresionismo expresa la rebelion contra la situacion de la masa dominada por la técnica,
contra la despersonalizacién en la actual sociedad técnica®®. Dentro de este planteo,
Adams trata el tema de la técnica; y al igual que el arte, la técnica también expresa
significacion de la existencia; la técnica moderna expresa una interpretacion
contemporanea de la vida. Con esta significacion Adams trata el tema de la técnica, entre
las paginas 92 a 98, conformando algo asi como un paréntesis dentro del tema de la
teologia del arte.

Dentro de este contexto, Adams desarrolla una reflexion sobre la técnica basada en la
conferencia dictada por Tillich en 1927 Mythos and Logos of Technology®®. Adams
practicamente resume este ensayo, sin hacer mayores elaboraciones y relaciones con otros
escritos de Tillich referente a este tema. Este autor plantea las ambigiiedades de la técnica
tal como son presentadas en este escrito de Tillich, solo describiéndolas, sin ninguna
elaboracion méas profunda. También afirma que la técnica es demoniaca, sin detenerse
mas en ello; y cuando, en otra parte de su libro, ahonda en lo demoniaco mismo, no trata el
tema de la técnica directamente; mas bien el tema de lo demoniaco esta tratado en
referencia a la tematica de la filosofia de la religion y la historia de las religiones.

En otra parte del mismo capitulo - entre las paginas 105 y 110 - Adams trata también el
tema de la técnica. Esta vez el autor se basa sobre otro articulo: The Technical City as

Symbol, publicado en 1928°%

. Aqui trata el tema de la ciudad técnica como un simbolo de
la ambigiedad de la técnica, pues la ciudad técnica significa la victoria sobre la
inhospitalidad de la tierra, pero, por otro lado revela una nueva inhospitalidad, se ha
perdido la relacion con el suelo, con la vida. Aqui Adams presenta también con claridad la
ambiguedad de la técnica bajo el simbolo de la ciudad técnica, pero tampoco profundiza
en tal ambigliedad y su raiz. Adams termina esta reflexion volviendo al tema del arte.

Relaciona el concepto de la era técnica con el estilo de la pintura del siglo XIX:

“Es en conexion con este cuestionable aspecto de la moderna edad

50 Cfr. Ibid., 92.
51 Cfr. Ibid., 96.
%2 Cfr. Ibid., 105.
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técnica que debemos entender la pintura del siglo pasado. El
naturalismo y el impresionismo fueron realmente un producto del
carécter capitalista de una sociedad técnica. El aspecto encerrado en
si mismo de la nueva sociedad con su técnica se expreso en estas
formas de pintura”563.

Se podria decir que en este libro de Adams el tema de la técnica se encuentra
enmarcado dentro del tema de la teologia de la cultura. Se trata de descubrir la manera en
que la técnica simboliza el caracter de la existencia humana en alguna situacion historica
particular, semejante a lo que se descubre al analizar las expresiones artisticas.

Ademas, Adams se aproxima al tema de la ambigiedad de la técnica desde una
perspectiva meramente descriptiva, y queda la impresion de que las ambigliedades
descritas no llegan a conformar una determinacién de la sociedad y la cultura tal como se
manifiesta en la actualidad. Adams pone el acento en la neutralidad de la técnica. Afirma
que la maquina (simbolo de la técnica) es neutra®™*. La técnica aparece como un mero
medio de produccién que ha sido pervertido por el capitalismo®®. Es decir que la técnica
no es concebida como existencialmente ambigua. Adams dice que la técnica debe ser
redimida, y esto se logra mediante una teologia de la cultura, es decir, siendo consciente
de sus promesas y sus amenazas, de lo que involucra para la vida de la ciudad moderna, es
decir, siendo consciente de su significado como expresion cultural frente a su significado
incondicionado. Pero para Tillich la técnica no es meramente neutra, sino que es
activamente ambigua; ni tampoco es, como lo deja percibir Adams, algo exterior al
hombre, sino que tiene que ver con algo propio e interior al hombre, es expresion de su
auto-creatividad; y su solucion no se logra por medio de ser consciente de su significado
como expresion cultural, sino que solo lo puede lograr la gracia y el impacto de la

Presencia Espiritual.

%83 “It is in connection with this questionable aspect of the modern technical age that we must understand the

painting of the past century. Naturalism and impressionism were really a product of the capitalist temper
of a technological society. The self-enclosed aspect of the new society with its technology came to
expression in these forms of painting” Ibid., 110).

*4 Cfr. Ibid., 104.

%% Cfr. Ibid.
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Para comprender el modo en que Adams trata el tema de la técnica es necesario ser
conscientes de que esta obra consiste basicamente en una version revisada de su tesis
doctoral defendida en 1945°%. Por tanto, como lo menciona el mismo Adams, esta obra
esta basada en los escritos de Tillich anteriores a 1945, la mayoria de ellos alemanes™®".
Dicho esto, nos podemos explicar por qué falta el aporte sistematico que brinda
Systematic Theology. Esta Gltima aporta a la comprension sistemética de la ambigiedad
de latécnica, distinguiendo las tres ambiguedades a las que hacemos referencia en nuestra
tesis. Adams se queda en una variada descripcion del fendmeno de las ambigiiedades de
la técnica. Por tanto, es explicable esta falta de perspectiva en su desarrollo. También, por
esta misma razon, es explicable que Adams no incorpore temas tratados por Tillich con
posterioridad a 1945, tales como lo referente a la angustia existencial y la ambigliedad de
la libertad y limitacion manifestada en los tiempos de la guerra fria. Pero creemos que no
es excusable el acento que Adams pone en la neutralidad de la técnica, siendo que antes
del ’45 Tillich habia desarrollado con toda fuerza la idea de lo demoniaco y sus
implicancias también para la técnica. La técnica demoniaca expresa algo muy al