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Tema: Planteamientos filosóficos sobre la sociedad (1ª parte). 
SESION SEIS 

 
OBJETIVO. 
 El alumno revisara y comprenderá el concepto de Planteamientos filosóficos 
sobre la sociedad a modo de evidenciar a la Filosofía como la ciencia que trata de 
esclarecer las problemáticas sociales. 
 
INTRODUCCIÓN. 

La sociedad moderna se transforma, corre por una línea de significados 
cada vez más impersonales, demanda respuestas inmediatas y a veces 
instintivas, limitando el cuestionamiento o razonamiento de leyes por la asunción 
de su propia dinámica de mercado a todo aquel que quiera entrar a su real círculo 
social. El sujeto entonces, se convierte más en una construcción social, 
arbitrariamente configurado por la dinámica del capital, que en sujeto consciente. 
Es más un objeto construido, al que se le niega existencia y preeminencia, hasta 
convertirlo en una entidad cosificada, capaz de prestar un servicio o consumir una 
necesidad creada con el objeto de hacerlo sentir un sujeto viviente. 
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DESARROLLO. 

El personalismo como corriente de pensamiento tiene lugar dentro de un 
medio rodeado por diversas ideologías iguales de la situación política que el 
mundo atravesaba durante la primera mitad del 

Orígenes. 

siglo XX. 

Planteamientos filosóficos 
sobre la sociedad. 

Emmanuel Kant 

Orígenes. 

Soren Kiekegaard 

Principales personalistas 

Jacques Maritain 

Emmanuel Mounier 

Maurice Nedoncelle 

Gabriel Marcel 

Karol Wojtyła 

Romano Guardini 

Personalistas contemporáneos 

Carlos Díaz 

Juan Manuel Burgos 

Filosofías relacionadas con el personalismo. 

Edmund Husserl 

Max Scheler 

Martin Buber 

Principales temas personalistas 
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El cientificismo y el positivismo formaban parte de dicho contexto y fueron 
dos de las ideologías que más repercusiones tenían en el pensamiento y actuar 
humano en la época. La causa de la popularidad de este nuevo materialismo 
intelectual se halla en el éxito alcanzado por la ciencia experimental. 

El método científico era considerado como el único método de conocimiento 
válido y las únicas dimensiones que realmente existían eran las físicas y 
materiales puesto que podían ser controladas mediante este método. De este 
modo, se rechazaron las dimensiones trascendentes de la persona. 

El capitalismo por su parte proclamaba la libertad del individuo y su derecho 
a la propiedad privada pero después no establecía mecanismos solidarios entre 
los sujetos, sino que cada uno debía resolver sus problemas con sus propias 
fuerzas y recursos. 

En respuesta al capitalismo, el marxismo como ideología de gran 
popularidad en el viejo mundo ofrecía un enfrentamiento con el opresor a través 
de la lucha de clases para reapropiarse de los medios de producción que habían 
usurpado los explotadores. El hombre estaba subordinado a la humanidad total 
para lo que se buscaba el llamado paraíso comunista. 

Junto al marxismo aparecieron dos movimientos totalitarios con una 
concepción de la persona muy particular. El nazismo por un lado, propugnaba la 
supremacía de la raza aria sobre todas las demás y de ahí deducía su derecho a 
dominar sobre todos los pueblos. El fascismo por otro lado, definía al hombre 
como un momento o manifestación concreta que adopta un Espíritu absoluto que 
permanece y al que tiene que ponerse a su servicio. 

Ante las corrientes de pensamiento que subordinaban al hombre a una 
entidad superior y reducían su naturaleza a dimensiones concretas que no 
abarcaban todo lo que implica ser persona; surge la necesidad de una respuesta 
que lo revalorizara y defendiera la verdadera identidad del mismo. 

Esta respuesta, debería estar contextualizada en la realidad del mundo 
actual y debería ser un medio para facilitar propuestas de acción a la problemática 
del hombre. Resaltar la noción de persona, la experiencia de su ser, el encuentro 
con los demás, su trascendencia, subjetividad y libertad constituía una tarea de 
suma importancia y laboriosidad que finalmente el Personalismo toma a bien 
realizar. 

Emmanuel Kant 

 A Kant se le considera precursor del Personalismo por sus aportes en torno 
a la concepción de persona como valor absoluto, distinguiéndola radicalmente de 
las cosas u objetos. Estas intuiciones han servido para colocar cimientos a la 
propuesta filosófica y cultural del Personalismo. 

Aportes al personalismo 
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 Antes de abordar los puntos por los cuales se le considera precursor del 
Personalismo, es importante dar un vistazo al camino de reflexión recorrido por 
Kant, a través de lo que se llamaría su Antropología Filosófica. 

 Kant intenta superar la oposición entre 

Antropología filosófica kantiana 

racionalismo y empirismo; su 
reflexión trascendental sobre la razón pura como condición para la posibilidad de 
un conocimiento objetivo, será fundamental en toda la filosofía posterior, por ello 
su planteamiento tiene una importancia extraordinaria. Pero tampoco logra montar 
una imagen filosófica del hombre que pueda abarcar la unidad y totalidad del ser 
humano. 

 Los contrastes entre intuición sensible y pensamiento conceptual, entre 
conocimiento teórico y actuación práctica, entre ciencia y fe, no consiguen formar 
una unidad. Cuando Kant toma del racionalismo escolástico de Wolff los tres 
sectores de la metaphysica specialis y entiende el mundo, el alma y Dios como 
ideas de la razón pura, está entendiendo al hombre únicamente bajo el título de 
“alma”; en este esquema presentado, no hay lugar para el hombre total y concreto, 
lo cual difícilmente se justifica en con la obra kantiana “Antropología en sentido 
pragmático”. Mientras que una Antropología fisiológica se pregunta “qué hace la 
naturaleza con el hombre”, la Antropología pragmática se plantea la cuestión de 
“qué hace el hombre de sí mismo”. 

 Antropológicamente es más importante la conocida referencia al tema que 
Kant hace en la introducción a la Lógica, y en la que formula las preguntas 
fundamentales del hombre: ¿Qué puedo yo saber?, ¿qué debo hacer?, ¿qué 
puedo esperar?, ¿qué es el hombre?, y agrega Kant: “A la primera pregunta 
responde la Metafísica, a la segunda la Moral, a la tercera la religión y a la cuarta 
la Antropología, ya que las tres primeras preguntas están relacionadas con la 
última”.PERO 

 Aun cuando Kant no logró trazar una Antropología que contemple al hombre 
completo, hizo importantes aportaciones, cuando en su reflexión filosófica da el 
salto de la razón especulativa, a la razón práctica. Es en su obra titulada 
Fundamentación de la metafísica de las costumbres (1785), cuando presenta una 
reflexión centrada en la persona como valor absoluto. Es a partir de aquí que sus 
aportaciones son valoradas dentro del contexto de una filosofía personalista. 

 Es en la segunda parte de su obra, donde Kant expone el llamado 
“imperativo categórico”, a través del cual establece que las leyes morales se 
presentan como una obligación absoluta para la voluntad, quien es determinada a 
la acción con independencia de las condiciones empíricas o de los móviles del 
obrar materiales, reducibles al placer subjetivo y egoísta, “determinada por tanto, 
por la mera forma de ley, como suprema condición de todas las máximas”. 

Imperativo categórico: el hombre ¿fin o medio? 
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• Primera formulación 

 Kant ha empleado una primera fórmula y general de este imperativo: “obra 
de tal modo que la máxima de tu voluntad pueda siempre valer como principio de 
una legislación universal”. 

 Con esta primera formulación, Kant pone sobre la mesa de la reflexión, la 
importancia de hacer que la propia acción se conforme con la ley. Es verdad que 
Kant concibe la ley a partir de la razón, sin embargo ya se presenta un nivel de 
exigencia para la persona, el hecho de no actuar guiado por la propia 
conveniencia e intereses, sino siguiendo un criterio objetivo, que al mismo tiempo 
pueda convertirse en criterio para los demás. A pesar de este planteamiento 
Kantiano sobre la obediencia a la ley, todavía se mantiene en el ámbito del deber. 

• Segunda formulación 

 La segunda fórmula dice: “obra de tal modo que trates a la humanidad, 
tanto en tu persona como en la de los demás, siempre como fin, nunca 
simplemente como medio”. Aquí introduce la noción del fin dentro del orden moral, 
que antes consideraba entre los motivos materiales. Los demás fines relativos que 
el hombre se propone son máximas subjetivas, con valor para el propio sujeto. 
Sólo “el ser racional existe como fin en sí mismo” y “posee un valor absoluto”. 

 Por lo tanto, ya no entra solamente entre los fines subjetivos, sino vale 
también como principio objetivo y universal. Los seres irracionales valen sólo 
como medios y por ello se llaman cosas, “mas los seres racionales, se les llaman 
personas, porque su naturaleza los distingue como fines en sí mismos, esto es, 
como algo que no se puede usar meramente como un medio”. 

 Para Kant (1724-1804), a finales del s. XVIII y después de la Revolución 
francesa, la jerarquía epistemológica se ha invertido. Hay una primacía de la ética 
sobre la política, en consonancia con una revalorización de la persona, entendida 
siempre como un fin en sí misma, frente al conjunto de las cosas, no más que 
meros medios disponibles para la persona (cabe destacar que la forma más digna 
de referirnos al ser humano, persona, en lenguas latinas se declina en femenino). 

 Por eso Kant, en lugar de hablarnos de un “bien (que puede entenderse 
como una cosa) común”, prefiere hablar de un “reino (de clara connotación 
humana y cristiana) de fines”, en el que el ejercicio de las libertades individuales 
sea compatible con el sometimiento a una ley universal. 

 Está claro que el individualismo de la antropología kantiana o la de J.S.Mill 
(1806-1873) no es posesivo, como el de Hobbes o Locke. Además, siguiendo a 
Kant, la escuela de Fráncfort y otras ofrecieron un modo de contractualismo que 
admite una pluralidad de derechos y deberes que benefician al conjunto de la 
humanidad. Mas en el momento en que superan el afán posesivo, se aproximan al 
Personalismo, como ocurre con la segunda formulación del imperativo kantiano: 
“considera a tu propia persona y a la de los demás siempre como un fin, nunca 
sólo como un medio”. 

http://es.wikipedia.org/wiki/Revoluci%C3%B3n_francesa�
http://es.wikipedia.org/wiki/Revoluci%C3%B3n_francesa�
http://es.wikipedia.org/wiki/Revoluci%C3%B3n_francesa�


 Con esta formulación Kant aporta al Personalismo una intuición 
fundamental, que será la base de los planteamientos de algunos autores 
posteriores. A través de esta fórmula del imperativo categórico, Kant no hace otra 
cosa, que colocar a la persona como centro de la reflexión, como un valor 
absoluto, radicalmente distinto de las cosas y como criterio de juicio determinante 
para adecuar el obrar del hombre, evitando los subjetivismos. 

• Tercera formulación 

 “Obra de manera que la voluntad de todo ser racional pueda considerarse a 
sí misma, mediante su máxima, como legisladora universal”. Esta fórmula es una 
prolongación de la anterior, en cuanto sujetos morales, como reino de los fines, 
acentuándose finalmente la autonomía del hombre. 

Soren Kierkegaard 

 En 

Un retorno a la persona y a su libertad 

Copenhague, en 1844 el pensador cristiano Sören Kierkegaard escribe 
El concepto de la angustia, obra que subtitula como Una sencilla investigación 
psicológica orientada hacia el problema dogmático del pecado original. 
Kierkegaard pretendía moverse entre la Psicología y la Dogmática pero, a pesar 
de su definido propósito, incursionó – como no podía ser de otra manera –en el 
campo filosófico para brindarnos una valiosa versión sobre el ser humano. Ello era 
inevitable pues el supuesto del pecado es la libertad. 

 Según Emmanuel Mounier, Kierkegaard encarnaría la revolución socrática 
del siglo XIX, ya que su pensamiento vuelve al hombre moderno, aturdido por el 
descubrimiento y la explotación del mundo, es un retorno a la conciencia de su 
subjetividad y de su libertad. 

 Continuamente en su obra expresa que el hombre es una síntesis de alma y 
cuerpo, constituida y sustentada por el espíritu y es precisamente el espíritu, el 
centro existencial del ser humano, el fundamento de su libertad ontológica. Por 
ello el autor expresa que el hombre, “al volverse hacia adentro descubre también 
la libertad”. Kierkegaard apunta que la libertad no es “alcanzar esto y aquello en el 
mundo, de llegar a rey y emperador y a vocero de la actualidad, sino la libertad de 
tener en sí mismo conciencia de que él hoy es libertad”. 

 Para el pensador danés la libertad se aprehende en la angustia, a la que 
refiere como “el vértigo de la libertad”. Ella surge cuando al querer el espíritu poner 
la síntesis, la libertad fija la vista en el abismo de su propia posibilidad y echa 
mano a la finitud para sostenerse. Y, más adelante, al afirmar “que cuando más 
hondamente se angustia tanto más grande es el hombre” precisa que no hay que 
considerar a la angustia “en el sentido en que los hombres en general la toman, 
refiriendo la angustia a algo externo que se acerca desde fuera, sino en el sentido 
de que el hombre mismo produce angustia." Heidegger, Sartre y otros pensadores, 
casi un siglo después, retomarían en este punto la ruta desbrozada por 
Kierkegaard. 
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 Muy vinculado con el tema anterior, Kierkegaard desarrolla su reflexión en 
torno al tema de la elección, a través del cual concibe a la persona como un ser 
abierto al Tú de Dios, lo cual le permitirá alcanzar su plenitud. Para ello, presenta 
los tres estadios fundamentales del camino de la vida, es decir, las esferas que 
marcan un itinerario individual. 

El hombre y la elección de la vida 

• Estado estético. 

 Es el nivel de la existencia en el ser personal. El hombre se conforma con 
una vida placentera exenta de dolor y de compromiso. La preocupación aquí es 
arrancarle a la existencia el máximo placer posible, aunque después desemboque 
en la nostalgia, la insatisfacción o el anhelo de vivir pasados goces. Lo bueno para 
el esteta es todo aquello que es bello, que satisface o que es agradable. Este 
hombre vive enteramente en el mundo de los sentidos y es un esclavo de sus 
propios deseos y estados anímicos. 

• Estado ético. 

 Es el nivel del ser en sí. El hombre se afirma cada vez más en el amplio 
tejido de las relaciones humanas, el hombre descubre en sí mismo la verdad, que 
es la subjetividad. En este estadio se manifiesta el sentimiento de responsabilidad 
ante compromisos adoptados. El individuo se decide por el matrimonio, por una 
profesión o una actividad social, etc. 

• Estado religioso 

 El nivel de la trascendencia. Éste es el estadio al que se llega mediante una 
relación subjetiva muy personal y auténtica con Dios por medio de la fe. 
Representa el paso definitivo que tiene que dar el hombre. Sólo si renuncia a sí 
mismo, para superar las limitaciones que la realidad le impone, accede a lo 
trascendente, a Dios y a la verdadera individualidad. 

 Es aquí donde se encuentra una de las más importantes aportaciones de 
este filósofo a la alternativa personalista. La persona para Kierkegaard es tal, por 
estar delante de Dios, por ser existencia dialogada entre el yo humano y el Tú de 
Dios. El hombre es verdaderamente persona cuando sale al encuentro de Dios, 
que es el Trascendente, el Tú. Sólo en referencia a Él puede hablarse del ser 
personal del hombre. 

 Kierkegaad, considerado el fundador de la filosofía existencial, presenta la 
posibilidad de un verdadero retorno a la persona, sin tener que negar a la 
naturaleza humana, sino colocándola como el punto de partida para el encuentro 
con el ser personal. 

Un existencialismo abierto al ser personal. 



 Su postura existencialista parte de una fuerte crítica en contra del Idealismo 
de Hegel, quien diluye al individuo en el espíritu universal y absoluto; además 
arremete en contra del materialismo de su tiempo, que no logra alcanzar lo 
propiamente humano y ni tan siquiera explicarlo. 

 A Kierkegaard lo que le interesa es la existencia, es él quien acuña este 
concepto en el sentido de la existencia humana, es decir, del hombre individual y 
concreto en la totalidad de su experiencia personal, de su singularidad y 
autonomía, de su libertad y responsabilidad. 

 Este individuo concreto cobra conciencia de sí mismo en la impotencia y en 
el quebranto, en la culpa y en la angustia. Pero es en la fe, que se sabe abierto a 
Dios y liberado por Dios, único en el que puede encontrar el sentido de su 
existencia. La existencia humana personal, significa en definitiva, una “existencia 
delante de Dios”. 

 La figura de Kierkegaard representa uno de los casos más sobresalientes 
de interdependencia entre el pensamiento y la vida. Su filosofía aparece como 
imperativo vital, como verdad que sólo se constituye plenamente como tal al 
convertirse en vida; y la vida, como experiencia reveladora de la misma verdad 
teórica. 

Comunión entre vida y pensamiento 

 Con frecuencia se ha calificado su doctrina como biográfica, como 
confesión personal, pero ello no ha de significar una estrecha limitación del valor 
de sus ideas, como si éstas sólo alcanzasen validez para la propia vivencia 
personal del autor. La obra de Kierkegaard es verdadera filosofía, y su contenido 
por tanto, de valor universal. 

 Si la doctrina de Schopenhauer podía ser considerada como el grito de una 
amarga experiencia del sin sentido de una vida sin esperanza, la de Kierkegaard 
representa el anuncio apasionado de la verdad que da sentido y esperanza a la 
existencia humana. Mientras en Schopenhauer, por el mismo pesimismo e 
irracionalismo doctrina, cabía un divorcio entre el pensamiento y la vida externa, 
en Kierkegaard, se impone la asunción vital de la teoría. un tio listo 

 
RESUMEN. 

Vivir es ahora como en otros tiempos seguir un estándar marcado por 
situaciones externas a la misma vida, es someterse a procesos de simbolización 
que el mismo hombre ha creado, es volverse esclavo de sus invenciones, 
imposibilitado a salirse de ellas y conforme a alimentarlas y replicarlas hasta 
desconocerse. Vivir es entonces esa confrontación conflictiva del ser “normal” 
siguiendo patrones incuestionables de la sociedad capitalista; o ser “a-normal” al 
cuestionarlas y tratar de modificarlas; cayendo, algunas veces, en la depresión de 
volver al mismo punto por la invalidez de la razón que se encuentra sometida. Las 
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pasiones, la vitalidad humana, el conocimiento, el trauma de la existencia misma 
del hombre, son sentimientos que afloran y desembocan en razonamientos 
actuales y que marcan el paso del ser “normal” o “a-normal”. El ser humano animal 
enfermo que posibilita un conocimiento reflexivo, el conocer del conocer mismo 
esclavo de ese conflicto interno del ser racional o el ser sentiente. 

El hombre como construcción inconclusa, mutable, inestable, inexacta, 
capaz de definirse de acuerdo al contexto que en sí mismo configura, es el 
verdadero objeto de estudio de la filosofía, desde el origen del pensamiento hasta 
hoy; es el punto focal, el centro de atención de tres grandes pensadores modernos 
quienes, desde su propia visión de mundo y contextos epistemológicos y 
sociológicos, coinciden en abordar la configuración del ser humano concreto, el 
hombre viviente; aunque difieren en otras particularidades de ese objeto de 
estudio filosófico. 
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EJERCICIO. 
 
Subraya la respuesta correcta. 
 
1. El personalismo como corriente de pensamiento tiene lugar dentro de un medio 

rodeado por diversas ideologías iguales de la situación política que el mundo 
atravesaba durante la primera mitad del siglo XX. 
a) Cierto. 
b) Falso. 
c) Ambas. 

2. A Kant se le considera precursor del Personalismo por sus aportes en torno a 
la concepción de persona como valor absoluto, distinguiéndola radicalmente de 
las cosas u objetos. Estas intuiciones han servido para colocar cimientos a la 
propuesta filosófica y cultural del Personalismo. 
a) Falso. 
b) Cierto. 
c) Ninguna de las otras opciones. 

3. Es la primera formulación del trabajo de Kant. 
a) “La verdad absoluta no existe”. 
b) “Obra de tal modo que la máxima de tu voluntad pueda siempre valer como 

principio de una legislación universal”. 
c) El capitalismo llevara a la destrucción de la sociedad. 
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4. Es la segunda formulación del trabajo de Marx. 
a) “Obra de tal modo que trates a la humanidad, tanto en tu persona como en 

la de los demás, siempre como fin, nunca simplemente como medio”. 
b) “Obra de tal modo que la máxima de tu voluntad pueda siempre valer como 

principio de una legislación universal”. 
c) “Obra a modo de que los demás reconozcan tu esfuerzo”. 

5. Según Emmanuel Mounier, Kierkegaard encarnaría la revolución socrática del 
siglo XIX, ya que su pensamiento vuelve al hombre moderno, aturdido por el 
descubrimiento y la explotación del mundo, es un retorno a la conciencia de su 
subjetividad y de su libertad. 
a) Ambas. 
b) Cierto. 
c) Falso. 

 
TAREA. 
 
1. Realiza una síntesis del trabajo de Emmanuel Kant.  
2. Resalta las principales aportaciones de 
3. 

Soren Kierkegaard. 

 
¿Qué entiendes por “Planteamientos filosóficos sobre la sociedad”? 
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