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“Placer y vida buena en el Filebo de Platón” (Marcelo D. Boeri, Universidad de los 

Andes, Chile) 

Conferencia 2 

 

1. Platón, Filebo 11d8-12a4: Sóc.: ¿Y no es cierto que ustedes [manifestarán] el [estado 

y disposición] del disfrutar y nosotros el de ser sabio? Prot.: Así es.�Sóc.: ¿Y qué 

sucedería si apareciera algún otro [estado] superior a éstos? Si se muestra como más 

afín al placer, ¿acaso no somos ambos vencidos por la vida que, en cuanto a estas cosas, 

es estable y la vida de placer dominará a la de sabiduría? Prot.. Sí. Sóc.: Y si es [más 

afín] a la sabiduría, ¿ésta vence al placer y éste es vencido? Ustedes concuerdan en que 

es así, ¿no? (�������Ù	
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2. Platón, Filebo 20c8-21a2; 21d9-22b8: Sóc.: Bien, acordemos todavía antes unos 

detalles insignificantes. Prot.: ¿Cuáles? Sóc.: [20d] ¿Es acaso necesario que la justa 

medida del bien sea o no sea perfecta? Prot.: ¡Sin duda, que sea la más perfecta de 

todas, Sócrates! Sóc.: Y qué, ¿el bien, es suficiente? Prot.: ¡Por supuesto, y en eso se 

diferencia de todo lo demás que existe! Sóc.: Según creo, al menos lo siguiente es en 

extremo necesario decir de él: que todo lo que lo conoce, lo persigue y tiende [a él], y 

desea atraparlo y poseerlo, no se preocupa por ninguna otra cosa, a no ser por las que se 

cumplen junto con los bienes.  Prot.: No es posible replicar a eso. Sóc.: Examinemos, 

entonces, y juzguemos tanto la vida de placer como la de sabiduría, observándolas por 

separado. Prot.: ¿Cómo dijiste? Sóc.: Que la sabiduría no está en la [vida] de placer, ni 

el placer en la de sabiduría. Pues si uno de ellos es el bien, ya no debe precisar en modo 

alguno de nada. Pero si pareciera que lo precisara, no es posible que eso sea ya el bien 

real para nosotros. [...] Sóc.: Si alguno de nosotros aceptara vivir en posesión de todo 

tipo de sabiduría, inteligencia, conocimiento y recuerdo de todo, sin participar del 

placer, ni grande ni pequeño, ni tampoco del dolor, sino ser completamente insensible 

respecto de todas las cosas de esta índole. Prot.: Sócrates, ninguno de estos dos tipos de 

vida me parece elegible, ni tampoco, según creo yo, podría parecerle nunca a otra 

persona. Sóc.:¿Y el que concierne a ambos tipos [de vida], Protarco, que resulta de una 

mezcla de ambas y es común a ambas? Prot.: ¿Quieres decir de placer, de inteligencia y 

de sabiduría? Sóc.: Así es, eso es lo que sugiero. Prot.: Sin duda, cualquier persona 

elegirá este [tipo de vida] antes que cualquiera de aquellos, y además no es que uno lo 

elegirá y otro no, [sino que todos lo harán]. Sóc.: ¿Comprendemos, por tanto, cuál es 

ahora para nosotros el resultado de la presente discusión? Prot.: Por supuesto que sí: 

que de los tres modos de vida que se propusieron, dos no son suficientes ni elegibles 

para ningún ser humano o animal. Sóc.: Ahora bien, en cuanto a ellos ¿no es acaso ya 

evidente que ninguno de tales [tipos de vida] contenía el bien? En efecto, si [alguno de 

ellos] fuera suficiente y perfecto, sería elegible tanto para las plantas como para los 

animales en su totalidad, que fueran capaces de vivir así constantemente durante su 

vida. Pero si alguno de nosotros eligiera otras cosas, lo haría involuntariamente, en 

contra de la naturaleza de lo que es verdaderamente elegible, por ignorancia o por 

alguna desafortunada necesidad. 
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3. Platón, Filebo 60c6-61a3: Sóc.: ¿Y no es cierto que en nuestro argumento 

procuramos poner por separado lo uno de lo otro para la vida de cada uno, placer no 

mezclado con sabiduría y, del mismo modo, sabiduría que no contenga ni siquiera el 

más pequeño ingrediente de placer? Prot.: Sí, así era.�Sóc.: Ahora bien, ¿no nos pareció 

entonces
1
 que uno de ellos era suficiente para alguien? Prot.: ¿Y cómo lo sería? Sóc.: Si 

en ese momento hubiésemos cometido un error, que alguien, cualquiera fuere, vuelva a 

tomar ahora [el argumento] y lo explique de una manera más correcta; que haga 

depender del mismo carácter a recuerdo, sabiduría, conocimiento y opinión verdadera, y 

examine si alguien sin ellos aceptaría tener o incluso adquirir cualquier cosa, y mucho 

más aún el placer, sin importar cuán abundante o intenso fuere, y no tuviera una opinión 

verdadera de que lo está disfrutando e ignorara por completo qué estado afectivo ha 

experimentado en algún momento y no recordara su estado afectivo ni por cuanto 

tiempo lo tuvo. Dígase lo mismo de la sabiduría, a saber, si alguien admitiría tener 

sabiduría sin ningún placer, incluso uno brevísimo, más que tenerlo con algunos 

placeres, o bien tener todos los placeres sin sabiduría más que con cierta sabiduría.         

Prot.: No es posible, Sócrates; pero no hay necesidad de hacer esa pregunta con tanta 

frecuencia... Sóc.: ¿No es cierto que ninguno de ellos sería perfecto, elegible por todos y 

lo absolutamente bueno? Prot.: ¡¿Y cómo habría de serlo?! 
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1
 Al comienzo mismo del diálogo (cf. 11b-c). 


