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Barcelona; Barcelonesa d’Edicions, 1999, 402 pp.

1. Lalectura de I'obra mostra dos encerts fonamentals: I'un d’enfocament
i 'altre de contingut. Pel que fa al primer, I'autor proposa un acostament
hermenéutic que faci justicia a la totalitat dels elements textuals i no textuals
del dialeg. | el fruit més interessant que se’n recull és la possibilitat d’'una
lectura continua de I'escrit platonic i una interpretacio global del seu darrer
sentit. | pel que fa al segon encert, I'autor demostra a bastament que aquest
sentit rau en la proposta platonica de considerar la figura del politic en relacio
amb lapolis des de la categoria de la gracia de la mesura. Resulta aixi que
enfocament metodologic i interpretacio del text es confirmen i reforcen mutua-
ment: les opcions hermeneéutiques fan possible I'accés a la tesi central i aquesta
revalida la correccié d’aquelles per llur capacitat de fer comprensible la tota-
litat lineal del dialeg. Ens proposem, doncs, de presentar en dos apartats els
elements concrets de tots dos encerts que es troben expressats al llarg de tot
el llibre: primer, els compromisos hermenéutics que assumeix explicitament i
gue expressen la novetat del seu enfocament metodologic; i, segon, els con-
tinguts de la seva «tesi» interpretativa del dialeg platonic, ja que també aquests
contenen una novetat en la lectur&ldpolitic.

2. Opcions hermeneutiques

a) El dialecel politic té un context historic i intel-lectual previ: el conflicte
entre Socrates i Ipolis. | també té un context propi, igualment historic i
intel-lectual: el repte que correspongué a Platé d’aclarir el paper i la possibili-
tat de la filosofia en Ipolisdesprés de la tragédia de Socrates. L'autor afirma
precisament qu&l politic «... és una bella mostra de la problematica fona-
mental de la relacié entre filosofia i ciutat» (pp. 3-4). Hi esta en joc la constitu-
cié d'una filosofia politica, la possibilitat d’'un programa de formacié dels
joves atenesos que, en incloure la filosofia, garanteixi una ciutat justa, ben
governada, que faria impossible la repeticio del cas Socrates.

b) L'actual renovacio dels estudis platonics estableix les seglents premis-
ses interpretatives: els dialegs de Platé no es poden entendre ni com a trac-
tats ni com a llicons academiques; cal parar esment a tots els elements dramatics
del text: el que s’hi diu i el que no s’hi diu, la combinacio de seriositat i joc,
I'assistencia del lector a la conversa com a element d’aquesta, la representa-
ci6 de la filosofia en el marc de pelis i la mancancga d’unitat organica del
corpusplatonic, que obliga a valorar hermenéuticament tots els detalls. L'autor
sintetitza aixi aquestes premisses: «Tenim, doncs, que un dialeg platonic €s una
fenomenologia dramatica que, a partir de la descripci6é d’'uns personatges, d'un
argument discursiu i d'uns fets retratats en una escena, dibuixéiccio que
ens situa com a espectadors-oidors, i que espera de nosaltres una resposta
perqué quedi acomplert 'acte comunicatiu que el diadleg pretén» (p. 6).

¢) L'enfocament metodologic que se’n segueix és el d’'un comentari lineal
de la totalitat del dialeg, car aixi no es forca el text en esquemes preconcebuts,
com és ara el de la teoria platonica de les idees o de les formes o de la reminis-
céncia, ni s'interpreta el teatpriori com un escrit de transicié cap a aquestes
teories des del diadleg dea Republica sind6 que hom li reconeix «la seva
entitat com a obra d’art singular i completa, (...) com una obra literaria que
presenta una unitat de forma i contingut, sovint menystinguda» (p. 7).
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d) El dialeg té un lloc interpretatiu central que es troba justament en la
seva meitat fisica i que expressa la nocio glesta mesuralLa doble centra-
litat d’aquesta nocio, val a dir, com a frontissa que uneix, en llur tensio, el text
anterior i posterior, i com a tesi clau per comprendre la relacié filosofia-ciutat
(per tant, en tots dos sentits clau de I'estructura compositiva), justifica el
métode del comentari, o sigui, «l'intent de fer-nos amb la globalitat d’un dialeg
platonic» (p. 9) tot evitant un doble escull: creure, erroniament, que no hi ha
«distancia» entre el text i nosaltres (tesi de la relacié immediata amb Platd) o
bé creure, també erradament, que el text permet qualsevol interpretacié o re-
construccio «sistematica».

e) La classificacio d&l politic en el conjunt dels dialegs de Platé també
n'és un element de la seva interpretacié. Ara bé, el criteri hermenéutic per a
una possible classificacio ha de ser textual: «les referéncies que es fan els uns
als altres en la seva continuitat o successio dramatica» (p. 10). L'autor anome-
na precisament «itinerari dramatic» la linealitat escénica que es deriva de
prendre en consideracidé aquests enllacos textuals entre les obres de Plato.
Resulta aixi que la trilogiteetet El sofista El politic i la sérieEutifro, Apo-
logia, Crit6, Fed§ «ens proporciona un retaule complet judici i la mort
de Socrates (p. 11). De fet, I'heptalogia socratica evoluciona dramaticament
des de la interposicié d’un plet contra Socrates fins a la seva mort, tot passant
pel judici i 'empresonament. En la lectura lineal d’aquests dialegs «socra-
tics» destaca, a més de la memoria del «mestre» que Platd practica, el paper de
les diferents tradicions filosofigues que ens connecten amb Socrates:
I'escepticisme dels megarics i el dogmatisme dels socratics pitagoritzants.
L'heptalogia, doncs, recrea, per als lectors de cada época historica, «el darrer
judici sobre Socrates (...) respecte a allo que pugui ser filosofia» (p. 13). Per
aixo I'heptalogia «socratica» de Platé constitueix una opcié hermenéutica
clara per comprendi#l politic: «... I'escena &l politic no és quelcom aillat
i abstracte, sind que se situa en un tot dramatic (una heptalogia platonica) en
el qual cal tenir clar la interrelacio entre els dialegs que el formen i el temps que
ens va donant el seguiment de la trama» (p. 14). En aquesta linia, pero, també
s’elimina un obstacle hermeneutic: tot i gaksofistai El politic s6n dos
didlegs que comparteixen el lloc de I'escena i semblen dependre de la conver-
sa relatada en dleetet tanmateix sén escrits independents, no equivalents
simplement a les notes d’Euclides. Aix0, cal dir-ho, perqué linealitat dramatica
no implica repeticié o mera continuacio, sind textos «nous». | I'escéiia d’
politic mostra la seva novetat: «Vet aci, doncs, que nosaltres situariem I'escena
d’El sofistai d’El politic precisament en aquest moment, en I'interludi entre
I'acusacio i la condemna» (p. 18): el silenci de Socrates 'aparta de I'escena
publica i el fa reflexionar sobre les figures del sofista, el politic i el fildsof.

f) Una altra premissa metodologica la trobem en I'assumpci6 que els per-
sonatges que intervenen en els dialegs de Platé sén, diguem-ne, «loci herme-
neutici», i no pas un simple recurs literari. Aixi, per exemple, no sembla possible
delimitar amb exactitud Socrates de Platd, ja que el personatge Socrates en els
dialegs platonics és un problema propi que s’afegeix al classic «problema de
Socrates». EEl politic, Plato fa intervenir Socrates en la forma de qui calla i
cedeix la conversa, amb deferencia, al Foraster. Pero aquest fet també expres-
saria un fort antagonisme entre el Socrates que cerca joves d'Atenes per
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portar la filosofia a la seva ciutat i el Teodor amb qui aquests joves estan
aprenent. El didleg, doncs, revela la contraposicié de dues concepcions molt
diferents del saber: «<En Teodor hi ha una confusio entre saber (episteme) i
saviesa (sofia) de la qual participen els seus deixebles, i que marca I'atmosfera
intel-lectual de la trilogia» (p. 24). El Foraster s’interposa precisament entre
Socrates i els joves deixebles de Teodor, i sembla jugar el paper de testimoni
de la defensa de la filosofia. Els personatges sén element essencial del carac-
ter dramatic del dialeg i de la interpretacio correcta d’aquest.

g) El titol El politic del dialeg (que, d’altra banda, no prové de Platd) ni
s’ha d’interpretar des del contingut que la paraula té per a nosaltres ni s’ha de
considerar clau interpretativa del dialeg. No es tracta d’assolir una definicio
de quelcom conegut, «sind més aviat una invitacié a considerar les especifi-
cacions propies d’algu ocupat en el curs o funcionament d’'una cipi@t o
lis» (p. 32). | sera precisament la interpretacio de la tesi central del dialeg allo
que revelara el sentit del terme (no a l'inrevés), la seva relacié amb la filosofia
que s'acosta a la ciutat després de la injusta desgracia de Socrates i, a la
vegada, la relacio entre totes dues —filosofia i polis— en funcié del debat sobre
els regims de govern amb qué es tanca el dialeg.

h) L'escena inicial dels dialegs platonics també té un valor hermeneutic
indispensable i decisiu. Contra el menysteniment habitual de qué ha estat
objecte en els estudis platonics, I'autor reivindica que I'obertura d’un dialeg
no és un artifici literari, siné que «en I'escena inicial s’'obren magistralment
les qUestions que seran posteriorment tractades i que, a més, té una importan-
cia filosofica cabdal en I'economia significativa del dialeg» (p. 35), és a dir,
juga «en benefici de la lectura del dialeg com un tot» (p. 46E|pwlitic,
I'escena inicial ens mostra un Socrates mogut per la responsabilitat de la
formacio6 dels joves atenesos, ja que ells sén la promesa d'un futur bon go-
vern de la ciutat. Per aix0 intenta corregir la influéncia que el foraster de
Teodor, mestre de geometria, exerceix sobre aquells en forma de saviesa apa-
rent. Precisament, la conversa sobre els tres noms de «sofista», «politic» i
«filosof» revela que la questié en joc és la de les aparicions de la filosofia en
la ciutat, entesa aquesta potser com a observacio i contemplacio, si recollim el
silenci amb qué Socrates assisteix al dialeg tot examinant els joves atenesos
deixebles de Teodor. Relacionada, doncs, amb les obertiesodi'stai del
didleg que conté dketetf I'escena inicial dEl politic ja «anuncia uns temes
que esperarem que es despleguin en la resta de I'obra» (p. 53).

i) El lector d’un dialeg platonic també és un component imprescindible de
la produccio de sentit del text. La técnica literaria dramatica que Platé utilitza
en la seva heptalogia socratica aconsegueix introduir el lector en la contem-
placio de la tensio entre Socrates i la ciutat. Deixa aixi en mans del lector la
darrera decisi6 sobre el judici que recau sobre Socrates —és a dir, sobre la
filosofia— perqué també ell o ella formuli, al seu torn, un judici propi. Posant
en joc I'escenificacié dramatica del xoc que es produeix en la ciutat entre la
filosofia i «savieses rivals», diriem que Platé impedeix al lector de restar indi-
ferent a 'escena. Per aixo la lectura d’'un dialeg platonic no acaba copsant-ne
el sentit fins que el lector no s’ha esforgat a trencar la «distancia» que i
asseguraria la seva aparent neutralitat. Per tant, si tenim en compte la implica-
Ci6 que el text produeix en I'anima del lector, s’ha de concloure que el dialeg
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mateix ens ofereix una clau interpretativa en la interpel-lacié/provocacié que
ens adreca a prendre part en la discussio sobre la relacio filosofia-polis. Com
que Plat6é no s’identifica amb cap dels seus personatges (precaucié davant
d’Atenes?), és al lector a qui toca procedir a la seva propia identificacié.

j) Finalment, cal dir que les opcions metodologiques i hermeneutiques
tenen un fruit clar i atil (a part del contingut interpretatiu que la tesi proposa)
en la determinacio textual de I'esquem&ldPolitic. Ateses la centralitat de
la justa mesurdequidistancia textual), la importancia de I'escena inicial, les
dieresis que el text va practicant per aclarir el politic, les correccions a qué
donen lloc aquestes diéresis, els paradigmes emprats, el joc del dialeg i els
elements textuals de transicié entre cada part, I'autor proposa, en resum, la
seguent reconstruccioé de I'esquem&ldpolitic (p. 381): l'escena inicial
(257a-258a) déna pas ali@éresi del pastor d’homg258a-268d), que demana
la seva correccié palite(268d-276e) i porta a la utilitzacio geradigma del
tissatge(277a-283b), temes, tots ells, que només trobaran una resolucié ade-
gquada efha justa mesurg283c-287b), en virtut de la qual, i des de la qual, es
fa elretorn al politic(287b-293e) i s’examinal govern de les llei§293e-
302b), cosa que aboca aligresi final del politiq302b-311c).

3. Tesis interpretatives

3.1.L’escena iniciales relaciona amBl sofistai amb el dialeg narrat al
Teetet «en tots tres didlegs Socrates mostra la seva pretensio, derivada d’un
deure, d’examinar els joves atenesos deixebles de Teodor» (p. 53). Aquest
personatge mantindra, amb Socrates, el paper d’observador de la conversa
que duran a terme el Foraster i el jove Socrates. De fet, els errors es repetiran
continuament al llarg de tot el diadleg i s’escenificaran davant d’'un Socrates
que restara en silenci. La conversa girara entorn de la questiolaodire
feréncia o identitat entre sofista, politic i filosgf. 39). Pero no es tractara
simplement d’'unguaestio disputatémateria), siné que es formulara també
en termes metodologics (procediment d’analisi), car el métode de cercar una
definicio comprensiva tot aplicant la divisié geometrica del Foraster en parts
iguals anira produint incompetencies interpretatives. La correccio d’aquests
frequients errors i confusions anira revelant-ne la veritable causa: el fet d’haver
prescindit de valors i haver seguit un procediment massa mecanic (geometric)
per part del Foraster a I'hora d’escatir qué és el pollicgeometria no
permet distingir coses de major o menor digni(pt 47). Perd Platdé ens
forgcara a assistir a aguest reconeixement en el joc d’'una clara violéncia intra-
dialogal (que, d’altra banda, com se’ns recorda, caracteritza els dialegs de la
série Teetet-Sofista-Polit)c el Foraster intentara educar el jove Socrates i
anira provocant diéresis erronies que hauran de ser corregides. La confronta-
cio entre la multiplicitat i la unitat de I'escena inicial fara de Socrates silent,
qui té a la vista el seu propi judici, una representacié de la situacié de la
filosofia a la ciutat. | aixi és possible entendre el dialeg com l'intent que fa
Plato, després de I'execucié del seu mestre, de lligar Socrates a la ciutat
d’Atenes evitant que aquesta es converteixi en tribunal. La formulacio és
clarivident al respecte: «¢No ens fa figura Socrat&s sofistai enEl politic
amb el seu silenci d'una tasca propiament filosofica de la contemplacio, a la
vegada que ens diu la tasca propia del lector, que observa, contempla, I'escrit?
¢No ens obre aix0 a una consideracié d’'una insondable profunditat her-
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meneéutica, a saber, qliactivitat propiament filosofica esta en I'anima que
contempl@» (p. 53)

3.2. Laprimera part del didlegpassa a la determinaci6é de la politica i
conté la proposta metodologica délieresi del pastor d’home®ero I'esforg
del Foraster de ser geomeétricament precis en I'estudi de la politica mostrara
després la confusié a qué portaran les diéresis o separacions. De fet, en el
moment inaugural d’aquesta primera part del dialeg, i a partir de la diéresi del
saber, la politica ja resta assimilada a una técnica. Cosa que, en el fons, és
expressié d’una altra confusié: la que identifica la técnica d’analisi de la poli-
tica amb la técnica politica mateixa. L'autor hi veu la ma de Platé: «és aquest
precisament un dels errors on frequentment Platé fa caure el lector» (p. 61).
L'analisi que trenca malament alld que es cerca de definir acaba fent perdre
allo que es vol comprendre. Les dieresis que es practiquen en aquesta primera
part son les seglients: 1a) I'art politica és separada de les arts practiques i
entesa com a art cognoscitiva (especulativa, teorica o no productiva), per-
dent aixi la dimensio de I'accio i del poder i restant sota la «“undat’
politic, del rei, de 'amo d’esclaus i del senyor de la cafa 65). Es, aquest,
un error d’identificacié, que descansa, al seu torig aentificacio entre el
posseidor d’un coneixement i el coneixement m§peix0). 2a) La politica és
caracteritzada com un saber imperatiu que déna ordres (art epitactica o de
comandament) i té el seu model en I'arquitecte (que és calculador i ordena).
No és, per tant, un saber especulatiu critic, sind imperatiu. Perd aixo sembla
una simplificaci6. 3a) Com a saber imperatiu, la politica designa els qui manen
per si mateixos, i aixi resta separada dels qui manen per altres, per als quals el
Foraster no ofereix cap nom, no fent notar, pero aixtecontradiu part del
mateix esperit metodic, el separar entre génépeg§4) atribuint-los un nom.
Contradiccié que és un element de la contradiccié que s’ha «guanyat» fins
ara:havent abandonat les arts practiques estem trobant una art tedrica que
déna ordregerquees facin cosef. 76). 4a) En col-locar la politica sota el
genere dels productors o nodridors d’éssers vius (i separant-la de la produc-
cié d’éssers inanimats), els ciutadans esdevenen resultat de I'activitat del
politic. Perd el jove Socrates resta perplex: s’ha perdut el paradigma de
I'arquitectura. Com que el Foraster diu que I'art reial €s més noble, les diéresis
fetes mostrenque no es pot parlar de la politica sense necessitat de fer
referéncia a la noblesa, a I’honor, o a les pretensions de tal noblesa i honor
(p. 76). 5a) La politica cau ara sota el génere dels qui tenen cura de ramats
(crianca col-lectiva), no d’animals singulars. Es, doncs, el politic una figura
analoga a la del pastor? Es la ciutat simplement un ramat? Es el politic de
naturalesa diferent a la del ramat? L'analisi geométrica ha procedit partint pel
terme mig, pero planteja un greu probleinadistincidé que s’esta jugant és
la que hi ha entre prudéncia i geometria, o entre finor ética i exactitud
cientifica(p. 80). El problema rau en el fet que el génere huma nostdam
una figura geométrica. 6a i 7a) La distincio entre animals aquatics i terrestres
i la classificacié d’aquests darrers entre alats i caminadors fan veued que
politic pertany a aquells que alimenten ramats terres{pes84). 8a). Se-
guint la divisié per la via llarga, el rei acaba prenent cura del ramat de banyes
“mutilades” (sense poder), o siguial exercir una violéncia constitutiva
sobre el ramat perqué esdevingui politp: 86). 9a) Aquests «animals» es-
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devenen ara de generacio pura, i 10a) bipedes. La ironia del dialeg en aquest
punt mostra quamb el métode emprat tampoc no se sap distingir un por-
quer d’'un rei(p. 90). | la via més curta de la diéresi acaba fent del politic algu
que es cuida de ramats de bipedes implumes. En conclusid, el metode no
aconsegueix definir el politic: el rei es confon amb el pastor; la ciutat, amb un
ramat; el pastor no és membre del ramat; el politic-pastor no pot posseir totes
les técniques de cura de la ciutat. | Plato utilitza el dialeg per mostrar-nos
precisament aquesta barreja de comedia i tragedia en la impossibilitat de de-
terminar amb precisié (tot i el metode precis emprat!) la comesa del politic. El
Foraster erra en no fer distincions de noblesa: el I6gos geométric no pot
definir el politic i per aixo és un instrument de la ironia platonica. Caldra,
doncs, que el dialeg avanci corregint la diéresi, altrament s’haura arribat a un
atzucac.

3.3. Lasegona part del dialegroposa un mite com a correccio del dialeg,
dela definicié equivocada que de la figura del politic i del rei ens ha pro-
porcionat la dieres{p. 99). El mite apareix, doncs, en una situacié dramatica:
cal tornar a comencgar, cal separar el rei del génere del pasturatge. | aixo signi-
fica retrocedir en el metode d’investigacio, tornar a procediments propis de la
infantesa per purgar la diéreBk tracta, més aviat, de corregir extrametodi-
cament I'error ostensible en I'anterior aplicacio de la diérési 102). El
recurs al mite, pero, també conté una forma barroca i difusa d’entreteixir els
fils que el lliguen a I'analisi del politic. El Foraster recorda el portent amb que
Zeus restaura Atreu en el tron contra Tiestes (el canvi de curs dels astres): el
conflicte entre dos germans pastors sobre la reialesa serveix per redordar
paper politic que tenia en la ciutat la religi@. 106). Pero aix0 crea un
problema afegit al de la diéresi: I'huma és portat més enlla de I'animalitat
relligant-lo a la divinitat cosmica. L'error porta al seu extrem. Cosa que també
es veu en la referéncia al regne de Cronos com a edat d'absencia de lluites i
guerres, d’abundancia de recursos i de clima paradisiac: el génere de vida dels
homes depeén de la constitucio i origen de I'univers, pero també esta sotmes a
la degradacié progressiva del cosmos abandonat a la seva sort. Com que
I'epoca de Cronos fa inatil tota organitzacié politica (el déu ja s’ocupava
directament dels homes), el sentit del mite per a I'época present, que és I'época
de Zeus, seria el seglienElpolitic tracta de la possibilitat de construir un
ordre racional de la vida humana en un mén canviant que no és d’antuvi
propici a la nostra existéncia en I'estabilitat» (p. 111).

La humanitat depen ara d’ella mateixa. Pero aixi té I'oportunitat de prendre
racionalment les regnes del seu desti i decidir la manera de governar-se, ja que
es troba entre el divi, que és etern, i la naturalesa sotmesa al canvi. La politica
apareix, doncs, com a oportunitat i ensems com a incernesegés una certa
distancia respecte al «divi» permet la possibilitat de la polifjpa122).

Ara a I’'home res no el pot protegir de I'home, de les passions, de I'oblit de la
veritat del mite, dels desigs, de la necessitat i de la destruccié. | tot aixo vol dir
que Plat6 aprofita i valora positivament el mite, ja que aquesta segona part del
dialeg ens ve a dir que la dimensi6 practica del politic i de la politica resta més
ben explicada pel mite que per la diéresi geométrica. Pero també cal adonar-se
gue Platé corregeix i racionalitza el mite per fer-lo filosoficament i politicament
aprofitable: «El problema politic és un problema també mitic: una teologia

156



politica es vertebra tradicionalment en el mite. L'aposta platonica és el didleg
i ’Academia com a exercici de racionalitat critica i producci6 artistica. El mite
cal que sigui dominat, no destruit» (p. 123).

La correccio de la diéresi fa huma el politic: no pot ser una réeplica dels
pastors divins ni se’l pot entendre com un pastor per damunt i diferent del
ramat. No és la perfecci6é divina allo que mesura la vida humana, siné la
intel-ligéncia, la prudéncia i la memoria de la conservacio del mén. Ara bé, el
mite tampoc no deixa clar en que consisteix el poder amb que el rei-politic és el
regent de la ciutat.

3.4. Latercera part del dialegsta centrada en el paradigma del tissatge i
arrenca de la conviccié del Foraster que no s’havia ates prou bé el fet que la
cura del rei i del politic va més enlla de la simple alimentacio. Ara la questi
que el Foraster planteja al jove Socrates sera més ragliéalpossible tenir
una imatge del politic que guii la investigagpm 133), ja que el mite havia
suscitat unes expectatives exagerades. Es una pregunta sobre el coneixement
com a tal. | per tal de superar la imprecisio dels retrats verbals, la reflexio
dialéctica que segueix emprara paradigmes o models: el paradigma de
I'aprenentatge de les lletres obrira la reflexié sobre el paper heuristic del pa-
radigma en general i servira de base del paradigma del tissatge, que ho sera, al
seu torn, de I'art politic. Dels procediments deficients de la dieresi i del mite es
passa ara a |'Us de la reiteracio metodologica: 'exemple de I'exemple, el para-
digma del paradigma. El Dr. Monserrat hi descobreix una clara consciéncia de
la humana limitacié per veure el tot i els detalls simultanian(entl38). |
ens assegura que la funcié cognitiva del paradignid palitic és la d’ajudar
a reconeixer els elements d’'alld simple per poder després discernir els ele-
ments d’allo complex. El paradigma té, doncs, un Us analdgic, constitueix una
analogia: «El passatge determina, sobretot, que el que esdevé un paradigma o
model ho és perqué una mateixa cosa apareix en una altra de diferent i sobre la
comunitat d’estructures es conforma una opinié adequada» (p. 141).

Caldra, per tant, que el Foraster trobi un paradigma adequat per a la politi-
ca, ja que el rei-politic té cura de la ciutat, que implica estructura i jerarquia, i
no pas d'un ramat, que és pur nombre, quantitat. Per aixo proposa I'art del
tissatge. Pero, tot aplicant una altra vegada el metode de la diéresi (en un
nombre de vegades que és exactament el mateix que el de la primera part!), el
Foraster acaba portant I'analogia a un atzucac com en el cas de la diéresi de
I'art o saber politic, ja que canvis, omissions i desordre desemboquen en
nous errors per falta de memoria i en el joc de la ironia platonica. El paradigma
explicatiu i alld que havia d’explicar, val a dir, el tissatge i la politica, han
continuat fent abstraccio de valors que tenen a veure amb la vida humanaii la
politica, com és ara la bellesa i I’honor. | per aixo els errors tornen a dominar el
dialeg. Només la consciéncia d’aquest fracas repetit fa tirar endavant el dialeg,
amb I'esperanca que el coratge de la recerca porti a alguna correccio sota la
benvolenca de les Gracies, a les quals sembla referir-se Socrates silent a I'inici
del dialeg.

3.5. Laquarta part del dialegs la central com a clau interpretativa de tot
el dialeg. Tot i que es presenta textualment com una mena de reflexié sobre
I'adequacio dels expedients precedents (la dieresi, la seva correccio pel mite i
la correccié de la correccié pel paradigma del tissatge, que també ha de ser
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corregit),aquesta digressié esdevindra crucial per a allo que pretén el dialeg

(p. 159). La questio que s’hi planteja és la de la justa mesura dels fets i dels
discursos. | la rad perqué es planteja aquesta questié sén les marrades meto-
dologiques que el jove Socrates no ha estat capacg d’evitar i de reconéixer per
manca de memoria, de cura amb els noms i d’autodomini. Per aix0 el Foraster
ara el vol menar a una reflexié que conté manera d’avaluar la llargaria

i la brevetat, I'excés i el defecte com a tgds162), alld gran i petit, el mésii el
menys, el llarg i el breu, el massa i el poc, japeeisament la justa mesura

és indispensable per a totes les arts, entre elles la poljtica67). Tant el

politic com el teixidor tenen la justa mesura per guia. Pero el Foraster distin-
geix entre dues menes de mesura: la de les coses que es mesuren entre sii la
de les coses amb alguna cosa que les mesura. Es aquest segon sentit el que
resulta pertinent per al tema del politic, ja que, si la mesura només fos resultat
d’una consideracio relativa, de cap manera es podria parlastdemesura

no es podria reconeixer la seva essencialitat en la politica, i aixi aquesta esde-
vindria un concepte impossible o fals, un no-ésser. El Dr. Monserrat ho formu-

la aixi: «/Ambdues nocions, no-ésser i justa mesura, juguen, doncs, un paper
axial indispensable per a I'estructura i el contingut del dialeg: sense ells no
seria possible avancar en la definicié que es pretén. Els dialegs ho mostren
donant-losla posicié centralx(p. 168)

La politica resulta incomprensible sense la capacitat de jutjar I'excés i el
defecte, cosa que mostra encara més la inadequacio de la dieresi amb la prac-
tica de dividir geometricament per la meitat fent abstraccié del valor o honor.
El dialeg intentaria aixi de superar el perill d’identificar matematiques i filoso-
fia, per tal d’aclarir la questi6 socratica (com apareix el filosof a la ciutat?, com
s’hirelaciona?). Aplicada al politic com a figura o aparenca del filoSofsta
mesurarevela, en relacié amb el joc de les multiples i inadequades imatges del
politic, la impossibilitat de donar una definicié definitiva i completa de la
politica. L'inica manera de donar explicacions d’aquestes gosescom la
politica és la rad, un nou l6gos o principi que compara amb el decorés. El jove
Socrates apréen aixi a la vegada un métode general: el metode dialectic, que li
permetra en el futur de protegir-se de I'erroy, refiant-se d’altres criteris
que els de la justa mesu(p. 184), el de saber triar alld que és decorés, oportu
i degut, i que governa els bons discursos i les bones accions. Sembla que les
multiples incorreccions, i no prou clares correccions, del dialeg hagin servit a
aquesta finalitat pedagogica: convertir el jove en un millor dialédikpali-
tic procura ensenyar els excessos de la racionalitat quan aquesta s’aplica
seguint la formalitat estricta d’'un métode abstracte (dieresi) a un tema com el
de la determinacio d’allo politic» (p. 186). Es convenient, doncs, que la justa
mesura regeixi tant la dimensio teorica com la dimensié practica de les coses
«grans».

3.6. En lecinquena partel dialeg imposa el «retorn al politic» i ja no se
separara mes d’aquesta comdpal89). Per aixo0 la ciutat, i no els ramats, i la
questié dels seus fonaments ocuparan el centre d’atenci6. Es procedira en
termes d’una possible divisio i bifurcacié de les possessions que proporcio-
nen les arts. «Possible» vol dir que en aquest procediment hi ha una pérdua
de la precisié que pretenia tenir la diéresi de la mesura matematica. Aixi, el
politic o rei restara classificat entre els qui exerceixen un servei, la qual cosa
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contradiu el resultat de la primera part del didleg: la politica era Illavors —
recordem- I'art del comandamemtinsisteix en fer notar que la politica té

una certa dimensié de servei, ni que sigui adjunta, en la mesura que mirara
pel profit de la ciutaf{p. 196). La correcci6 de la justa mesura permet enfocar
millor el paper del politic en funcié del servei de la construccio de la ciutat. El
Dr. Monserrat ho formula molt clarameAmnant a la recerca del politic des-
triem els constituents de la poélig. 197). En la bifurcaci6 ha calgut ara intro-
duir més d’una linia de derivaci6 a la vegada, ja lquealitat no es deixa
atrapar per la dieres(p. 199). | es progressa cap a un moment culminant: el
que fa referencia al perill que el governant no tingui coneixement o que pos-
seeixi un fals coneixement, com és el cas del mag-sofista que es fa passar per
rei. Ara bé, que el politic-rei disposi d’un veritable coneixement i aixi se’l
pugui distingir del mag i del sofista, constitueira diferencia només per-
ceptible des de la filosofign. 202). | aixi es recuperen la figura del pastor, amb

la seva connotaci6 sacral (el déu pastor i, per tant, el rei sacerdot), i la parabo-
la del tissatge, amb la seva connotacié técnica (el rei que ja ha perdut la seva
autoritat sacral i només li resta la técnica de governar). | totes dues consti-
tueixen els pols entre els quals es debat la questi6 dels regims politics possi-
bles de la ciutat. De fet, 'examen dels regims (govern d’un, d'uns quants i de
la massa), segons els criteris d’oposicié voluntarietat/violéncia, riquesa/po-
bresa i legislacio escrita/legislacio no escrita, ofereix una ulterior depuracio
del politic, en el sentit que cal procedir, de la ma de la justa mesiaa, a
comparacio del vertader politic amb els governants que es dnez06)

per tal de descobrir on rau el saber poliits governants governaran bé si
atenen al seu saber i no a la seva acceptacio popular, o a la legalitat, o al
patrimoni(p. 208). De fet, el Foraster interpreta la correccio d’'una constitucié
politica en funcio del fet que qui governa té I'art politic. El didleg ha retornat,
doncs, al politic plantejant la construccié de la polis: abandonada pels déus,
ara és possible I'aparici6é d’un veritable saber politic.

3.7. Lasisena part del dialegecull la metafora de la ciutat com a nau i
confronta el saber del politic, que inclou el saber legislatiu, amb les lleis de la
ciutat: el saber del politic és un saber que és phronesis, ja que expressa una
intel-ligencia de les circumstancies que les lleis no poden donar. Es planteja,
doncs, la problematica per que cal legislar, si el saber del politic esta per sobre
de les lleis, i fins i tot pot modificar-les. La resposta que el Foraster déna al
jove Socrates fa aixi: en abséncia del savi politic divi, i després que el déu ha
abandonat el mén al seu curs (tema del mite), cal establir unes lleis, escrites o
no. El saber-phrénesis del politic presenta aquestes caracteristiques: a) se’l
pot definir com el saber superior respecte a la ciutat (aquesta seria la tesi
central del dialeg); bho té una ultima paraula sobre les coses, sind que
depen de la intrinseca mutabilitat del mgm 215), per la qual cosa cal
acomodar-lo a les circumstancies; c) i esta directament relacionat amb el mo-
ment constitutiu i constitucional de la ciutat, coomament superior de la
vida en comunitafib.). En aquest darrer sentit, la tesi que el dialeg proposa
és clara: «... la constitucié correcta d’una ciutat, o sigui, el seu ordenament
institucional, treu la seVfarca, és a dir, és correcta, en la mesura que descan-
sa en l'art politic i no en les lleis, que en una bona disposicié constitucional
son juridicament inferiors al tot de 'ordenament juridic» (p. 217).
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De fet, la finalitat de la constitucié rawpaotegir els ciutadans i fer-los
millors en la mesura del possibdies de pitjors que eren, o sigui, una tasca
educativa(p. 218). | per ser correcta, la constitucié exigira al governant les
qualitats del seny, de la prudéncia, de la justicia, de la intel-ligéncia i I'art. Les
lleis de la ciutat resten, doncs, subordinades a la constitucid. No sén per elles
mateixes un criteri absolut de la vida de la ciutat. El cas, pero, és que a Atenes
els politics han de jurar governar segons les lleis i que la desobediéncia a les
lleis de la ciutat es paga amb la mort. Socrates mateix sera portat al tribunal
amb aquest carrec. El respecte a les lleis es preserva amb la imposicio6 de les
maximes penes. | larad és que no s’esta en el millor régim politic. Les referen-
cies a Socrates enllacen aquest moment del dialeg amb el judici de Socrates
(ha de compareixer davant del tribunal) i amb la qliestié que el mateix Socrates
plantejava a Teodor al comencamequines son les aparicions del filosof a
la ciutat, o reformulant-ho, i degradant la pregunta, com es diferencien
filosof, politic i sofista(p. 222). | el judici que el jove Socrates, instat per
Teodor, formulara sobre aquesta situacié d’'imposicié de les lleis, per tant
sobre el mateix judici de Socrates, sera que una vida sense lliure examen no és
vida humana: Socrates posseeix el veritable coneixement del politic-rei que
actua sense lleis.

En la segona part de la metafora de la ciutat com a nau, s’afirma que les
lleis imiten la constitucié correcta si sanes lleis basades en I'experiencia
amb consells d’experts que ensenyen el poble a refermar-les o promulgar-
les(p. 226). Les lleis s6n un instrument imperfecte per mantenir una aparenca
d’ordre. Per aixo cal garantir el paper de la constitucid. L'accié politica opor-
tunaiprudenti la legislacié han d’imitar I'inica constitucio correcta, seguir-
ne les petges. La ciutat-nau (eco del déu que dirigeix I'univers com un timoner
la seva nau) necessita un fonament constitucional sobre el qual descansi I'art
politica correcta que permeti de superar I'absolutitzacio de les lleis i evitar
casos com el de Socrates. Aixi, el dialeg avanca cap a la reflexiégsanae
de les constitucions incorrectés la menys dolenta per a viure¢pi 230). El
govern de la ciutat-nau planteja la quiestié fonameqted:ens hi ha dut, cap
aonva,iquiicoml’hade mangp. 233). Per aixo cau sota el mateix principi
d’art-saber-prudencia-phrénesis que la justa mesura requereix.

3.8. Ladarrera part del didlegel clou amb la dieresi final del vertader
politic a partir d’'una nova consideracié sobre les constitucions incorrectes.
Aixi el politic esdevé el saber capac d’enllagcar adequadament les menes
d’animes en profit de la comunitgi. 235). Si la constitucié correcta mesura
les constitucions, ara es tracta de determinar la menys dolenta i la pitjor de les
constitucions. El dialeg esmenta el govern d’'un o monarquia i divideix aques-
ta en reialesa i tirania; esmenta també el govern d’uns quants i el divideix en
aristocracia i oligarquia; i, finalment, esmenta el govern de la massa i divideix
la democracia també en dues classes: segons lleis i sense lleis. | com que el
criteri de la bondat o maldat dels régims depén de I'existéncia en ell de lleis o
no, en aquest contegel Foraster la menys dolenfde les constitucionss
la monarquia lligada a les lleis, i la pitjor la sense lI€s 238). La democra-
cia, en canvi, és el menys dolent dels regims perversos si arreu no hi ha
normes o lleis, i no és capac de res de gran ni en bé ni en mal. Palrrtalhdy
régim amb lleis és la monarquia i el millor sense lleis, la democrgzia
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240). Per aix0 és essencial que els governants posseeixin el coneixement del
vertader politic, el saber en comptes de I'aparenca, la justa mesura i no la
impostura. Resulta vital per a la ciutat separar el politic veritable de tots aque-
lls governants que no ho sén, pero pretenen ser-ho (centaures, satirs, sofis-
tes). Tot aixd mostra que el dialeg és, en el fons, un judici contra els qui
jutjaren Socrates: «Altra vegada el dialeg ens recorda I'escena on esta situat:
en un joc dramatic, els personatges de I'escena acusen els acusadors de
Socrates d’alld mateix del que aquells I'acusen. El lector, en darrer terme,
assisteix renovadament al judici de Socrates i al de la seva ciutat, Atenes. (...)
aguest és el drama de la filosofia a la ciutat» (pp. 240-241).

Resta, finalment, la darrera diéresi o depuracié del politic. Efectivament, el
politic ha estat separat d’'alld que li és estrany; per aixd ara cal separar-lo
d’allo que li és afi: I'estratégia, la justicia o judicatura i I'oratoria. El resultat
sera que aquestes arts, tot i que sén genuines i estan relacionades amb el
govern, estan subordinades a I'art politi&stem davant la subordinacié
dels «politics» de I'época al «politic» (platonify). 243). De fet, l‘autor
comenta que la democracia atenesa patia una inflacié6 malaltissa del poder
judicial, aixi com del poder oratori. Per aix0 la inferioritat d’aquests poders i
arts respecte al politic rau en el fet que només el poder politic platonic té
consciéncia de la justa mesura i de la seva oportunitat. Governar no és actuar;
€s manar, supervisar sobre les arts, sobre les lleis i sobre tot allo que és comu
ala ciutat. Ara bé: «el seu saber és el saber del kairés, de I'oportunitat, un dels
termes que acompanya la justa mesura. Es el coneixement del kairés el que
ddna a la politica la seva justificacio teodrica i la seva eficacia practica» (p.
244), i allo que li permet d’entreteixir-ho tot de la forma més adient. Pero aixi
resulta evident per a Monserrat Molas que aquesta explicacié del saber del
politic porta a un atzucac, car el converteix en un art, dificil, a més, de classi-
ficar, i més dificil encara que algl o molts el posseeixin. Aixi, doncs, saber o
art? Sembla un saber més proper a la teoria que a la practica o a la técnica. Es
llavors com el saber dels savis i dels déus? La darrera diéresi del dialeg dema-
nal’aclariment definitiu de I'objecte de la recercp. 248). El Foraster em-
prara llavors el paradigma del tissatge: el politic ha de saber entrellacar les
parts de que consta el tot que és la ciutat. De la ma de la distinci6 entre el fil de
I'ordit i el fil de la trama, la conversa procedira distingint entre virtut i saber i
intentant conjuminar, des del saber rector de la justa mesura, les virtuts del
coratge i de la moderacid, per fer combinables dues menes de caracters que
s'oposen entre els ciutadans i per fixar correctament I’huma entre el déu i les
besties. Aixi, el politic és qui fabrica el teixit de la ciutat, supervisant la tasca
que els educadors duen a terme entre els infants que tenen caracters aptes. El
simil del tissatge exemplifica la tasca del dirigent: «Tracta d’'un esfor¢ de
conjuncié per tal d’endrecar de la millor manera les virtuts de la ciutat. El
Foraster presenta, doncs, el seu model constitutiu de la funci6 del saber poli-
tic; un art que refongui, que enllaci, I'ordit, el fil fort, que correspon als va-
lents, amb la trama, el fil flonjo, que correspon als endrecats o moderats» (p.
256).

Aquest enllag, pero, no és gens facil: cal fer-lo possible mitjancant
I'educacio i la imposicio de I'opinié correcta. De fes lleis col-laboren en la
tasca formativa de les anims. 260) virtuoses que puguin fer-se carrec del
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poder de la ciutat. El saber politic, doncs, esta per sobre dels governants i
serveix a la ciutat en l&ia, o eleccio, i formacié dels governanis 262).

Ara bé, qui és el subjecte d’aquest saber? El politic?, el governant?, el rei? No,
ja que és normal que la politica no mostri I'existéncia de persones aixi: I'art
politica apareix només per fer com en el cas del tissatge de Penélope, val a dir,
impedir que el caos s’apoderi de la polis. Qui és, doncs, el politic del dialeg?:
«(...) el “politic” no és propiament ningu. Es una de les maneres com pot
apareixer la filosofia en la ciutat: en la comunitat d’amistat i concordia que
teixeix en un resultat saludable alld que sense reunir ni educar condemnaria la
ciutat al seu fracas» (p. 263).

Arribem aixi a la conclusio de tot el didleg: no conté una doctrina sistema-
tica de la qual s’hagi d’'informar el lector. Perd si la invitacié que Platé fa als
lectors perqué col-laborin, també ells i elles, en la reflexié que ha provocat el
dialeg: comprendre el govern de la ciutat com a tasca filosofica compartida.
Reproduim, doncs, per acabar la tesi final sobre el darrer sdtitfalitic de
Platd: «(...) mantenim que “El politic” no queda tancat, sin6 qlieféement
d’'una escena per a reflexionar conjuntament sobre el que hi passa, una
conversa entre ciutadans i forasters sobre el que és el saber pgfiti266).

4. Conclusié: novetat d’enfocame8i, a partir de la referencia a les Gra-
cies amb quée comenca el dialeg, es pot afirmar lip&liticsigui un drama
entre satiric i graciés celebrat sota la preséncia de les gracies» (p. 37), de
manera que Socrates silent i observador es mostra agratrat tot, pel
drama de la filosofia a la ciutgjp. 280), llavors resulta evident que la inter-
pretacio dEl politic platonic (com a dialeg i com a figura de la filosofia a la
ciutat) duta a terme és original i encertada. Voldriem indicar, a tall de conclu-
sid, els aspectes en qué es basa aquesta afirmacio.

a) El nucli fort de la tesi interpretativa diu que la relacioé entre filosofia i
ciutat ha de passar per la categoria del servei a la pélis, entés com a orientacié
per a la construccio del teixit just de la convivéncia de la ma dels governants
gue n'esdevenen capacos. Cosa que només sera possible en la correccié
constant dels arguments i de les apreciacions que es van posant en joc. Ara
bé, aquesta intel-leccio del dialeg és fruit, en el fons, de la feli¢ conjuncié que
el treball presenta entre opcions hermenéutico-metodologiques i atencié res-
pectuosa a tots els elements que apareixen en la dinamica del dialeg. | tot aixo
sota la guia del principi que el dialeg s’ha de poder explicar des de la seva
Idgica dramatica. Per aixo resulta interessantissim el resultat que la produccié
de sentit del text no és de cap manera independent de la implicacio6 del lector
en la problematica que I'origina i en el dialeg sobre les solucions que hi van
apareixent.

b) En el conjunt dels estudis platonics, 'enfocament del Dr. Monserrat
també conté la novetat de no projectar sobfd?olitic teories evolutives
sobre un suposagtrogrésen el pensament de Platé. En I'amplia i erudita
literatura secundaria que la tesi maneja, no sén pocs els estudiosos de Platé
que han vist, en alguns passatges concrets i difidlsRblitic, la confirma-

Ccio de teories explicitament formulades en textos d'altres dialegs, considerant
aixi El Politic com un didleg de transicié o de menor maduresa intel-lectual.
Ara bé, aguest enfocament evolutiu-historicista no respecta la dinamica i el
sentit especifics de cada text en el conjuntajgus platonicum«el paradig-
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ma evolucionista esta esgotat i (...) més que aportar solucions complica els
estudis» (p. 285, nota 23), afavoreix la divulgacio, pero enganya la investiga-
cio. D'altra banda, si que es mostra hermeneuticament fructifer «endrecar els
didlegs segons les referéncies que es fan els uns als altres en la seva conti-
nuitat o successio dramatica, ja que aquesta dona I'ordre de la seva linealitat
escenica» (p. 10).

c) En la mesura en qué el recurs literari del dialeg a Platé li permet no
solament de prendre precaucions davant la ciutat que ha condemnat Socrates
a la cicuta, sin6 també albirar la possibilitat d’intervenir en la correcci6 futura
de la ciutat —gracies també a la interpel-lacio ineludible que experimenta el
lector dels textos platonics—, resulten extremament clarividents les seglents
paraules del Dr. Jordi Sales i Coderch en la presentacio de la tesi: «<Hom pot
passar de ser jutge de Platd des d'alguna saviesa cientifica, humanista o
social a disposar-se a rebre alguna cosa de I'ensenyament platonic» (p. xx). |
cal subratllar, en aquest sentit, que el llibre que comentem té la virtut d’alliberar
i reactualitzar plenament aguesta intencionalitat filosofico-politico-educativa
de I'obra de Platé.

d) Finalment, volem subratllar la «proximitat interpretativa» que existeix
entre la posicié del professor Monserrat i el que el professor Francisco J.
Gonzélez anomena «la tercera via». En efecte, la qlestio de fons és la del
coneixement filosofic. | el professor Gonzélez afirma que, «encara que en part
es pot aconseguir, no consisteix en doctrines comprovables. Es tracta, més
aviat, d‘'una mena de comprensié practica que no pot ser adequadamente
expressada en paraules», i que en el cas de Platé va més enlla fins i tot de la
seva dialéctica (procés d’argumentacio i d’analisi) «com a quelcom que no es
deixa expressar en doctrines o “comprovar” siné més awistrar»(«A la
caca de Platé: una alternativa a les interpretacions tradicionals» (publicat a
Comprendre1999).), cosa que es correspon amb el génere literari de dialegs
dramatics i poétics, altament suggerents i inacabats. També Monserrat afirma
en la conclusi6 de la seva tesi: «Apareix [la veritable politica] com el teixit de
Penelope, que procura, de nit, evitar al maxim la destruccié de la ciutat. Es un
fer i refer constant, que es mostra amb un rostre o semblanca esquerpa si no
lletja: aridesa i inutilitat aparents del continu teixir i desteixir, errar i corregir.
Malgrat aix0, i de fet comptant amb aikd,politic ens mostra sense ambages
aguesta composicio i descomposieimb mesura i gracha(pp. 279-280). Si
aquest enfocament dels dialegs de Platé com I'esfor¢ de suggerir, en el drama
de la recerca practica de la filosofia, allo que les paraules només poden mos-
trar, perd mai expressar adequadament, és la via correcta per als futurs estudis
platonics, resulta evident que Ludwig Wittgenstein encara té coses a ense-
nyar-nos, perqué també ell va descobrir que hi ha quelcom més enlla del
llenguatge que aquest no pot fer analiticament palés, sin6 només mostrar, val
a dir, delimitar, evocar i respectar: «Es nota la solucio del problema de la vida
en I'esvaniment d’aquest problema. (¢,No deu ser aquest el motiu per qué
homes als quals se’ls aclari el sentit de la vida després de llargs dubtes no
pogueren dir després en qué consistia aquest senfitatdtus 6.521)
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