Δίκαιο και βία: η ασύμβατη παραλληλία

Ι. Το δίκαιο στο δημοκρατικό πολίτευμα σκοπεύει στην ειρηνική συμβίωση και συνεργασία των κοινωνών, με βάση το δικαίωμα καθενός να αυτοκαθορίζεται. Από τον ίδιο τον ορισμό του το δίκαιο αποκλείει στις σχέσεις τόσο των ιδιωτών προς αλλήλους, όσο και του Κράτους προς αυτούς, τη χρήση βίας, την υλική, δηλαδή, ή ψυχολογική πίεση που επιδιώκει την επιβολή αυτού που την ασκεί και αντίστοιχα την άρση της ελεύθερης επιλογής εκείνου που την υφίσταται. Βεβαίως στοιχείο του δικαίου αποτελεί ο καταναγκασμός, ο οποίος, όμως, στο κράτος δικαίου δεν δημιουργεί «μονοπώλιο βίας», κατά την προσφιλή νομική δοξασία. Αποτελεί αναγκαιότητα που υπηρετείται σε ειδικές περιπτώσεις (εκτελεστότητα δικαστικών αποφάσεων και διοικητικών πράξεων, επιβολή ποινών και διοικητικών κυρώσεων), υπό αυστηρούς όρους, όπως είναι η αρχή της νομιμότητας των εγκλημάτων και των ποινών, η επικουρικότητα της ποινικής καταστολής  και οι δικονομικές εγγυήσεις, ως ειδικότερες εκδηλώσεις των ατομικών ελευθεριών και τέλος με σεβασμό στην αρχή της αναλογικότητας. Κύριο στοιχείο της νομιμότητας παραμένει η «πειθώ». Δηλαδή η «συναίνεση» και η «δημοκρατική αυτογνωσία» που ανάγει την υποχρέωση συμμόρφωσης στο νόμο σε κατ’ εξοχήν ηθικό καθήκον. Υπάρχουν, όμως, περιστάσεις υπό τις οποίες το δίκαιο φαίνεται να κατανοεί τη βία. Τούτο συμβαίνει κατ’ αρχάς στη λεγόμενη «μεγάλη» και «μικρή» αντίσταση, οπότε στην πρώτη επιτρέπεται κάθε μέσο για την υπεράσπιση του δημοκρατικού πολιτεύματος εναντίον εκείνου που επιχειρεί την κατάλυσή του με τη βία και στη δεύτερη δεν τιμωρείται η χρήση ή απειλή βίας εναντίον υπαλλήλου, όταν ο τελευταίος δεν ενεργεί νομίμως. Η αναγκαία προσβολή του αδίκως επιτιθέμενου ανάγεται επίσης σε λόγο αποκλεισμού του κατ’ αρχήν αδίκου χαρακτήρα της άμυνας, τόσο στις ιδιωτικές, όσο και στις διεθνείς σχέσεις, ενώ η επιτρεπόμενη  αυτοδικία με τη μορφή αυτοδύναμης προστασίας της νομής πράγματος δικαιολογούνται κατ’ εξαίρεση ως όργανα άμεσης και έγκαιρης προστασίας του (περιουσιακού) δικαίου, ώστε να καταπολεμηθεί το άδικο πριν αυτό ολοκληρωθεί. Εξ άλλου με επιείκεια αντιμετωπίζονται εκδηλώσεις που οφείλονται σε ψυχολογική πίεση, όπως είναι η αιφνίδια αγανάκτηση. Σε όλες αυτές τις περιπτώσεις δεν «δικαιώνεται» η βία, αλλά συγχωρείται ή γίνεται ανεκτή κατ’ εξαίρεση για λόγους σκοπιμότητας του δικαίου, «προς το αληθές συμφέρον της εννόμου τάξεως». Γενικότερη αναγνώριση της βίας στις έννομες σχέσεις θα συνιστούσε αξεπέραστη αντίφαση του δικαίου. Διότι η βία καταλύει όχι μόνο την ουσιωδέστερη προϋπόθεση της ανθρώπινης αξιοπρέπειας, την προσωπική ελευθερία, αλλά και κάθε έννοια ισότητας και δικαιοσύνης. Η προσωπική ελευθερία είναι αυτή που νομιμοποιεί, χάριν της ισότητας και της δικαιοσύνης,  τους περιορισμούς που της επιβάλλει η κοινωνική συμβίωση, αφού η κοινωνία νοείται όχι ως άθροισμα ατόμων, αλλά ως εγχείρημα εναρμόνισης των αντιθέσεων που πηγάζουν από την αυτοπροσδιοριζόμενη ιδιαιτερότητα καθενός.

ΙΙ. Εννοιολογικά, λοιπόν, και κυρίως αξιολογικά ασύμβατη προς το δίκαιο η βία, παρ’ όλα αυτά, συγκατοικεί μαζί του. Ανεξάρτητα από τους ιστορικούς, κοινωνικοπολιτικούς και ψυχολογικούς παραγωγικούς της λόγους, το φαινόμενο αυτό συνιστά μια de facto ασύμβατη παραλληλία. Η βία εμφανίζεται και στη συλλογική ζωή ή ακόμα και στη δημόσια δράση, στην τελευταία με την απεχθή μορφή των βασανιστηρίων και της κατάχρησης εξουσίας και στην πρώτη ως εκδήλωση έμπρακτης αμφισβήτησης του δικαίου, οι ακραίες εκδηλώσεις της οποίας φτάνουν στην κατάλυση του πολιτεύματος. Το δίκαιο απαγορεύει τη χρήση ή απειλή βίας και τιμωρεί τις εκδηλώσεις της ως εχθρική προς το δίκαιο συμπεριφορά. Η επιβίωση, όμως, ενός θεμελιώδους στοιχείου της προϊστορίας, της εποχής της βαρβαρότητας, ως την ιστορική περίοδο της νομιμότητας και των Δικαιωμάτων, επιμαρτυρεί, ότι η εξέλιξη του πολιτισμού δεν είναι ευθύγραμμη, ούτε πάντοτε ορθολογική, αφού πολύ συχνά χαρακτηρίζεται από συμπεριφορές που κινούνται αντίθετα προς την επιδίωξη του καθεστώτος δικαίου να οργανώσει την κοινωνική ζωή με πνεύμα συνεργασίας, αμοιβαιότητας και αλληλεγγύης.
ΙΙΙ. Το κοινωνικό κράτος δικαίου δεν αποτελεί βεβαίως το «τέλος» της ανθρώπινης εξέλιξης ή της ιστορίας. Αποτελεί, όμως, την αναγκαία και ικανή συνθήκη για τη διαρκή βελτίωση και την υπέρβασή του με δημοκρατικά πολιτικά μέσα. «Το δημοκρατικό πολίτευμα δεν είναι το καλύτερο, αλλά το μόνο πολίτευμα, αφού μόνο αυτό παρέχει στους πολίτες  τη  δυνατότητα  υπέρβασής  του»  (Γ. – Α. Μαγκάκης). Η δυνατότητα αυτή αποκλείει από τα μέσα της πολιτικής και κοινωνικής αντίδρασης στην ισχύουσα τάξη πραγμάτων ή στην τρέχουσα συγκυρία, τη χρησιμοποίηση της βίας. Το καθεστώς δικαίου, που οραματίζεται και επιδιώκει η Οικουμενική Διακήρυξη, θεωρεί δικαιολογημένη την εξέγερση κατά της τυραννίας και της καταπίεσης όταν δεν προστατεύονται τα ανθρώπινα δικαιώματα. Σε κάθε άλλη περίπτωση βίαιης επιβολής όποιας μειοψηψίας ή και πλειοψηφίας, ούτε ελευθερία, ούτε ισότητα, ούτε δικαιοσύνη μπορούν να υπάρξουν. «Η αξία των θεσμών της πολιτικής δημοκρατίας καταφαίνεται όταν εκλείψουν» (Α. Μάνεσης). Οι «αντισυστημικές» επιλογές,  οι  ολοκληρωτικές θεωρήσεις και οι πρακτικές ανατροπής του δημοκρατικού πολιτεύματος πλήττουν πρωταρχικά τη βάση της νομιμοποίησης του πολιτικού συστήματος: τη λαϊκή κυριαρχία και τα ανθρώπινα δικαιώματα. To πολιτισμικό δηλαδή κεκτημένο της ανθρώπινης ιστορίας.

IV. Στο δημοκρατικό πολίτευμα η λαϊκή κυριαρχία προϋποθέτει και συνεπάγεται την προστασία των δικαιωμάτων του  Ανθρώπου  και  του  Πολίτη. «Η πολιτική εξουσία ως εξουσία δικαίου υπάρχει και επιβάλλεται ουχί διότι διαθέτει υλικά μέσα δυνάμεως, αλλά διότι το δίκαιον την επιβάλλει» (Α. Σβώλος).   Η λαϊκή κυριαρχία αποτελεί διαδικασία αντιπροσώπευσης, επικοινωνίας, μεσολάβησης, σύνθεσης ή συμβιβασμού μεταξύ πολλαπλών υποκειμένων  (κοινωνικών ομάδων και πολιτικών δυνάμεων), καθώς και διαδικασία ειρηνικής και έλλογης επίλυσης των διαφορών και συγκρούσεων που σπαράσσουν καθημερινά το πλήθος. Κάτω από τη στέγη και με την εγγύηση ενός  δημοκρατικού συντάγματος μπορούν να συνυπάρχουν ειρηνικά και ελεύθερα ανταγωνιστικές δυνάμεις και ιδέες, καθώς και αντιμαχόμενα συμφέροντα, χωρίς κανένα από αυτά να μπορεί να γίνει κύριο οριστικά του άλλου (Α. Μανιτάκης). «Τα ιστορικά συντάγματα μπορούν να θεωρηθούν και ως πλείστες ερμηνείες μιας και της αυτής πρακτικής – της πρακτικής αυτοπροσδιορισμού ελεύθερων και ίσων δικαιϊκών εταίρων» (Χαμπέρμας).
V. Η κατάλυση του δημοκρατικού πολιτεύματος με τη βία δεν δημιουργεί δίκαιο. Το δίκαιο βασίζεται στην πρωταρχική πράξη της λαϊκής κυριαρχίας, τη δημιουργία του Συντάγματος και ο σεβασμός και η υπεράσπιση της συνταγματικής τάξης είναι απαραίτητο στοιχείο της πολιτικής που επιδιώκει κοινωνικοπολιτικές αλλαγές. Οτιδήποτε άλλο είναι καταστροφικό. Διότι «η ελευθερία είναι το δικαίωμα να κάνει κανείς ό,τι επιτρέπουν οι νόμοι. και αν ένας πολίτης θα μπορούσε να κάνει ό,τι απαγορεύουν, δεν θα είχε πλέον ελευθερία, γιατί και οι άλλοι θα είχαν αυτό το δικαίωμα». Η πρακτική αυτή σκέψη ανήκει στον Μοντεσκιέ. Διατυπώθηκε σαράντα ένα χρόνια πριν από τη γαλλική επανάσταση και ένα αιώνα πριν από το 1848. Καίτοι πρόδρομη επικυρώνεται από την επιγενόμενη ιστορική εμπειρία. Δυστυχώς. Διότι οι άνθρωποι κάποτε πίστεψαν, ότι χωρίς την Επανάσταση, που θα σαρώσει όλο το παλιό καθεστώς, δεν μπορεί να υπάρξει ανθρώπινη ευτυχία. Και η Επανάσταση, πραγματική ή ψευδεπίγραφη, ήρθε και απήλθε χωρίς να πραγματοποιήσει τον ωραίο οραματισμό. Το όνειρο μεταλλάχθηκε σε εφιάλτη. Δεν είναι πια η «ουτοπία» τόσων γενεών, αλλά η «δυστοπία» οδυνηρών διαψεύσεων. Όσες ελπίδες στηρίζονται και σήμερα στην ισχύ της «δίκαιης» βίας, επικαλούνται μια αφύσικη ιδιότητά της. Η βία δεν ενδιαφέρεται να νομιμοποιηθεί. Είναι μονοσήμαντα αυταρχική, αυτοαναφορική και το χειρότερο: αυτο-δύναμη.
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