Mate, Reyes. (2008). Justicia de las victimas. Terrorismo, memoria,
reconciliacion. Barcelona: Anthropos. ISBN: 9788476588642. Numero de
paginas: 191.

EL FILOSOFO ESPANOL REYES MATE ES AMPLIAMENTE RECONOCIDO por sus andlisis
alrededor de la dimension politica de la historia y la memoria tras el holocausto®.
Son ya conocidos sus textos Memoria de Auschwitz. Actualidad moral y politica
(2003); Medianoche en la historia. Comentarios a las tesis de Walter Benjamin
“Sobre el concepto de historia” (20006); y La herencia del olvido (2008). Con
este ultimo texto se hizo merecedor en 2009 al premio nacional de ensayo en
Espaiia. En 2008, la editorial Anthropos, publico Justicia con las victimas, una
pequeiia obra de su autoria’, que recoge algunas reflexiones sobre la memoria
y la reconciliacion. A continuacidn, recuperamos algunas de estas rutas, con el
propdsito de que puedan servir como insumos analiticos que permitan entender
el rumbo de las victimas dentro del actual proceso de justicia y paz en Colombia.

4 Jefe de Departamento del Instituto de Filosofia del Consejo Superior de Investigaciones Cientificas
(CSIC), Espana.

SEl texto se divide en dos partes, una primera dedicada a la reflexion de Reyes Mate, y una segunda,
donde intervienen y debaten con él, en el marco de una invitacion de la Fundacion Alternativas, una
serie de catedraticos, investigadores, politicos y periodistas espafioles. Esta segunda parte no es objeto
de la resefia, aunque se recomienda su lectura.
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Alolargo del texto, el autor enfatiza en que uno de los eslabones mas débiles de
la cadena de las violencias contemporaneas son las victimas que, paradojicamente,
también son las que mas protagonismo adquieren en el concierto mundial de
postguerra. Estas victimas dejan de ser una simple “fatalidad del destino, el pago
logico del progreso [...] el precio silencioso de la politica y de la historia” (2008:
21). Su visibilidad no es resultado de una politica especifica o de un partido o
grupo, mas bien es “un signo de nuestro tiempo” caracterizado, entre otras cosas,
por una “cultura reconstructiva” y por una “cultura de la memoria”. La primera se
manifiesta por una sensibilidad especial hacia la justicia y la reparacion, y menos
hacia acciones punitivas. La segunda, evidencia el valor hermenéutico del pasado.
Un pasado frente al cual el intelectual, el politico o la misma sociedad, deberan
en lo posible afinar la mirada, para darse cuenta —al mejor estilo benjaminiano—
de “lo que pudo ser y quedé frustrado, para descubrir posibilidades latentes que
pueden ser activadas” (2008: 25).

De otra parte, Reyes Mate destaca la novedad de la “experiencia del
sufrimiento de las victimas™ a raiz de la emergencia del “nuevo clima de justicia”
que acompaiia a las sociedades contemporaneas. La pregunta obligada aqui —
también valida para el caso colombiano— es ;a quién se le puede considerar
victima? Segun este filésofo, “no todo el que sufre es victima™ (2008: 35). Victima
es esencialmente quién sufre violencia humana sin razon alguna. Su condicion de
fragilidad e impotencia, producida por el verdugo, también le implica a la victima
una condicién de anulacion y de negacion de su subjetividad por parte del agresor.
A esto se aflade que su sufrimiento, plural, y en ninglin caso igual para todos los
sujetos, no puede sernos absolutamente indiferente (37). Victimas serian tanto los
sobrevivientes (los salvados) como los que no lograron sobrevivir (los hundidos)®.
Victimas también serian las familias, aunque Reyes Mate insista en que no se
puede perder de vista que la palabra interpuesta de éstos, en ningiin momento
puede “suplantar la significacion objetiva de la victima” (83).

Existe de todas formas una segunda pregunta aqui y es: ;qué significa hacer
justicia a la victima? Implica tres cosas basicamente, reparacion del dafio personal,
politico y social. En cuanto al dafio personal, éste es a toda costa irreparable ya
sea porque la victima ha muerto, ha sido torturada o ha perdido afos de su vida al
haber sido secuestrada. Aun asi, siempre plantea la exigencia de resarcimiento del

¢ Esta alusion surge de la lectura que Reyes Mate hace del libro de Primo Levi, 2000. Los hundidos y
los salvados. Barcelona: Muchnik Editores.
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victimario a la victima, hasta donde sea posible. El dafio politico, por su parte, niega
la condicion de ciudadania. Su reparacion implica el reconocimiento institucional
del ser politico, obliga a repensar y elaborar el estatus de sujeto activo de una
comunidad de derechos. Finalmente, el dafo social, supone un empobrecimiento
y fractura de la sociedad. Reconocerlo y repararlo, no es ya un asunto privado,
ni s6lo institucional, sino social. Supone a la comunidad recuperar a la victima y
al verdugo, sobre todo para “una superacion de las fracturas sociales” y para “la
creacion de una politica futura sin violencia” (2008: 40-41; 102). El dafio social
obliga basicamente a ser conscientes que frente a la “escision social que causa el
terror”, la sutura de las heridas es la reconciliacion, que comienza con la memoria
y esta atravesada por ciertas dosis de perdon, pero no culmina con ellos.

Precisamente, Reyes Mate se enfoca en sefialar la importancia que pueden
tener estrategias y dispositivos institucionales, como las comisiones de la verdad,
en una salida politicamente madura para facilitar la reconciliacion social. A partir
de la revision de las experiencias suramericanas y sudafricana, sefiala que éstas
“optan por una politica de la memoria” (52). La “esencia” de estas experiencias
radica en el canje de “verdad por reconciliacion”, donde la “reconciliacién
nacional” pactada por ciertos grupos (los responsables de los nuevos gobiernos
democraticos, los poderes de facto del antiguo régimen y algunas organizaciones
de derechos humanos), no se traduce, en todos los casos, en “reconciliacion social”.

En su andlisis emerge entonces un cuestionamiento central frente al concepto
mismo de reconciliacion, el cual es inseparable de la nocion de perdon. Lo que
muestra Reyes Mate es que muchas veces la “reconciliacion nacional” tiende a
traducirse en “exculpacion general [...] puesto que como todos somos culpables,
todos somos victimas y por tanto, inocentes”, consiguiéndose asi la impunidad
total” (58). El asunto problematico es que mientras la reconciliacion nacional
supone un acuerdo desde arriba, un pacto de élites en pro de exculpaciones
generales, de perdones agenciados por sujetos de poder (los de antes y los de
ahora) que buscan liberar en toda la sociedad el espiritu de “remordimiento”, la
“reconciliacion social” apunta mas a una “recomposicion desde abajo, del tejido
social desgarrado y esa es una tarea de varias generaciones” (59). En este caso,
uno de los asuntos preocupantes sobre las comisiones de la verdad se relaciona con
lo que lograron recuperar de la verdad pero, también, lo que dejaron en el camino
en manos de los victimarios. Bajo la figura de la “reconciliacion nacional” hubo
que ceder ciertas cuotas de olvido y mucho de justicia frente a la “criminalidad
burocratica”. Este es un riesgo historico y politico, pero demasiado costoso en
términos morales y sociales. La vision de Reyes Mate es que el perdéon y la
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reconciliacion “no pueden olvidar, ni incitar a la impunidad, s6lo transformar la
culpabilidad moral en responsabilidad politica” (64). He ahi una gran tarea para
Colombia que, por momentos, pretende transitar hacia una justicia transicional con
unos equilibrios tensionantes entre verdad y paz, entre justicia y reconciliacion,
entre deber de memoria y derecho al olvido’.

Pero, la reflexion filoséfica sobre la memoria y la reconciliacion, la refuerza
Reyes Mate con elementos propositivos sobre como llevar a cabo una reconciliacion
social en el pais vasco. La experiencia de la violencia politica en la sociedad vasca,
cuestiona y obliga a repensar los valores y principios democraticos. Las victimas,
ademas, cuestionan la defensa abstracta de los derechos humanos. Ya no basta
con esgrimir un discurso sobre los derechos humanos, ni hablar del derecho a
la igualdad o a la vida en abstracto, dado que las victimas evidencian en carne
propia, que “nadie puede hablar de derecho a la vida sin partir del hecho de su
negacion” (71). Su conclusion aqui, es que “el primado de la victima no sélo
afecta a la comprension del derecho a la vida (significacion tedrica), sino también
a sus consecuencias politicas” (73).

Ahora bien, para lograr una reconciliacion social es necesario, entonces, entre
otras cosas: a. reparar el dafio personal hasta donde sea posible, mediante ayudas
legales y materiales a las victimas; b. disefiar y ejecutar una politica programatica
de “lugares de memoria” a distintas escalas; c. comprender que la reconciliacion no
es el comienzo del camino, sino el final, sin prisa alguna por llevarla a cabo desde
arriba o por una intencionalidad meramente politica o pragmatica; d. construir
escenarios de dialogo y comisiones locales de convivencia.

Atin mas, habria que aprender de las lecciones de las comisiones de verdad y de
reconciliacion antes sefialadas. Para el caso de Espafia, Reyes Mate reconoce que no
se esta ante una situacion de transicion de una dictadura o de un apartheid hacia una
democracia, o de guerra civil a un periodo de postconflicto. Aun asi hay lecciones.
Una de ellas es “no confundir reconciliacion nacional con reconciliacion de y en la
sociedad” (2008: 78). Los acuerdos pueden terminar siendo “papel mojado” si no
se sustentan sobre bases sociales amplias, si no se soportan sobre una reconciliacion
programatica a todos los niveles. A esto se afiade que el esclarecimiento de los hechos
es un elemento central “para el reconocimiento politico de las victimas y para la

7 Alrededor del tema en Colombia hay una amplia bibliografia. Se recomienda, no obstante, el libro
de Ivan Orozco, 2009. La Justicia transicional en tiempos de deber de memoria. Bogota: Temis/
Universidad de los Andes.
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sutura social” (79). Otra leccion tiene que ver con la integracion del victimario a
la comunidad que las comisiones deben permitir y garantizar, sobre todo, cuando
de antemano esta la exigencia de su renuncia a seguir ejerciendo la logica de la
violencia y el terror. Las comisiones deberian, ademas, posibilitar la transaccion
entre la culpabilidad y la responsabilidad (81). Esto tendria que incluir a toda la
sociedad, no so6lo a unos actores politicos, seria la sociedad en su conjunto, la que
deberia promover y facilitar la reconciliacion, ademas de los espacios de reflexion,
profundizacion y sedimentacion de un perdon politico y social.

Finalmente, en medio de tanto pragmatismo desesperanzador, con el que a
veces se cobija a nuestros paises, especialmente en Colombia, frente a los procesos
de recuperacion de la memoria y construccion de la reconciliacion, el libro de Reyes
Mate puede sernos util, al menos para otorgarnos unas buenas dosis de argumentos
urgentes y practicos. Recordemos que habla desde Espaiia, desde el contexto de
“excepcionalidad vasca”, donde el terrorismo con fines politicos ha dejado su marca
indeleble en cientos de victimas. Donde, ademas, las salidas politicas al conflicto
entre el grupo separatista vasco ETA y el gobierno espafiol, se han situado en no
pocas ocasiones en un “callejon sin salida”. El ponernos en sintonia con un contexto
nacional como el espafiol, nos permite entender que en otros paises, al igual que
pasa en Colombia, se movilizan grandes dosis de memoria y olvido, de estrategias
maximizadoras y minimizadoras sobre la justicia y la verdad y, sobre todo, nos deja
comprender que se mueven intereses politicos y 16gicas historicas complejas en
torno a la reconstruccion de la memoria histérica de nuestra guerra.
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