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			Col·lecció Memòria de l’oblit

		

	
		
			A Isabel Núñez, in memoriam

		

	
		
			Presentació

			Àngels Vives Belmonte

			El llibre que ens presenten l’Anna Miñarro i la Teresa Morandi és una recol·lecció de treballs propis i d’altres, dins un projecte clar de donar lloc a la nostra història. És un destil·lat, una selecció i reelaboració de pensament durant set anys d’intens treball, sobre l’impacte d’una catàstrofe social viscuda per tota la població contemporània: els fets de la guerra del 36, la dictadura posterior, la transició i les següents generacions fins a l’actualitat.

			És una apertura que dóna llum a un gran escotoma, àrea cega social, política, dels professionals de la Salut i dels ciutadans en general sobre un patiment arrossegat des de fa setanta cinc anys. Que posa so a un gran silenci, balbuceig abans que paraula, després paraula des de la víctima, narrativa des del testimoni o paraula ja des de la descripció, el relat dels fets, l’anàlisi i la reflexió que cada autor dels treballs ha anat construint. És un exercici de coherència i responsabilitat amb el nostre moment. És un desplegament de treball, de disciplina i d’estudi. I és, en definitiva, un acte d’amor. Maria Barbal cita al poeta Joseph Brodsky: «Si hi ha un acte d’amor, aquest és la memòria».

			Vaig tenir oportunitat de conèixer-les, precisament a partir del tema que ens ocupa, quan, justament a propòsit de la preparació del Tercer Congrés de SM, a la seu de la Fundació, coincidíem en l’horari de reunió dos grups de treball. A inicis de l’any 2005, la Teresa, juntament amb el Dr. Valentín Barenblit, coordinava un grup de professionals que preparaven el tema de «La subjectivitat», en el qual també hi participava l’Anna. L’Ada Ruiz i jo coordinàvem un altre grup sobre el sistema Cos-Ment. Va ser en finalitzar una sessió que em van venir a veure la Teresa i l’Anna per comentar-me el seu interès en crear un grup de treball específic sobre l’anàlisi dels efectes de la guerra del 36 en la subjectivitat dels ciutadans.

			Jo, en aquell moment, era presidenta de la Fundació Congrés Català de SM i era des d’aquesta perspectiva que se’m demanava un posicionament davant la seva proposta.

			La qüestió fonamental que plantejaven en aquell moment era parar atenció al fet que l’impacte del traumatisme psíquic i social que no ha pogut ser elaborat, no és només una qüestió de passat. És, per sobre de tot, una qüestió de present i de futur. De la necessitat de donar paraula als darrers testimonis vius d’una època històrica que havia causat molt de patiment, i que havia quedat silenciat i impune. Que necessitàvem sentir-los, per guarir-nos de la nostra ignorància i rebre un llegat que necessitem reconèixer. Que no tenim tot el temps del món i que calia posar-nos a treballar per tal de donar paraula i escolta als que no la van tenir.

			En vàrem parlar i, a partir d’aquesta primera aproximació, em va quedar clar que justament la Fundació era el lloc que havia de crear matriu per a la gestació d’aquest treball i de tot el que ha vingut després. Perquè després ha vingut un treball formidable, que ha suposat la involucració de més de 25 professionals i que ha comportat moltes hores de treball i estudi.

			A partir d’aquest primer moment i, donat que un temps després vaig deixar la presidència de la Fundació, va ser en Josep Clusa, actual president, i en Victor Martí, el director de la Fundació, els qui van donar suport a les activitats que ha requerit el projecte.

			En un primer moment, el treball sobre Memòria Històrica vinculada a la guerra del 36, la dictadura i la transició, va requerir un primer format. Va ser la celebració d’un homenatge a les Dones del 36 al COMB al Novembre de 2005. Va resultar una Jornada entranyable, carregada d’emoció, amb el testimoni de Josefina Piquet, que va parlar des de la perspectiva de ser una nena durant la guerra i l’exili posterior.

			Trinidad Gallego, Miguel Núñez i Segimon Obradors varen ser uns dels altres protagonistes convidats. Entre els professionals, periodistes, escriptors, psicoanalistes, historiadors que hi vàrem participar resultava commovedora aquesta superposició del seu testimoniatge i del seu discurs tècnic.

			Em va emocionar especialment el relat de Trinidad Gallego, morta recentment el 15 de Novembre de 2011, als 98 anys. La recordo com una dona increïble, que deia que ella es va fer comunista com la seva àvia. «Mi abuela era comunista sin saberlo». La seva àvia era portera i ella va néixer i es va criar en una porteria del «barrio de Salamanca». Va poder estudiar per ser llevadora. Necessito citar textualment un fragment de la seva comunicació:

			
				En Madrid, el 18 de Julio, los trabajadores no tuvimos armas. A la mañana siguiente, temprano, yo oigo que hay explosiones en Madrid, y me levanto para ir. Y viene el esposo de aquella mamá de una compañera y pregunta: ¿Está Trini? Tiene que venir ya que mi mujer va de parto, y no podemos ir a buscar a la matrona porque hay tiros en la calle. Yo asistí al parto, en el camino arreciaban los tiros, corrimos a refugiarnos en un portal. A mi lado cayó un hombre. Yo pensé que había tropezado. Y me dicen: “Quita, que le acaban de matar”. Así fue como en la primera media hora de la guerra civil española vi el primer nacido y el primer muerto.

			

			El primer nascut i el primer mort. Així explica Trinidad la irrupció de la guerra a la seva vida, als 23 anys.

			Després d’aquesta Jornada d’homenatge, van continuar el treball d’apertura i difusió que va portar al disseny d’un estudi que es va publicar el 2009. L’estudi anomenat «Repressió, silenci, memòria i salut mental. Trauma i transmisió» va involucrar a més de la FCCSM, la Universitat Rovira i Virgili, la Direcció General de la Memòria Democràtica de la Generalitat de Catalunya i la Regidoria de Drets Civils de l’Ajuntament de Barcelona, que van prestar subvenció econòmica i recolzament al projecte.

			Aquest estudi en el qual van participar més de 25 professionals, ha requerit una dedicació intensa i una involucració emocional generosa per part de tots. Varen passar enquestes, realitzar entrevistes amb testimonis de 1ª, 2ª, 3ª i 4º generació, analitzar material, tant periodístic com escrit o en imatges, i van publicar les seves conclusions. Aquest projecte va incloure la preparació i celebració de Jornades de treball amb diferents experts sobre temes de traumatisme social o transmissió generacional, tals com J. Puget, S. Tisseron, P. Benghozzi i d’altres. A més, es van celebrar amb posterioritat Grups de «Paraula i Transmissió» de freqüència quinzenal o mensual, de nou mesos de duració, coordinats per psicoanalistes, amb testimonis de primera fins a quarta generació. I han donat moltes conferències sempre que els ha estat requerit.

			He necessitat situar primer aquest gruix de treball per tractar de transmetre el valor, el pensament i el rigor que hi ha darrera d’aquests escrits. I, sobretot, la claredat d’intenció, la perspicàcia, la força i la perseverança que ha requerit aquest treball. Perquè em consta que no ha estat fàcil.

			Més enllà de les capacitats comunicatives de cadascú, el tema de la Memòria Històrica és, de per si, difícil i incòmode. Ens estimula a un allunyament defensiu, que justifiquem tractant de situar-lo en el passat. Tendim a eliminar els missatgers d’aquests reclams històrics, adjudicant-los una pesadesa anacrònica (…«Ja hi tornen, els de les exhumacions, els de les fosses comunes, passem pàgina…»), o fent teoritzacions respecte a la memòria i també a la necessitat d’oblit.

			Tant es així, i aquí aprofito per disculpar-me de nou amb les meves companyes, que aquest tema va quedar exclòs del «Quart Congrés» per un «malentès», que la meva experiència com a psicoanalista em porta a pensar no del tot innocent de part meva. Jo crec que el tema ens costa. Em costa. Porto dies tractant de preparar aquestes poques pàgines de presentació del llibre la qual cosa m’ha obligat a posar-me en contacte de nou amb temes dolorosos.

			Però sé que cal aquest llibre. És necessari i és tremendament oportú. Setanta dos anys després de finalitzar la guerra del 36 em trobo davant la necessitat d’escriure sobre els efectes d’uns fets transcorreguts quan jo encara no havia nascut. La mort recent dels meus pares m’ha obligat a encarar una època: la república, la guerra, el franquisme, la transició. Una història de la qual sí que he viscut en primer pla els efectes del franquisme i la transició.

			He necessitat també posar-me en contacte amb Primo Levi i la narració de la seva experiència a Auschwitz, així com amb Kenzaburo Oé mitjançant el seu «Quadern d’Hiroshima».

			Tornant al nostre llibre, hi ha una qüestió que em sembla important comprendre: El fet de que hagin estat dues dones psicoanalistes les que ens plantegessin la necessitat de fer aquest treball. No podia ser d’altra manera. Els psicoanalistes fa temps que van sortir del divan i van pronunciar-se sobre els fets socials que creen destrucció de la vida i de la ment de les persones. El Juliol de 1932, Einstein va escriure una carta a Freud. Li diu que, a proposta de la Lliga de las Nacions i del seu Institut Internacional de Cooperació Intel·lectual a París, el convida a un intercanvi franc de idees. El problema —diu Einstein— és aquest: «Hi ha algun camí per evitar a la humanitat els estralls de la guerra?» La resposta de Freud és prou coneguda però ens deixa un regust amargant. Freud parla de la pulsió de mort com a parell antitètic i essencial de la pulsió de vida.

			Dues dones. Pere Folch, en la Primera Jornada d’Homenatge a les Dones del 36, parla d’Antígona. Antígona, que reclama el dret d’enterrar dignament el seu germà. Ho relaciona amb les dones del 36. També sabem de las «Madres de la Plaza de Mayo». Potser a les dones se’ns permet més que als homes tractar amb els temes més pesants, pesarosos, ignominiosos, de la nostra història.

			El desenvolupament dels temes al llarg del llibre ens porta a l´anàlisi de les repercussions dels fets traumàtics sobre la població de Catalunya, i del dany infligit pels rebels feixistes sobre la població. Tant l’estudi com la recopilació dels textos del llibre mantenen aquest format. Tot i que va haver barbàrie en els dos bàndols, es pren partit per aquesta fórmula per tal de no incórrer en una trampa freqüent, que seria tants a tants. Es defensa clarament la idea que no es tracta d’una guerra civil. Es tracta d’un cop d’estat a una República legítimament constituïda, i de que hi ha un patiment que recau fonamentalment en el bàndol republicà.

			La mort de població civil durant els bombardejos, els afusellaments, les tortures, els empresonaments, els camps de concentració, la degradació humana, l’exili forçós, formen part de l’arsenal destructiu d’allò que és humà. La utilització sistemàtica de la por com a arma de control durant la guerra i en la dictadura és un element fonamental. La prohibició de la llengua pròpia, la por, el desemparament, la vergonya, la culpa, la humiliació i el silenci són l’espectre emocional on es troben atrapades les persones.

			Ens parla de la universalitat d’una experiència de la qual cap ciutadà de Catalunya se’n veu lliure, ni ara ni llavors; de l’impacte d’aquesta situació. Paul Preston quantifica en 180.000 els morts a la rereguarda. Acabada la guerra no va haver-hi pau sinó victòria d’uns sobre els altres.

			El silenci és, tal vegada, l’element central de tots els escrits. Es pregunten pel silenci. «Només el silenci pot narrar el que és inenarrable» (C. Lewintal).

			L’experiència traumàtica ha quedat silenciada en un registre sensorial, sense poder accedir a una representació. Aquest registre sensorial queda encriptat i es transmet a la següent generació sense poder ser representat ni reconegut, però creant distorsions comunicatives intenses, i un halo de no pensament. No pot haver representació verbal. Només és pre-sentit. Parlen del que és «dicible» i «pensable».

			Com assenyala Victor Korman en el pròleg de l´Estudi «És necessari pensar per poder comprendre els fenòmens implicats en la repressió, en l’oblit, en el no registre representacional…» En la temporalitat inconscient el passat s’expressa en símptomes, somnis i lapsus i com a repetició del fet traumàtic. El passat esdevé present. És justament aquest assumpte del processament del temps el que permet pensar aquests fenòmens i ens ha de portar de la mà pel tema de la transmissibilitat d’aquesta experiència.

			Els temes fonamentals que han anat esgranant, la «indicibilitat» de l’experiència, la petjada sensorial, no representada i, per tant, no comunicable a través de la paraula, però sí injectada, encriptada en les següents generacions, fent un metabolisme transgeneracional anòmal fins que, aplicant treball i escolta dirigida, es pugui transformar en comunicació i comprensió. És aquesta idea el motor de la creació de «Grups de Paraula» per convertir-se en petits nuclis digestius del desastre. Així com tot el treball inclòs en les comunicacions d’aquest llibre.

			Les autores fan un treball important, ajudades també per alguns autors que han contribuït a comprendre millor el tema de la transmissió transgeneracional i de les transformacions, que poden fer suportables les experiències viscudes.

			Què puc fer amb el que m’han fet? Els traumes han de ser reconeguts, parlats, recordats o transformats. I per això l’agent terapèutic fonamental serà la narració de l’experiència.

			Per això la importància del testimoni: «Donar constància del que va passar per tal que quedi inscrit en la memòria i en la història col·lectiva». (A. Miñarro i T. Morandi). I per això la importància de que els professionals de Salut Mental tinguem presents aquests fets i les seves repercussions actuals.

			Tal vegada un poema de Dylan Thomas, traduït per Marià Manent, és el que més m’ajuda a comprendre alguna cosa de la transmissió transgeneracional. Diu així:

			
				Abans que jo truqués

				
					Abans que jo truqués per deixar entrar la carn,
					colpejava amb mans líquides el ventre,
					jo que era sense forma, talment l’aigua
					que el Jordà afaiçonava vora la meva llar,
					era germà de la filla de Mnetha
					i germana del verm que fa de pare.
					Jo, que a la primavera i l’estiu era sord
					que no sabia el nom del Sol ni de la Lluna,
					amb so apagat sentia en l’armadura de la meva carn,
					encara tota fosa,
					les estrelles de plom, el martell de la pluja
					que, dalt la seva cúpula, manejava el meu pare.
					Jo sabia el missatge de l’hivern:
					pedregada brunzent i neu lleugera,
					i el vent era el promès de la meva germana;
					el vent saltava en mi i el rou, nat de l’infern;
					temps de Pasqua Florida em lliscava a les venes;
					coneixia, no-nat, la nit i el dia.
					I abans de néixer encara, sabia el sofriment,
					en el poltre dels somnis els meus ossos de lliri
					es retorçaven, fent-se xifra vivent,
					i la carn s’encongia per travessar rengleres
					de forques sobre el fetge i de bardisses
					al cervell cargolat.
					I prou la set sabia la meva gola, abans
					que fossin pell i vena entorn del pou on formen
					les paraules i l’aigua una mixtura
					constant, fins que la sang es fa dolenta;
					el meu cor ja sabia l’amor, la fam el ventre,
					l’olor del verm al meu seient flairava.
					I va llançar-me el Temps, criatura mortal,
					per anar a la deriva o enfonsar-me
					a les mans que coneixien la salada aventura
					de marees que mai no tocaran la costa.
					jo que era ric, vaig ser més ric encara
					xuclant els ceps dels dies.
					Jo, nat de carn I d’esperit, no era
					un esperit ni un home, sinó un esperit mortal.
					La mort em va colpir amb la seva ploma.
					I mortal era fins a aquell darrer,
					llarg alè que duria al meu pare el missatge
					del crist moribund.
					Vosaltres, reverents davant l’altar i la creu,
					tingueu-me en el record, compadiu qui va prendre
					els meus ossos i carn per armadura
					i senyà el ventre de la meva mare.
				

			

			Dylan Thomas ens arrossega a la nostra prehistòria prenyada de pressentiments i completament porosa als afectes.

			El silenci no és només pensat com una imposició externa, sinó com una impossibilitat de comunicar.

			Un altra focus d’interès és la diferent afectació als homes i, per tant, el dany infligit a la seva paternitat, i a les dones i la seva maternitat. També s’explora el dany als nens i als adolescents.

			Tracten de fer lloc a totes les pèrdues. Els dols inenarrables, inelaborables, enquistats i actius, creant patologia que, a més, queda lluny de ser relacionada amb l’impacte traumàtic de la guerra i de molts anys de dictadura i de coerció. La impunitat del crim i del dany, quin camí segueixen en el desenvolupament humà?

			Pierre Benghozi ens parla de l’atac a allò humà com un acte de violència extrema. El no ser reconegut com a humà.

			Cal, doncs, publicar i donar llum a tot aquest treball. Ricard Vinyes ens situa en l’àmbit privat i el públic per la gestió dels conflictes de memòria.

			I ara, més que mai, aquest és un treball i una responsabilitat de present i de futur. Sobre nosaltres plana una tempesta social. Estem dins d’una catàstrofe social que, de moment, està destruint, de manera aparentment incruenta, llocs de treball, futur pels joves, drets adquirits durant molts anys de lluites socials i que amenacen la pervivència del dret a la sanitat i a les pensions. S’estan desmantellant les estructures sanitàries i socials, el sistema de pensions, i s’està obligant als joves a l’exili professional. Em recorda l’experiència d’estupefacció i la dificultat d’adonar-se de la magnitud de la situació que succeeix en totes les catàstrofes.

			Tots estem afectats per aquesta guerra on les bombes esdevenen estranys artefactes anomenats primes de risc, inversió, deute, interessos, retallades, rescats, que ens han col·locat en una situació d’indefensió impensable fa una dècada.

			Primo Levi, citat per Cinta Arasa a l’inici del seu treball sobre testimonis escrits de la guerra del 36, ens diu: «Ha succeït i, per tant, pot tornar a succeir: aquesta és l’ essència del que hem de dir». Primo Levi ens commina a parar atenció als fets i ens alerta que allò que ha passat una vegada pot tornar a passar. Ens cal despertar del sopor de que a nosaltres no ens pot passar.

			Vull agrair a les dues compiladores i ànimes de tot aquest treball que m´hagin mantingut generosament a prop i permetre’m aquesta petita contribució. Per finalitzar, repetiré les paraules que vaig pronunciar en l’acte de cloenda de l’homenatge a les Dones del 36:

			
				Hem de somniar de nou per tal d’alliberar quàntums de dolor. Hem de treballar en la recerca d’una justícia històrica dels fets i de les persones; que les morts, totes i cadascuna d’elles, recuperin la seva dignitat. També els exiliats. En cada família, en cada generació, en cada persona, en cada fet. Aquest acte d’avui és un acte de passat, però vol ser un acte de futur, vol ser un acte fundant de futur. Vol ser un acte per crear transformacions que ens permetin viure dignament. Cal que ens apliquem per tal que tots els elements de la natura ens ajudin en aquest treball. Sobre la infàmia es calarà foc. El foc roent per guarir les ferides, la flama per purificar, el caliu, la darrera brasa, per guardar memòria i transformar-la en record trist, però que es fa suportable. El foc de la passió per mantenir lleialtat als fets i a les idees. Recuperar també l’espurna i la guspira per l’humor. Sobre la immundícia caldrà l’aigua per netejar velles ferides, per fluir, perquè és un mandat de la vida. Sobre el dolor caldrà la terra, per acollir i enterrar bé els morts. Sobre el pesar, la pesantor; caldrà aplicar l’aire per tal d’alleugerir i vibrar de nou. Caldrà cercar, doncs, en el dret, en l’art, en la poesia, en la música, camins de futur quan totes i cadascuna de les paraules siguin dites.

			

		

	
		
			Introducció

			Anna Miñarro i Teresa Morandi

			
				
					…y al volver la vista atrás se ve la senda que nunca 
se ha de volver a pisar…1

				

				Antonio Machado

			

			El Projecte al qual farem constant referència en aquest llibre fou iniciat per un grup de professionals, en la seva majoria Psicoanalistes i de Salut Mental, juntament amb escriptores, politòlegs, filòlogues, coordinats per les signants d’aquesta introducció, en el si de la Fundació Congrés Català de Salut Mental2 l’any 2005 i s’ha dedicat a investigar sobre: Repressió, Silenci, Memòria i Salut Mental. Tema que ha anat derivant —resultat d’escoltar a molts testimonis— cap a: Trauma i transmissió en les generacions (A. Miñarro i T. Morandi, 2009).

			Té la importància de ser la primera investigació empírica qualitativa en el camp de la Psicoanàlisi i la Salut mental en la nostra geografia, en analitzar els efectes psíquics en la subjectivitat dels ciutadans, tant de la guerra del 36, com de la postguerra, la dictadura i la transició. Iniciada a Catalunya, s’ha ampliat posteriorment a Les Illes Balears, Aragó, Galícia i Euskalerria.

			Alhora, intenta interrogar-se com la inscripció simbòlica d’aquests fets històrics s’ha transmès a les diferents generacions, i incideix en la subjectivitat de la nostra època. Fou publicat el 2009, en llengua catalana3. Posteriorment fou traduït al castellà en versió digital4.

			La tasca i el treball de reflexió i de recuperació de la memòria sobre els tràgics esdeveniments de la segona meitat del segle XX, s’ha començat a diferents velocitats segons els països, com per exemple Alemanya, Sud-àfrica, Argentina, Xile, Uruguai.

			A l’Estat espanyol, malgrat haver sofert la devastació humana i ètica de la guerra del 36, la foscor de la postguerra i una de les dictadures més violentes, antigues i llargues, només recentment s’ha començat el treball de recuperació impulsat des d’algunes institucions i des dels estudis que aporten historiadors i periodistes5.

			Aquest retard ha estat per causa de diferents factors, essent conseqüència de l’exili forçat de molts ciutadans, de l’arrasament econòmic i cultural que ha sofert aquest país i del pacte no escrit entre els partits que van liderar la transició «inmodèlica»6 espanyola per silenciar la memòria històrica.

			Aquest silenci va tancar en fals les ferides perquè no va considerar que el patiment no va ser igual per a tots/totes. Basant-se en l’oblit va perpetuar el silenci: no hi va haver política pública d’homenatge, com a restitució subjectiva i simbòlica d’aquells que eren republicans i de tots aquells que foren represaliats.

			Només algunes mesures de reparació per a certs col·lectius afectats, igual que es fa amb víctimes de catàstrofes naturals, però aquestes no tenen la mateixa significació que la violència i terror d’Estat7 perquè les catàstrofes naturals solen generar solidaritat, mentre que les socials disgreguen8 al implicar l’ésser humà d’una altra manera: és ell mateix qui procura el mal.

			En canvi, en alguns països europeus i d’altres continents, estem sent testimonis d’unes tendències històriques diametralment oposades. Alguns individus, organitzacions i Estats intenten assumir el seu passat i plantegen un procés històric d’examen de consciència, mentre uns altres tracten de reescriure la història i confien que no s’enfoqui el seu «negre» passat.

			En el nostre cas, en formar part de l’última generació que tindrà l’oportunitat de conèixer personalment als supervivents i la seva ferma voluntat de sobreviure al conflicte, vàrem decidir prendre aquesta iniciativa i amb això preteníem:

			
					Aportar el reconeixement simbòlic del silenci i soterrament de la memòria que tant de mal ha fet a aquest país, no només a la salut mental individual de moltes famílies traumatitzades per la por i el dolor no-dit, sinó també a l’afectació de la capacitat de dissentiment, de diàleg lliure, de crítica davant la vida social, política i quotidiana del país.

					Intercedir a favor del reconeixement, que implica trobar eines que ajudin a anomenar, a alleugerir i a donar sentit al sofriment, i a obrir les fosses de l’oblit que s’han creat en la intimitat de cadascú.

					L’obtenció de dades concretes, que ens ha permès conèixer els efectes traumàtics en els subjectes i en les generacions; i ajudar a molts ciutadans a recuperar el lloc que els correspon i que injustament i dolorosament els va ser arrabassat.

			

			Catàstrofe social i trauma

			Cal tenir en compte que quan acabà la guerra, no cessà el conflicte. I no acabà igual per a tots: no hi va haver pau, sinó victòria d’uns sobre uns altres. La dictadura va imposar una rendició incondicional, amb un acarnissament que va desencadenar una violència genocida, de massacre sistemàtica, especialment en les classes baixes, les nacions oprimides i, encara més, en les dones.

			Així doncs, el terror, a més d’una activitat amb finalitat repressora, es va convertir en un mètode de control social i en un element important de la forma de govern franquista, imposant el silenci com a única possibilitat de sobreviure.

			La impossibilitat de parlar, de pensar, d’expressar-se a nivell ideològic, i fins i tot en relació als afectes, a les vivències, va aprofundir les ferides psíquiques heretades de la guerra, i va impedir l’elaboració de dols, i de cicatrització de ferides físiques, psíquiques i socials.

			En l’actualitat és molt clar que fets tan profundament violents com guerres i règims dictatorials, produeixen en els humans experiències traumàtiques de gran complexitat perquè, a més de sofriment i mort, comporten la destrucció d’ideals: sobre els valors humans, sobre el model social, sobre el món familiar, sobre la confiança en l’altre, etcètera, provocant una gran impotència i un terrible desemparament.

			Aquest panorama genera problemes psíquics que afecten als subjectes, a la xarxa social i a les generacions. Malgrat aquest reconeixement basat en innombrables investigacions des de l’àmbit mèdic, psicològic i social, en el nostre territori i en el camp de la salut mental no existia cap estudi sobre això.

			Cercàvem analitzar els efectes psíquics producte de la violència en la subjectivitat dels ciutadans. Vàrem partir de considerar l’impacte de la catàstrofe social9, és a dir, els efectes de desarticulació —produïts per guerres i violència d’Estat— d’alguns dels paràmetres i regles sobre la vida i la mort, el delicte i la seva penalització, que regeixen la relació subjecte-societat; per la qual cosa la vida amb altres es torna incoherent, incomprensible i inabastable.

			És una violència no només contra el semblant, sinó que ha atemptat contra el genus, la genealogia; fets que porten a molts estudiosos10 11 a considerar-ho com un genocidi, ja que el que es proposen és destruir el que té en si mateix valor humà.

			I aquesta destrucció es produeix en l’atac a:

			
					El llaç identitari singular i col·lectiu, que comporta la ruptura del teixit, de la trama familiar de filiació: robatori de nens, «reeducació» dels fills de republicans, exilis…, i d’afiliació en el comunitari: prohibició de pertinença a grups, institucions, tendent a la destrucció de la xarxa social12.

					Els rituals de la mort i als mites: desapareguts, fosses comunes sense noms.

					La llei: judicis sumaríssims, afusellaments sense judicis, impunitat;

					Les particularitats culturals: fonamentalment la llengua (basc, gallec, català).

			

			Hem analitzat testimonis d’aquest impacte psíquic tant a través de la narrativa literària (Sales), feta en general des de l’exili (Rodoreda i altres), o a posteriori (Cabré, Barbal); de documentals (Vinyes, Armengou, Belis): Els nens perduts del franquisme, Ravensbrück, l’infern de les dones, Les fosses del silenci; de treballs d’historiadors i juristes; d’entrevistes realitzades anteriorment per Barcelona TV i, fonamentalment, de les entrevistes que anomenem en profunditat.

			El valor del testimoniatge

			A més de l’anàlisi de material escrit i de documentals existents sobre els temes que tractem, hem realitzat un gran nombre d’entrevistes, ja que era essencial donar la paraula als silenciats.

			Per què té valor el testimoni? Perquè és qui pot dir: «això va passar, això va tenir lloc», ja que els fets que relaten van ser perpetrats i negats, mantinguts en secret durant molts anys. Que, almenys un, pugui dir-ho té una funció essencial: de transmissió. Si la seva veu calla, amb ella la veritat es silencia. Testimoniar és retornar la paraula als silenciats.

			És, doncs, bàsic el poder parlar, contar les vivències pròpies i ser escoltat per altres. Això significa un reconeixement social, una manera de donar-li un lloc a allò esdevingut, de compartir-ho.

			Saber-ne fer alguna cosa amb això tan terrible i dolorós, dependrà del bagatge propi de cadascú, i de les eines de què es disposi. Poder-se formular una pregunta: què puc fer jo amb el que m’han fet? és sortir del lloc de víctima passiva. Per això els traumes han de ser reconeguts, parlats, recordats, i així tindran la possibilitat de ser transformats.

			Hem entrevistat a persones que durant anys van pensar, o els van dir, que els seus familiars havien fet coses terribles, amb la culpa i vergonya que això provocà, per després descobrir que això «terrible», secret, eren postures ideològiques diferents a les «políticament correctes» (!).

			Sabem que els records tan traumàtics no s’esborren malgrat els anys. Alliberar-se de la marca del trauma és precisament el que fan els testimonis.

			Els testimonis parlen perquè volen deixar constància del que va passar per tal que quedi inscrit en la memòria i en la història col·lectiva.

			El testimoniatge ajuda a la reintegració de les experiències traumàtiques i promou el benestar general. No només fa funció terapèutica, sinó també pedagògica per al conjunt de la societat.

			El testimoniatge de les víctimes de violacions de drets humans, té importància. És paraula documentada i posa en evidència el sistema repressiu. Per tant, té la qualitat de relacionar els nivells privats i públics.

			El «Psi» durant la dictadura i els seus efectes

			Destaquem aquest punt per dues qüestions:

			
					Moltes vegades ens han mostrat sorpresa perquè aquest tema el treballin els psicoanalistes. Tal vegada es deu a la «mala premsa», als prejudicis (no ingenus) que existeixen sobre aquesta teoria i aquesta clínica i que —com apuntarem més endavant— té el seu origen en qüestions pròpies d’una ideologia dictatorial que no reconeix la subjectivitat, la singularitat.
					Pensem que la psicoanàlisi té alguna cosa a dir sobre aquestes qüestions, tant pel que fa al subjecte particular com al subjecte col·lectiu. Dir sobre un malestar i una violència pròpia de l’humà sens dubte, intrínseca a l’estructura simbòlica; però també d’un desig responsable de que el malestar no es transformi en perversitat social, en crueltat.

					Precisament en el nostre ofici, temes com el subjecte, la memòria, el trauma i el dol tenen fonamental importància. Freud descobreix l’inconscient com allò que no podem recordar perquè és traumàtic i per això es fa necessari allunyar-ho de la consciència. En deixar-lo parlar i rememorar és possible reconstruir la història d’un subjecte. O, dit d’una altra manera, l’inconscient és una memòria que repeteix la marca del que el subjecte no recorda. Allò que no recorda té a veure amb el traumàtic.

				

					Sense entrar a fer la història de la psiquiatria, la psicologia i la psicoanàlisi a l’Estat Espanyol, no podem deixar de tenir en compte que va ser un sector —com molts altres— colpejat per la repressió franquista. Els seus professionals millor formats marxaren a l’exili o van ser obligats a callar.
					La psicoanàlisi i les obres de Freud —que inspiren nous plantejaments en les primeres dècades del segle XX, pel que fa a l’educació sexual dels nens, a la consideració de la dona com a subjecte singular, social i polític; a la igualtat dels sexes, com una oportunitat per a sortir de l’obscurantisme d’una moral sexual en poder de l’església13—, van ser prohibides.

					Amb la psiquiatria oficial del règim, que estigmatitzava com a «malalts mentals» als vençuts, i en un escenari de repressió i silenci, es feia molt difícil ajudar a elaborar els seus traumes i, per tant, les ferides s’anaven cronificant.

					A la vegada els psicoanalistes no pogueren tenir influència significativa, ni en el camp de la Salut Mental, ni a la Universitat, ni en la cultura. I així, el desenvolupament de la teoria i de la cura no va adquirir dimensions importants fins als anys setanta, marcats per dos esdeveniments significatius: la fi de la dictadura i el sorgiment d’unes altres a Amèrica Llatina que ocasionen, alhora, l’exili (la història es repeteix…) d’un gran nombre de psicoanalistes, que s’instal·len en aquest territori14.

					Cal reconèixer i destacar que, malgrat la repressió, molts professionals —Pere Folch Mateu, Júlia Corominas, entre altres, i joves desitjosos de canvi que participaven en la lluita antifranquista i es van formar com a psicoanalistes15—, van seguir pensant, treballant i arriscant-se, per canviar aquesta situació en el camp de la Salut Mental i, per tant, en la consideració del que és humà.

				

			

			Suport conceptual

			Tal con venim dient el suport d’aquest treball són les nostres referències teòriques i clíniques des de la psicoanàlisi, pràctica en la qual, per mitjà de la paraula i en transferència, les persones s’interroguen sobre les seves vides, el seu malestar i el seu patiment, i accedeixen a una certa transformació subjectiva. El Projecte que vàrem iniciar es dirigia a comprendre de quina manera, la història violenta d’un temps i un lloc, es va introduir en la vida i en el destí dels subjectes i, al mateix temps, com els éssers singulars s’inscriuen en una Història, és a dir, com es teixeix la relació entre història col·lectiva i vida singular.

			Si bé en el nostre terreny la relació entre el particular i el social és sempre difícil, ens arrisquem a estudiar l’impacte en la subjectivitat d’aquells que han estat immersos en un marc violent.

			Entenem que el lloc i la responsabilitat com a psicoanalistes ens situen en la intersecció del subjecte singular amb la societat, amb el col·lectiu: «El psicoanalista no pot ignorar la subjectivitat de la seva època»16.

			I no podem ignorar que la il·lusió d’esborrar el passat i començar de nou, és un idealisme perillós, i que el pacte de silenci per anul·lar i exorcitzar l’horror i el dolor viscuts alimenta conflictes latents i ressentiments que, si no s’elaboressin mitjançant la paraula, podrien derivar cap a una violència no simbolitzada.

			El silenci sempre retorna com a símptoma; per això cal desmitificar aquest prejudici de que si no es parla sobre un fet traumàtic, aquest perd força i s’oblida. No és així; allò sepultat sense aflorament simbòlic en un discurs, retorna una vegada i una altra en forma de conflictes, fins i tot de violència.

			Per tot això, hem intentat aportar algunes de les eines de què disposem els professionals del camp «psi», de la salut mental, tant sobre la nostra pràctica clínica com des de la investigació sobre el subjecte, la violència, memòria, trauma, dol i transmissió generacional.

			És, per tant, un estudi compromès amb la responsabilitat ètica de contribuir a una certa possibilitat de restitució subjectiva i simbòlica d’aquells que s’han enfrontat amb l’horror, el mal, i han aconseguit sobreviure.

			Sobre el llibre

			Amb l’edició d’aquest llibre, que ens ha permès publicar una subvenció del Ministeri de la Presidència (novembre 2011), tenim l’oportunitat de donar a conèixer i seguir avançant en la tasca començada el 2005.

			A més dels escrits de les compiladores —presentats al llarg d’aquest temps en diversos àmbits—, s’han reunit diferents treballs de professionals de la Història, el Dret i la Literatura, així com del camp «psi», i a tots ells agraïm la seva valuosa col·laboració i el seu recolzament al projecte. Amb tots ells compartim la inquietud per comprendre i explicar els efectes traumàtics de la violència social sobre els subjectes i la seva denúncia a favor d’un desig: «mai més»17.

			Parlar i escriure sobre els traumes provocats per l’horror que ha significat la catàstrofe social, és un intent de produir efecte de transmissió: advertir i prevenir sobre la repetició de qualsevol tragèdia. Dèiem que només el recordar prevé el repetir, i el fet de subjectivar el dolor distancia d’una passivitat que ens tornaria còmplices dels botxins, alhora que ens fa més solidaris.

			Insistim sobre el fet que l’oblit no permet un tancament simbòlic, sinó el risc de la reiteració, de la reminiscència queixosa malenconiosa, que es queda en retrets —auto i hetero—. Tampoc no és possible una total elaboració. En canvi, sí que és possible acostar-se i vorejar l’impensable i indicible, com han fet els que mantenen viva la memòria.

			Qüestions fonamentals a tenir en compte, sobretot en relació a les noves generacions, perquè allò que no té accés al territori de la paraula insisteix en l’inconscient i genera retorns simptomàtics, siguin físics, psíquics o actuacions diverses.

			Escrivim també amb l’esperança que conèixer part de la història —no oficial—, i recordar, serveixi per enfortir els llaços socials, la convivència diversa i democràtica en la societat contemporània, en la qual hi ha el risc de noves catàstrofes.

			Hem començat des del nostre ofici, conjuntament amb molts altres, el camí de recuperació indispensable de la memòria d’un país que semblava condemnat a l’amnèsia. Renovació, doncs, d’una aposta ètica en aquest món d’«iniquitats creixents».
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			La pacificació de la memòria pública a Espanya. Una política1


			Ricard Vinyes

			En el període fundacional de la nostra democràcia es van constituir les lleis, institucions i polítiques que semblaven convenients per garantir els drets dels ciutadans. Procedien dels programes de l’oposició a la dictadura i de les demandes dels moviments socials diversos que havien nascut i crescut trenats en l’antifranquisme.

			Aquelles demandes, aquells projectes, aquelles polítiques, abastaven gairebé la totalitat de necessitats generals i sectorials d’un país que recuperava l’Estat de Dret perdut amb la desfeta de la Segona República, i es van desplegar i es van instaurar amb una intensitat que venia limitada pel joc d’hegemonies, no tan sols polítiques i socials, sinó també culturals.

			En aquell context, i encara molts anys després en conjuntures distintes, el coneixement públic de la devastació humana i ètica que havia provocat la dictadura, la restitució material, social i moral de l’antifranquisme —en els valors complexos del qual s’havien fundat la Constitució i l’Estatut—, o el desig d’informació i debat que sobre aquell passat tan immediat expressava la ciutadania més participativa, mai no van ser considerats per l’Estat de Dret i els distints Governs que l’han gestionat fins avui, com a part constitutiva del benestar social i la qualitat de vida de molts ciutadans. I encara menys com les maneres diferents d’expressar una pregunta que sol·licitava saber on era l’origen de la nostra democràcia, quin era el seu sediment ètic en la nostra terrible història, perquè eren justes les nostres lleis, les nostres institucions, o perquè dèiem que ho eren. Més aviat va passar el contrari: aquelles demandes sempre van ser considerades per l’Estat de Dret com un perill que podia destruir la convivència. Per tant, havien de ser pacificades pel bé de la ciutadania. En conseqüència, l’Estat havia d’inhibir-se per evitar conflictes entre ciutadans, sense tenir present que, així com no hi ha institucions sense ciutadans que les sustentin, tampoc no existeix ciutadania sense conflicte ni consciència ètica.

			Però l’Estat mai no es va inhibir; més aviat produí i gestionà una retòrica que instal·là la impunitat equitativa, un model que, coneixent l’existència de responsabilitats, eludia deliberada i pragmàticament assumir les dimensions ètiques de les responsabilitats polítiques. No s’havia d’entrar en el conflicte, simplement el conflicte es decretava superat, amb el resultat d´incapacitar la societat pel dol que mai no s’havia pogut produir, tot fomentant la il·lusió d’una societat de memòries paral·leles, de memòries que no es toquen, que no dialoguen, que no friccionen; memòries privades, memòries sense més espai que el personal. Una decisió compensada per lleis i decrets de beneficis adreçats a col·lectius concrets d’afectats, de víctimes. L’absència d’una política de memòria va ser substituïda, —encara ho és avui— per polítiques de la víctima. Una política que el president Rodríguez Zapatero va resumir la mar de bé davant el Congrés dels Diputats:

			
				Recordemos a las víctimas, permitamos que recuperen sus derechos, que no han tenido, y arrojemos al olvido a aquellos que promovieron esa tragedia en nuestro país. Esa será la mayor lección. Y hagámoslo unidos. (Aplaudiments)2

			

			Les paraules pronunciades ara fa quatre anys pel president del Govern són una síntesi del criteri denegatori de l’Estat sobre el sediment ètic de les institucions democràtiques a què abans m’he referit. Apareixen les «víctimes», a les quals tot se’l ha d’atorgar, perquè el seu dolor no ha tingut drets i serà compensat per alguna de les disposicions de la llei de reparacions de 2007 que suposadament clourà la carència3. Apareixen els «responsables de la tragèdia» amb la recomanació que siguin «oblidats», evaporant-los així de l’espai públic, amb la qual cosa resulta difícil saber per què, algun dia, va haver-hi víctimes sense drets. I, per descomptat, es manté una absència que ha tingut sempre caràcter estructural —i fundacional— en la retòrica i les accions de l’Estat de Dret: la referència a l’actitud ètica dels qui van contribuir a la democratització del país. No estic dient que la reflexió parlamentària del president —o de qualsevol mandatari anterior—«hagi de fer» referència a l’esforç civil d’intensitats diverses que constitueix un patrimoni polític, ètic; ells sabran què volen, diuen i fan. Només pretenc fer veure que en el discurs públic realitzat en la conjuntura de més preocupació reparadora i memorial de la nostra història democràtica, es consolida un subjecte, la «víctima», la identitat de la qual en l’espai públic (institucional o no) es consolida en el passiu, fortuït, accidental i, per aquest motiu, el consens moral en la víctima, el seu ús i extensió, resulta meravellosament versàtil i generosament apolític. S’estableix una recomanació: la desaparició del causant de la víctima. I s’institueix un buit ètic i polític creat per l’esvaïment, marginació o negació de valor polític a la responsabilitat exercida per una part de la ciutadania, i que és el que constitueix el llegat democràtic divers en què es funda l’Estat de Dret. La qüestió rau en que, si les institucions amb què el país s’ha dotat són desposseïdes de l’empremta humana, i ningú és legatari de res, com pot sentir algú l’ordre democràtic recent com a cosa pròpia, com a patrimoni? El tema no és només específic del país; en realitat forma part d’una orientació universal en la gestió memorial en els darrers vint anys.

			Les maneres com s’han anat desenvolupant les polítiques públiques de memòria, i també d’altres actuacions memorials en el nostre temps, han constituït un model canònic, pràcticament universal, fundat i sostingut en un principi imperatiu: el deure de memòria, l’imperatiu de memòria. Un imperatiu del qual en deriven dues conseqüències importants.

			Primer, l’establiment d’un relat transmissible únic, enormement coherent, cartesià, impermeable en la seva lògica i que el ciutadà té el suposat deure moral de saber i de transmetre de manera idèntica a com l’ha rebut, un funcionament que és el propi de la transmissió de qualsevol confessió religiosa. I és eficaç en el seu objectiu de bloqueig a qualsevol possible ressignificació, sota pena d’heretgia i desqualificació.

			D’aquest imperatiu moral se’n deriva també la tendència freqüent d’establir el dany sofert i el dolor generat a l’individu com l’actiu essencial de la memòria transmissible, el seu capital, i per tant, el dolor esdevé el director, el dolor acaba sent el guió privilegiat de la memòria transmissible. D’aquest fet se’n deriva una conseqüència greu: la constitució del dolor i el dany en principi d’autoritat substitutiu de la raó. Hauríem de parlar potser de biologisme memorial?

			El dolor, el sofriment, no és un valor, és una experiència. El dolor causat forma part de l’experiència històrica dels processos democràtics i ha de ser conegut per la vulneració que significa dels drets de les persones. Però massa sovint s’ha instaurat com el comú denominador de la memòria transmissible, quan probablement el comú denominador de la resistència a la dictadura, de les lluites democràtiques, i gosaria dir que el capital transmissible de la memòria democràtica, són les múltiples pràctiques de transgressió.

			La transgressió és la vulneració conscient d’allò que és considerat injust i opressiu, i és això el que han practicat els agents de la resistència a les dictadures, i no afecta només les relacions polítiques; la transgressió no és només política: es de gènere, és artística, és cultural, és vital, és social també. L’antifranquisme no va ser tan sols militància política; era també el dissentiment d’una part important de la societat que no podia realitzar els seus projectes de vida, i l’anhel de realitzar-los els feia dissidents i resistents d’intensitats molt diferents, però els en feia.

			D’altra banda, el sentiment d’injustícia no acaba amb la democràcia; s’apaivaga i canvia, però existeix, i genera perplexitats diverses, desacords múltiples, resistències distintes. El dolor és una experiència. La transgressió és un valor. Ho és en el passat i en el present, perquè revela l’aptitud crítica davant realitats antidemocràtiques, a-democràtiques o insuficientment democràtiques, i percep la democràcia no com una normativa preestablerta i immutable, sinó com el projecte que es crea i recrea en les relacions humanes que estableixen homes i dones en els seus contexts històrics. En un Estat democràtic la transgressió té abast i conseqüències distintes de les dels Estats dictatorials, perquè el sistema de convivència en democràcia i les normes polítiques i socials són unes altres, que res tenen a veure amb la dictadura, amb el seu dramatisme. Tanmateix, la transgressió existeix perquè existeix el reclam ètic contra la percepció d’incomoditat o injustícia amb l’estat de coses present. És per aquest motiu que la transgressió probablement constitueix la massa crítica de la memòria democràtica, i, per tant, un dels capitals transmissibles en el temps.

			Però la realitat ens mostra que memòria imperativa, unicitat discursiva i dolor director, han anat constituint el guió canònic a què em referia abans, i no només de les administracions que han practicat polítiques públiques, sinó també, en bona part, del moviment associatiu memorial.

			El problema més notable d’aquest model, és que converteix el passat fecund, el passat utilitzable, en una memòria intransitiva, és a dir, una memòria que no admet, que no fa possible treball social, elaboració permanent, ressignificació, perquè d’ella res no es pot dir, res no es pot distanciar; és una memòria acabada, és seca, i és tancada al present. Ho és perquè en el present hi conviuen generacions distintes amb percepcions, amb aproximacions que convé que siguin lliures, que no estiguin predeterminades en la recepció del llegat memorial i la seva valoració, un llegat que tenen dret a resinificar i revalorar. I aquest dret queda estroncat. En realitat el deure, l’imperatiu de memòria, no és altra cosa que un postulat moral (religiós) que, amb el temps, i segons el context històric, ha colonitzat ideologies distintes, fins i tot antagòniques, amb els usos bàsics de cohesió doctrinal i alliçonament. Hi ha una premissa empírica real que cal admetre: l’imperatiu de memòria, el deure de memòria, no existeix. Considerar la memòria com un deure moral, o considerar l’oblit com un imperatiu polític i civil, (com se’ns repeteix impúdicament fins al cansament) genera un element de coerció, i és aquesta actitud imperativa la que crea un dilema i una retòrica enganyosa quan planteja l’opció entre oblit i record.

			Cal recordar o cal oblidar? És un dilema. Com en qualsevol dilema, l’opció entre una de les dues proposicions contràries sempre té arguments disponibles, sempre els té. L’argumentari és inacabable, per això és un dilema. I és estèril perquè paralitza qualsevol decisió i acció.

			El més preocupant d’aquest dilema enganyós (derivat de les conseqüències pràctiques de proclamar la memòria com un deure), el més preocupant dic, és que redueix tota la qüestió a una decisió estrictament individual i, en conseqüència, eximeix les administracions de qualsevol responsabilitat, perquè la decisió —d’oblidar o de recordar, la que sigui— queda reduïda a la més estricta intimitat, a l’àmbit privat; la societat no té cap implicació, només l’individu i, per tant, no pot haver-hi actuació pública, només inhibició de l’Administració.

			Però el cert és que la inhibició de l’Estat i els governs que el gestionen, a la pràctica no existeix, és una ficció. De fet, comprovem que l’Estat ha generat i ha distribuït un relat propi tendint a la simetria entre dictadura i democràcia, en nom d’una interpretació esbiaixada i opinable de les expressions «reconciliació» i «consens». Expressions que substitueixen i oculten processos i causalitats històriques i, en conseqüència, fan desaparèixer els protagonistes que han conduït a la instauració de l’Estat de Dret que tenim, i els valors en què es fonamenta. Una operació o un procés que, per tenir èxit, necessita instal·lar també en l’oblit els costos de la democràcia, i per tant, les reals i fortes resistències de molts ciutadans a la implantació de la democràcia. Per això parlem de simetria.

			No estic dient que la producció de les diferents branques del coneixement no en parlin d’aquestes causalitats, processos i agents, expressant-se amb els instruments i suports tècnics que els hi són propis, des de l’edició fins a la cinematografia, passant per la creació artística, i a les quals podem accedir tots els ciutadans. Estic parlant de la negativa de l’Estat de Dret a reconèixer en què es basa el sediment ètic de les institucions que tenim, del sistema de convivència que ens hem donat, i amb aquesta negativa l’Estat renuncia a explicar la democràcia com un bé conquerit amb un esforç coral i des del carrer. És aquesta negativa de l’Estat i els seus administradors la que fa que el passat no acabi de transcórrer, no acabi de passar, i s’instauri un buit ètic, generant reclams i creant conflictes

			Ara bé, l’esforç d’una part de la ciutadania per assolir relacions socials equitatives i democràtiques, els valors ètics d’aquests projectes i decisions, la reacció i l’aplicació del terror d’Estat per evitar aquest processos de democratització, constitueixen un patrimoni: el patrimoni ètic de la societat democràtica. I així ha estat percebut pel moviment associatiu memorial, i així va quedar ben reflectit en la lletra i l’esperit del text de la Declaració del Liceu, llegida en aquell tan important acte de referència que va tenir lloc al Teatre del Liceu l’any 2002, amb la participació de pràcticament tot el moviment associatiu català, i la presència de representants de les institucions i de diversos àmbits professionals: Una declaració en què llegim:

			
				Volem, demanem, que la memòria de l’experiència de la dictadura i les seves conseqüències, que la memòria i l’experiència de la lluita per la llibertat, s’incorpori al coneixement comú de les futures generacions (…)

				Volem que aquest sigui el nostre llegat (…) Un llegat del coneixement que faci els ciutadans civilment més savis i per tant més lliures.

			

			És el reconeixement d’aquest patrimoni i la demanda de transmissió d’aquest patrimoni, la seva valoració positiva, el que constitueix la memòria democràtica. I la constitueix en un dret civil que funda i basa un àmbit de responsabilitat en el Govern. I el deure polític generat en l’administració és garantir als ciutadans l’exercici d’aquest dret amb una política pública de la memòria.

			Aquest dret civil generat no es circumscriu a la possibilitat de llegir llibres esplèndids escrits pels nostres intel·lectuals des de diverses branques del saber; ni es limita al coneixement històric que s’introdueix a les escoles, si bé un i altre són, sens dubte, necessaris. El que requereix és situar en l’espai públic la presència i l’exercici d’aquest dret, explicitar-lo i regular-lo, establint com a norma primera que hi ha una línia infranquejable, la que separa democràcia i franquisme. Democràcia i dictadura.
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