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Δημοκρατία: μια μαρξιστική προσέγγιση
Μια πρώτη μεθοδολογική αρχή: να εξετάσουμε τη δημοκρατία ως σύστημα εξουσίας, το οποίο έχει ταυτόχρονα και το δικό του λόγο (αρχίζοντας από τον λόγο περί δημοκρατίας). Ο θεωρητικός λόγος περί δημοκρατίας έχει τις βασικές του αρχές στη φιλελεύθερη παράδοση της πολιτικής φιλοσοφίας.
Υπάρχει όμως, μια μαρξιστική ανάγνωση της φιλελεύθερης πολιτικής φιλοσοφίας από τον Αλτουσέρ. Διαβάζοντας τον Μοντεσκιέ, ανακαλύπτει ότι μπορούμε να βρούμε κάποιες υλικές συνθήκες, ενός των οποίων έγραφε ο Μοντεσκιέ και που οδήγησαν σε κάποιες εννοιολογήσεις, επί των οποίων στηρίχθηκε αργότερα ο θεσμός της νεωτερικής δημοκρατίας (βλ. Αλτουσέρ (2005), Μοντεσκιέ, Πολιτική και Ιστορία, εκδ. Πλέθρον). Ο Αλτουσέρ ανακαλύπτει ότι υπάρχει μια αγωνιστική διάσταση στο έργο του Μοντεσκιέ, που έχει να κάνει με το γεγονός ότι ο Μοντεσκιέ ασκεί κριτική στην απολυταρχία για να προστατέψει τα συμφέροντα των ευγενών και των φεουδαρχών. Με αυτόν τον τρόπο όμως, φτιάχνει εννοιολογήσεις, οι οποίες τελικά αποβαίνουν εις βάρος της αριστοκρατίας και του ίδιου του φεουδαρχικού κράτους.
Η αρχή της διάκρισης των εξουσιών, κατά τον Αλτουσέρ, δεν είναι απλά μια τυπική νομική περιχαράκωσης μεταξύ εκτελεστικής, νομοθετικής και δικαστικής εξουσίας. Είναι κάτι πιο ουσιαστικό, που έχει να κάνει με μια εξισορρόπηση κοινωνικών και πολιτικών δυνάμεων. Στον ίδιο τον Μοντεσκιέ, διαβάζουμε: «η κατάχρηση εξουσίας αποφεύγεται όταν η μια εξουσία ελέγχει την άλλη». Βασικό στοιχείο στον Μοντεσκιέ, σύμφωνα με την ανάλυση του Αλτουσέρ, είναι ότι η διάκριση των εξουσιών είναι η απαραίτητη προϋπόθεση για να μπορεί η μια εξουσία να ελέγχει την άλλη. Και αυτό, κατά τον Αλτουσέρ, αποτελεί τη βάση της νεωτερικής δημοκρατίας.
_________________________________________________________________________
Σχέση Μαρξισμού με Δημοκρατία (Υπάρχει μια ιστορική πραγματικότητα θετικής συσχέτισης μεταξύ εργατικού κινήματος και δημοκρατίας, που ξεκινάει από την εποχή της 2ης Διεθνούς). Το επόμενο ορόσημο είναι, κατά την Οκτωβριανή επανάσταση, η κριτική της Λούξεμπουργκ σε Λένιν και Τρότσκι για τη στάση τους απέναντι στο θεσμό της δημοκρατίας (κυρίως για το ότι διέλυσαν τη συνταγματική συνέλευση και ότι γενικά με την πολιτική τους οδήγησαν στην παραβίαση των δημοκρατικών δικαιωμάτων (βλ. Λούξεμπουργκ, Ρώσικη επανάσταση, εκδ.  Ύψιλον). Η κριτική της Λούξεμπουργκ συνδέεται με τις βασικές αρχές του διαφωτισμού, αλλά τη θέτει σε ένα μαρξιστικό, υλιστικό και αγωνιστικό πλαίσιο. Θεωρεί ότι η δημοκρατία είναι το πεδίο των αγώνων (αγώνες πριν και μετά την επανάσταση), ότι αυτοί οι αγώνες, που είναι άρρηκτα συνδεδεμένοι με τη δημοκρατία, ότι δεν σταματάνε με την επανάσταση, ότι η επανάσταση είναι ένα διαρκές παρόν. Άρα, η δημοκρατία, στο αστικό κράτος, είναι ένα διαρκές πεδίο αγώνων, εντός του οποίου διεξάγεται και η επανάσταση.
__________________________________________________________________________
Στο κείμενο «Ιδεολογία και ιδεολογικοί μηχανισμοί του κράτους», ο Αλτουσέρ αναπτύσσει την θεωρία του για την ιδεολογία και προτείνει ένα σχήμα του κοινωνικού μηχανισμού, το οποίο αποτελεί έναν πιο προχωρημένο τρόπο παρουσίασης του γνωστού σχήματος βάση-εποικοδόμημα. Στο σχήμα αυτό η βάση είναι ο τρόπος παραγωγής και το εποικοδόμημα είναι η πολιτική και η ιδεολογία. Στο εποικοδόμημα υπάρχει το κράτος, το οποίο χωρίζεται στον καταναγκαστικό μηχανισμό και στους ιδεολογικούς μηχανισμούς (στο οποίο ο Αλτουσέρ εντάσσει και τον πολιτικό ιδεολογικό μηχανισμό, δηλαδή το πολιτικό σύστημα, άρα και τους δημοκρατικούς θεσμούς). Ο Αλτουσέρ λέει ότι όλο αυτό το σχήμα εξυπηρετεί την αναπαραγωγή των υπαρχουσών σχέσεων παραγωγής. Επομένως, και ότι ο θεσμός της δημοκρατίας κάνει το ίδιο, ως ανήκον στον πολιτικό ιδεολογικό μηχανισμό του κράτους. Ταυτοχρόνως, όμως, στο εποικοδόμημα διεξάγονται και οι ταξικοί αγώνες. Μέσα στους ίδιους μηχανισμούς του καπιταλιστικού συστήματος διεξάγεται η ταξική πάλη. Συγκεκριμένα μιλάει για υλικούς αγώνες που διεξάγονται μέσα σε υλικούς μηχανισμούς (δημοκρατικός θεσμός).
Κατά τον Αλτουσέρ η επιστήμη δεν εντάσσεται ούτε στη βάση, ούτε στο εποικοδόμημα. Πιο συγκεκριμένα, η επιστήμη είναι ένας λόγος χωρίς υποκείμενο. Ο Φουκώ καλύπτει αυτό το «κενό» στη θεωρία του Αλτουσέρ, πολιτικοποιώντας την επιστήμη. Σύμφωνα με την συνέντευξη του Φουκώ «Αλήθεια και Εξουσία» (1976), στην οποία θέτει το ζήτημα πως η αλήθεια δεν είναι προνόμιο κάποιων κοινωνικών ομάδων αποστασιοποιημένων από τα κοινωνικά συμβάντα, ούτε είναι κάτι απελευθερωτικό, αλλά ότι εντάσσεται μέσα στην κοινωνική και πολιτική πραγματικότητα και παράγεται μέσα από κοινωνικές, υλικές και πολιτικές συνθήκες. Κάθε κοινωνία έχει το καθεστώς αλήθειας της. Με αυτήν την έννοια θέτει το ζήτημα κοινωνικά και πολιτικά. Η έννοια του «καθεστώτος αλήθειας» μπορεί να μας εισαγάγει άμεσα στο σχήμα ότι η αλήθεια ορίζεται από κανόνες,  οι οποίοι παράγονται μέσα στο κοινωνικό περιβάλλον, και ορίζουν το αληθές και το ψευδές.
Στις νεωτερικές δυτικές κοινωνίες το καθεστώς αλήθειας (πολιτική οικονομία της αλήθειας) έχει 5 βασικά χαρακτηριστικά:
1) Επικεντρώνεται γύρω από την μορφή του επιστημονικού λόγου (ο λόγος που ορίζει τα κριτήρια της αλήθειας, τι είναι αληθές και ψευδές, είναι ο λόγος της επιστήμης).
2) Η παραγωγή της (επιστημονικής) αλήθειας έχει πολιτικά και οικονομικά κίνητρα (σημείο αναφοράς είναι τα καπιταλιστικά κράτη, που χρησιμοποιούν την αλήθεια για να ασκήσουν την εξουσία τους).
3) Η αλήθεια (ως επιστημονικός λόγος) διαχέεται στο κοινωνικό σώμα, κυρίως μέσω των ΜΜΕ και του μηχανισμού της εκπαίδευσης.
4) Η παραγωγή της ελέγχεται από μεγάλα κέντρα εξουσίας (πανεπιστήμια, ερευνητικά κέντρα, στρατός).
5) Γύρω από την αλήθεια διεξάγονται κοινωνικές/πολιτικές αντιπαραθέσεις. Δεν υπάρχει μονοδιάστατη άποψη της αλήθειας στον επιστημονικό λόγο (ακόμη και στη φυσική επιστήμη). (αγωνιστική διάσταση)
[bookmark: _GoBack]Σχέση Δημοκρατίας – Αλήθειας: την πρωτοκαθεδρία για την παραγωγή του αληθούς την κατέχει ο επιστημονικός λόγος. Το ελεύθερο ορθολογικό υποκείμενο έχει δύο διαστάσεις: υποκείμενο της επιστήμης και υποκείμενο της Δημοκρατίας. Χάριν του οποίου υπάρχει η Δημοκρατία. Κοινή βάση της επιστήμης και της δημοκρατίας είναι το ελεύθερο ορθολογικό υποκείμενο του Διαφωτισμού. Το οποίο στην καθημερινότητά του λειτουργεί με κάποιους θεμελιώδεις κανόνες της επιστημονικής αλήθειας: την εμπειρική παρατήρηση της πραγματικότητας και τις στοιχειώδεις ταξινομήσεις. Αυτά τα δυο χαρακτηριστικά προσιδιάζουν σε έναν λόγο όπου αφενός αποτελεί την πρώτη ύλη του επιστημονικού λόγου (εμπειρική παρατήρηση) και αφετέρου είναι ο λόγος που λειτουργεί ο πολίτης στην καθημερινότητά του, δηλαδή ο λόγος της νεωτερικής δυτικής δημοσιότητας (π.χ. δελτίο ειδήσεων). 
Αυτός ο λόγος θα μπορούσαμε να πούμε ότι είναι κάποιοι κανόνες κυκλοφορίας του λόγου που είναι απαραίτητοι προκειμένου να μπορεί να λειτουργήσει η δημοκρατία και οι πολίτες να είναι επαρκώς ενημερωμένοι και ελεύθερα σκεπτόμενοι. Σε αυτό το σημείο εμπλέκεται και το τρίτο χαρακτηριστικό, η διάχυση της αλήθειας από τα ΜΜΕ και το εκπαιδευτικό μηχανισμό. Αυτό είναι το πλαίσιο εντός του οποίου μπορούμε να καταλάβουμε τη σύνδεση δημοκρατίας-αλήθειας. Κατά τον Φουκώ υπάρχει ένα ενιαίο καθεστώς αλήθειας, όπου παρά τις κοινωνικές/πολιτικές/ταξικές αντιπαραθέσεις εντός του, υπάρχουν κοινά αποδεκτοί κανόνες (π.χ. ποσοστό ανεργίας).
Προπαγάνδα: Είναι η συστηματική παραποίησης της αλήθειας/άσκηση βίας με όρους λόγου πάνω στην αλήθεια και εμφανίζεται από τη στιγμή που παραβιάζονται/παραποιούνται κανόνες της πρώτης ύλης της επιστήμης ή του καθημερινού λόγου. Υφίστανται καταστάσεις που η ταξική διαίρεση είναι τόσο έντονη όπου δεν υπάρχει συμφωνία ούτε πάνω στα στοιχειώδη. (π.χ. Ελλάδα ‘12-’15, δυο καθεστώτα αλήθειας μνημόνιο-αντιμνημόνιο). Βάση μίας προσέγγισης θα μπορούσαμε να υποστηρίξουμε ότι η ύπαρξη διαμάχης σχετικά με τους κανόνες της αλήθειας υπονομεύει την δημοκρατία. Όμως, αν δεχτούμε ότι εξ’ αρχής η δημοκρατία εμπεριέχει το αγωνιστικό στοιχείο δεν είναι απαραίτητο να υιοθετήσουμε την παραπάνω προσέγγιση, μπορούμε, όμως, να αντιληφθούμε ότι σε αυτήν την πολωμένη κατάσταση (δυο καθεστώτα αλήθειας) φανερώνεται πιο έντονα ο αγωνιστικός χαρακτήρας της δημοκρατίας.
