1 anarquismo como movimiento social que persigue como fin

dltimo una emancipacién humana integral, una libertad plena

que posibilite el pleno desarrollo de la personalidad humana,

mostro desde fechas muy tempranas una extraordinaria pre-

ocupacion por el problema de la subordinacion de las mujeres,
que destacaria considerablemente con respecto a otras corrientes ideoldgicas
obreristas. En su proyecto de sociedad futura, los anarquistas de orientacién
comunalista, contemplaban una organizacion social no jerarquica, basada en
el colectivismo, la autogestién y el espontaneismo, en la que fuesen compa-
tibles el comunismo y la libertad individual. Para ello, debian ser abolidos
el Estado y el sistema de produccién capitalista por estar éstos basados en
relaciones autoritarias y opresoras. Con el fin de acabar con toda relacién de
dominacién y subordinacion, consideraron que en este proyecto revolucio-
nario era esencial una transformacién de las relaciones personales.

En este proyecto igualitarista radical, el anarquismo no podia excluir
a las mujeres. Tendrfan pues una importancia esencial cuestiones como la
sexualidad, la vida familiar y, en definitiva, aquello que pertenece al dmbito
de las relaciones personales, pues eran conscientes de que el lugar de trabajo
no era el dnico espacio en el que tenian lugar relaciones de dominacién y
opresion.

Sin embargo, en el movimiento anarcosindicalista espafiol los proble-
mas especificos de las mujeres quedaron relegados a un segundo plano. La
constatacién de esa contradiccién condujo a la creacién de Mujeres Libres,
organizacién anarquista femenina y, sin ninguna duda, feminista, pese a su
explicito rechazo del calificativo “feminista”.

Para el marxismo, que centraba en el terreno econdmico su andlisis de
la opresidn, todas las relaciones de dominacién y subordinacién tenian su




raiz en el sistema de produccion. Segun esta visidn, la emancipacién de las
mujeres seria un problema resuelto tras la revolucion que transformaria las
relaciones econdmicas, y en consecuencia, toda la sociedad.

Frente a este enfoque tan reduccionista, el anarquismo comprendié la
multiplicidad y variedad de relaciones de dominacién admitiendo que una
reestructuracién econémica, aunque era imprescindible, no seria suficiente
para lograr la emancipacién humanal. Esta idea abrid paso a que se prestase
una especial atencién tedrica al problema de la subordinaciéon femenina.
Sin embargo, las posturas tedricas en torno a este tema fueron variadas
y divergentes, de acuerdo con la naturaleza forzosamente heterodoxa del
pensamiento libertario, al tiempo que ambivalentes y contradictorias en la
préctica.

El anarcosindicalismo espaiiol, centraria su actividad en una lucha econé-
mica entre clases, en su persecucion de una revolucién que se llevaria a cabo
mediante la expropiacién de la burguesia y la colectivizacion de los medios
de produccién, poniendo fin a la sociedad de clases. En esta lucha tendria
un papel central la sindicacién de obreros fabriles quedando relegados a un
segundo plano los problemas especificos de las mujeres, cuya especificidad,
serd ignorada e incluso negada. Esto serd comun a los distintos movimien-
tos obreristas para los que la lucha anticapitalista y la cuestién econémica
ocuparan un lugar central, marginando de este modo la lucha contra otros
sistemas de opresién como el patriarcado.

Por otra parte, los movimientos feministas, se ocuparon de la lucha con-
tra la subordinacién de las mujeres en el contexto de una sociedad patriarcal
que establecia relaciones de poder de cardcter estructural entre hombres y
mujeres, en ocasiones sin tomar en consideracion la opresién econdmica
caracteristica de las sociedades capitalistas y luchando por el acceso de las
mujeres a los espacios de poder en el sistema vigente.

El anarcofeminismo supondrd una critica a ambas posturas proponiendo
una doble lucha, contra el sistema capitalista y contra el sistema patriarcal.
De este modo, propugnard la emancipacién de las mujeres trabajadoras
sobre las que se ciernen dos esclavitudes: de clase y de género. Su anélisis
tendrd en cuenta la interaccién de ambas categorias de opresion, situando la
lucha en el seno de un movimiento revolucionario global que aspira a una
transformacién social profunda y radical.




Esta revolucién debe comenzar por transformar el modo en que las per-
sonas nos relacionamos, mediante un proceso encaminado a la destruccién
total de las relaciones de poder y fundamentado en la negacién de la autori-
dad y la afirmacién de la libertad.

Ya hemos sefialado que en el movimiento anarcosindicalista espafiol que
se desarrolla a partir de la creacién de la CNT en 1910, se dieron grandes
contradicciones pues a pesar de su igualitarismo tedrico, podemos decir que
la practica sindical fue fuertemente patriarcal. Se consideré que las mujeres
simplemente tenfan que incorporarse a la lucha libertaria sin tener en cuenta
las dificultades que las mujeres anarquistas experimentaban en los medios
obreros a causa de las actitudes sexistas de sus compaiieros que contribufan
a su marginacion en los sindicatos y ateneos.

Mujeres Libres se cred con la finalidad de superar estas contradicciones
e incoherencias e incorporar plenamente a las mujeres en la lucha libertaria.
Surgi6 a partir de la iniciativa de tres mujeres anarquistas: la escritora Lucia
Séanchez Saornil, la periodista Mercedes Comaposada y la doctora Amparo
Poch y Gascén. Fundaron la revista Mujeres Libres que vio la luz en abril
de 1936, tres meses antes del alzamiento militar contra la Repitiblica. En un
articulo publicado en Solidaridad Obrera, y dirigido a Mariano Vazquez,
secretario de la CNT, Lucia Sanchez Saornil ya habia manifestado su
intencién de crear un érgano femenino independiente?. La revista se dirigia
a mujeres de clase obrera con la intencién de atraerlas hacia las ideas liber-
tarias pero no se identific6 explicitamente con el calificativo de anarquista
por el rechazo inicial que éste pudiese suscitar. Es importante sefialar que,
a pesar de la solicitud de ayuda financiera y material, fue editada y escrita
exclusivamente por mujeres, rechazando las propuestas de colaboracién
voluntaria realizadas por hombres3.

El Grupo Cultural Femenino, que se habia formado en Barcelona a finales
de 1934, se unio al grupo de Mujeres Libres de Madrid en septiembre de 1936.
La organizacidn llegaria a tener 20.000 afiliadas en un total de 153 agrupacio-
nes repartidas por toda la zona republicana®. En agosto de 1937 se estableci6
la Federacién Nacional de Mujeres Libres, como organizacién de estructura
federal organizada en comités locales, provinciales, regionales y Nacional®.

Su objetivo final era la liberacién de las mujeres de su triple esclavitud:
de ignorancia, de mujer y de productora. Partia asi del reconocimiento de




una problematica femenina especifica y de la idea de que era necesaria una
organizacién auténoma de mujeres pues dentro de las organizaciones liber-
tarias ya existentes su liberacion no seria posible. Estas dos caracteristicas
nos permiten afirmar el cardcter feminista de Mujeres Libres.

El fin esencial de la organizacién era crear una fuerza femenina conscien-
te que actuase como vanguardia de la revolucion’. Debemos tener en cuenta,
que la mujer ha sido concebida habitualmente como un factor de retroceso,
por la funcién de transmision de la ideologia dominante que cumple en el
seno de la familia tradicional. Segin esta idea tan extendida entre los dis-
tintos sectores de la izquierda espafiola, frente a la lucha del hombre por su
liberacion, la mujer habria desempefiado un papel practicamente contrarre-
volucionario, al encontrarse en su mentalidad profundamente arraigada la
supersticion religiosa. Se critica asimismo su supuesta falta de interés en los
problemas y las luchas sociales.

Mujeres Libres nace asi con un objetivo de educacion y elevacién del
nivel cultural de las mujeres, condicién esencial para su emancipacidn asi
como para su toma de conciencia revolucionaria e incorporacién a la lucha
anarcosindicalista.

El estallido de la guerra civil a consecuencia del fallido golpe militar el
18 de julio de 1936, signific para las mujeres un periodo de extraordinaria
movilizacién y participacién activa, que se canalizé a través de diversas
organizaciones femeninas. El vacio de poder legal que conllevé el derroca-
miento de la legalidad republicana por parte de fuerzas politicas y militares
contrarrevolucionarias, abri6 el camino para el desarrollo de un proceso revo-
lucionario que los anarquistas perseguian ya desde afios atrds. Este contexto
resulté extraordinariamente favorable para el desarrollo de la organizacion,
dada la necesidad de la contribucién femenina al esfuerzo de guerra. Mujeres
Libres a través de sus secciones de trabajo y sus cursos de alfabetizacion,
cultura general y formacion profesional, procurard despertar en las mujeres
una conciencia revolucionaria y un sentido de la responsabilidad.

Para Mujeres Libres, la mujer debe tener un papel esencial en el proyecto
revolucionario, dado que la emancipacién femenina es condicién esencial
para el triunfo de la revolucién. “Si de veras queremos la Revolucién social,
no olvidemos que su principio primero estd en la igualdad econdémica y
politica, no solo de las clases, sino de los sexos”8. La causa antifascista y




“la de la emancipacién femenina, que es la de la Revolucién”, se atinan de
modo coherente con la postura libertaria por la que guerra y revolucién son
procesos indisociables.

En el anarquismo, dada la relevancia que otorga al individuo, su persona-
lidad y vida privada, existe cierta conciencia de las implicaciones politicas
de lo personal y sexual.

Para muchos autores anarquistas, la transformacién de la vida sexual y
familiar era esencial en el proyecto revolucionario y consideraban que la
clave de la subordinacion de las mujeres se encontraba en la reproduccion y
la doble moral sexual sustentada por la institucién matrimonial y la prostitu-
cién. Defendian asf la igualdad de géneros, el amor libre, y una nueva moral
que se elevaria sobre la vieja moral burguesa®.

En el discurso anarquista, las esferas politica y sexual se relacionan
estrechamente dado que las relaciones en el &mbito de lo privado se conci-
ben como la base fundamental del cambio social. De esta forma, la familia
tradicional, a la que se consideran inherentes jerarquia y autoridad, seria una
institucioén contrarrevolucionaria estrechamente relacionada con el capita-
lismo y la propiedad privada. Son frecuentes las criticas al comportamiento
autoritario masculino en el hogar, que contradecia los principios anarquistas,
y el rechazo del matrimonio en defensa de un amor libre fundamentado en
la libertad y la igualdad mutua. En torno a esta cuestién las posturas tedricas
son tan diversas que resulta imposible establecer una definicién tnica del
concepto de amor libre, que podria abarcar desde la camaraderia amorosa
preconizada por Armand en Francia, la idea del amor plural defendida por
la autora brasilena Maria Lacerda de Moura, hasta las uniones libres de
caracter mondégamo.

En sus textos, Amparo Poch y Gascén se refiere a la necesidad de aca-
bar con el principio de la monogamia, que vincula explicitamente con el
capitalismo y la propiedad privada: “Pareja humana, propiedad privada,
capitalismo: he aqui tres principios que se sostienen mutuamente”. Aboga
asi por un amor libre, sincero, espontdneo y multiple, considerando que las
normas de comportamiento sexual son convencionales y socialmente cons-
truidas y, siguiendo a Armand, que el matrimonio “es inmoral, irracional y
antinatural”. Existirfa asi una forma de amor primigenia y natural anterior a
las reglas morales que seria necesario recuperar!0.




En su lucha contra la doble moral sexual, Mujeres Libres presté una gran
atencion al problema de la prostitucién. Para eliminarla, propusieron la crea-
cién de unos “liberatorios de prostitucion” destinados a la “rehabilitacién”
de las prostitutas para que la abandonaran. Para ello, era esencial la capaci-
tacion profesional, pues solo la igualdad econémica de hombres y mujeres
permitiria finalmente su completa abolicién y era condicién indispensable
para el amor librel!.

El movimiento anarquista de reforma sexual se interesé ademads por cues-
tiones como la educacion sexual y el control de la natalidad, que pretendie-
ron erigir en instrumento de liberacién al servicio de la clase obrera.

La difusién de informacién acerca de los métodos anticonceptivos fue
una constante en la prensa anarquista, especialmente a partir de los afios
veinte!2, aunque serd ya en la década de los treinta cuando el discurso
neomalthusiano, que ha sido calificado por Eduard Masjudn como “movi-
miento protoecologista, anticapitalista y feminista de primer orden”!3, se
incorpore abiertamente a la ideologia anarquistal4.

Resulta pues muy significativo que en el contexto revolucionario de
1936, el aborto sea legalizado en Catalufia a iniciativa del anarquista Dr.
Félix Marti Ibéfiez, entonces director general de Sanidad y Asistencia Social
de la Generalitat, mediante un Decreto cuyo contenido es abiertamente
emancipatorio, dado que admite la voluntad de la mujer como motivo sufi-
ciente para la prictica del aborto!5.

Pese a que, como ha sefialado Mary Nash, Mujeres Libres no se mani-
festé de modo explicito con respecto a cuestiones relativas a la sexualidad,
a causa de los codigos de género imperantes!®, su defensa de la maternidad
consciente iba necesariamente unida al ejercicio del control de la natalidad.
Sabemos asimismo que Amparo Poch fue una de las fundadoras del grupo
Ogino, ocupado en la difusién de este método anticonceptivol’, lo que nos
permite establecer una conexién con el movimiento neomalthusiano.

Desde un punto de vista actual, la maternidad consciente es una idea
ciertamente ambivalente, dado que si bien implica el reconocimiento de los
derechos reproductivos de las mujeres y la disociaciéon de actividad sexual
y procreacion, presupone también la maternidad como auténtica funcién
social, rol fundamentado en una base biol6gica de cardcter esencial!8.

La maternidad consciente parece erigirse en pilar fundamental de la




nueva sociedad libertaria dado que significa la liberacién de las mujeres
mediante la limitacién de nacimientos, y el ejercicio de una importante labor
de socializacion de los hijos, a los que la madre consciente educada racional-
mente, transmite una educacién racional y una moral revolucionaria.

Por otra parte, las mujeres deben contribuir activamente en el proceso
creador de la nueva sociedad libertaria, ya que en ella deben converger
los dos dngulos de visién masculino y femenino, frente a la unilateralidad
que ha caracterizado a las sociedades del pasado y del presente. Para Lucia
Sanchez Saornil, esta unilateralidad o androcentrismo, ha conllevado una
falta de equilibrio esencial para el buen funcionamiento de la sociedad!®. El
discurso de Mujeres Libres es pues un discurso de la diferencia sexual y su
planteamiento es el de la igualdad dentro de la diferencia, igualdad de dos
sexos diferentes y complementarios entre si, cuyas aportaciones especificas
deben confluir en la construccién de la nueva sociedad.

Todo ello viene a ilustrar cémo la revolucién que propugnan los anar-
quistas no se concibe exclusivamente como una transformacion en el terre-
no socioeconémico, sino como una profunda transformacién ideolégica y
cultural, que afecte a todos los aspectos de la vida humana, incluyendo el
ambito de lo sexual y de las relaciones de género. El problema sexual, cobra
una importancia esencial en el proceso de revolucion social. No puede ser
obviado ni negado por ésta dado que forma un monolito con el problema
politico y econémico.

El problema sexual, estd tan vinculado al politico-econémico que solo la
revolucién social lo puede resolver0. Desde este punto de vista, es 16gico
que el feminismo revolucionario propugnado por Mujeres Libres rechazase
abiertamente el feminismo sufragista.

Pese que Mujeres Libres nace con un objetivo especifico de emancipa-
cién femenina, se trata de una organizacién anarquista plenamente identifi-
cada con los objetivos generales de la CNT y la FAI y comprometida con
una labor de captacién de mujeres para la lucha anarcosindicalista. De esta
forma rechazardn el feminismo igualitario de signo politico, por su cardcter
reformista y puramente reivindicativo, que ellas consideran no compatible
con las amplias aspiraciones de transformacién social del anarquismo.

En este sentido, resulta muy significativo un texto de Lucia Sénchez
Saornil publicado en el diario CNT en 1933, durante los dias previos a las




elecciones de noviembre en que las mujeres iban a ejercer su derecho al
voto, tras la concesién de su plena ciudadania politica por parte del gobierno
republicano en 1931:

Abstente de votar, mujer. No gastes tu tesoro de energias intactas en querer

dar vida a un caddver, la humanidad tiene derecho a esperar algo mds de ti.

Ya lo dije en otra ocasion: tu mision es la de superar la historia, es la de tras-

poner el panorama de dolores y torturas que es la sociedad actual. Tu gesto

debe ser el de quebrar todos los decdlogos.

Renovar es imposible. Hay que destruir para crear después con alegria.

El porvenir del mundo estd en la revolucion libertaria.

Medita, mujer, no votes2!.

Las mujeres deberdn pues liberarse de la tirania de la religién y de la
moral burguesa, pero también evitar caer en la “tiranfa de la politica”.
Mujeres Libres expresaran su rechazo a la democracia, como régimen poli-
tico que mantiene una estructura social en clases. La explotacién capitalista,
el privilegio y la opresidn no han desaparecido con el fin de la monarquia,
sino que subsisten bajo el sistema de gobierno republicano?2.

Mujeres Libres fue una organizacién anarquista y dado su cardcter anti-
parlamentario no podia vincular el progreso a los derechos politicos. Su
rechazo al calificativo “feminista” se debe a esa equiparacion entre feminis-
mo y sufragismo. Mujeres Libres despreciaria ese feminismo burgués por
su cardcter reformista y propondria un anarcofeminismo revolucionario que
articularfa una doble lucha: la lucha contra el Estado y el sistema capitalista,
y la lucha contra el sistema patriarcal.

Conociamos el precedente de las organizaciones feministas y su inmediato

el de los partidos politicos. Recogidas estas experiencias y tomada cuenta de

nuestra doctrina libertaria no podiamos actuar ni como unos ni como otros.

No podiamos separar el problema femenino del problema social, ni podiamos

desentendernos del primero y del segundo para convertir a la mujer en un sen-

cillo instrumento de cualquier organizacién, por méds que ésta fuera la nuestra
propia, la organizacidn libertaria. La pretension de sus impulsoras era mds
amplia, mucho mds amplia: servir a una doctrina, no a un partido, capacitar

a la mujer para hacer de ella el individuo capaz de contribuir a la estructura-

cion de la sociedad futura, el individuo que aprendiera a determinarse por si

mismo, no a seguir ciegamente las indicaciones de una organizacién23.




Como ha sefialado Mary Nash, en los movimientos femeninos ante-
riores al feminismo de segunda ola, el factor clase tiene un mayor poder
de cohesion que el factor género. Asi, pese a los objetivos especificos de
emancipacién femenina y pese a que es la conciencia de género el factor
que explica la propia existencia de la organizacién, la conciencia de clase
y el sentido de pertenencia a una determinada corriente ideoldgica, el anar-
quismo, tendrdn un mayor peso e impediradn el desarrollo de un movimiento
femenino transpolitico durante la contienda bélica. De este modo, Mujeres
Libres rechazara la propuesta de la Agrupacién de Mujeres Antifascistas
para participar en la Alianza Nacional de Mujeres, por entender esto como
un intento de absorcién y asimilacién, que conduciria a un mayor dominio
del Partido Comunista24.

Asi pues, sostenemos, siguiendo a Mary Nash, que “es absolutamente
necesario encarar un andlisis de clase en el tratamiento histérico del femi-
nismo”. Debemos diferenciar entre feminismo burgués y feminismo obrero,
ya que no podemos hablar de feminismo interclasista hasta la década de los
sesenta, con el desarrollo del llamado feminismo de segunda ola2>. Mujeres
Libres propondria un feminismo proletario y de clase, que lucharfa por la
transformacién de las propias estructuras sociales.

Federica Montseny compartia este rechazo del feminismo burgués refor-
mista que entendié como ambicién de privilegios en el seno de la sociedad
capitalista pero fue también reticente al feminismo libertario de Mujeres
Libres. No reconocia la existencia de una problemadtica femenina especifica
y se referia por el contrario a una emancipacién humana global que se alcan-
zaria mediante un proceso revolucionario que no distinguiria entre sex0s26.

La razén de ser de la Mujeres Libres radica en la firme creencia en la
necesidad de un feminismo, no interclasista, pero si auténomo, desconfiando
de que la revolucién social solucione de modo automético el problema de la
subordinacién femenina. “Después de la revolucién social, tendremos que
hacer las mujeres ‘nuestra revolucién’. (...) En Espafia, que estd realizando
y viviendo ya su revolucion social, las mujeres se hallan ya tan sometidas al
hombre como en cualquier pafs burgués” escribe Nita Nahuel?7,

Ciertamente, los cambios revolucionarios propiciados por los anarquistas
no conllevaron una subversion de las relaciones de género tradicionales. La
colectivizacién de tierras en las dreas rurales (especialmente en el Aragén




oriental y Valencia) y las colectivizaciones de fabricas y centros de trabajo
en la ciudad (principalmente en Catalufia), por parte de las organizaciones
sindicales, supusieron el control obrero de la produccién pero no alteraron
en absoluto las relaciones de género ni significaron una efectiva igualdad
entre hombres y mujeres.

El trabajo doméstico continué recayendo exclusivamente sobre las muje-
res, continuaron las diferencias salariales en funcion del sexo, la division
sexual del trabajo, y los puestos de liderazgo, salvo excepciones, fueron
monopolizados por hombres?8.

El desarrollo de un proceso revolucionario durante el periodo bélico,
que transformé las estructuras socioecondmicas sin alterar las relaciones de
género tradicionales, demostré que el sistema patriarcal es en cierto modo
independiente del modo de produccién y que por tanto, combatirlo requiere
formas de lucha especificas. Mujeres Libres en su afirmacién de la necesi-
dad de una lucha feminista auténoma fue plenamente consecuente con la
ideologia 4crata, para la que la mera abolicidn de la propiedad privada de
los medios de produccién no era suficiente para acabar con las relaciones
humanas de dominacién y subordinacion.

Con plena conciencia de que la emancipacién femenina es parte funda-
mental del proyecto revolucionario, Tierra y Libertad denunciaba el hecho
de que en plena revolucidn social, siguiese habiendo prostitucién: “nuestra
revolucién ha barrido a los curas que querian barrernos. Ha expropiado a
los fascistas, les ha ejecutado; ha socializado y ha colectivizado. Pero existe
todavia la prostitucién”. Su abolicién era un deber de la Revolucion?®.

La propia Emma Goldman incité a las mujeres espafiolas a que hiciesen
su propia revolucion en el seno de la revolucion comunista libertaria: “no
puede existir una verdadera emancipacién mientras subsista el predominio
de un individuo sobre otro o de una clase sobre otra. Y mucho menos rea-
lidad tendrd la emancipacién de la raza humana mientras un sexo domine
al otro. (...) Ahora os toca a vosotras, mujeres espafiolas. Romped vuestras
cadenas. Os ha llegado el turno de elevar vuestra dignidad, y vuestra perso-
nalidad, de exigir con firmeza vuestros derechos de mujer, como individua-
lidades libres, como miembros de la sociedad, como camaradas en la lucha
contra el fascismo y por la Revolucién Social”30.

A diferencia de otras organizaciones femeninas del periodo, como la




AMA y el SFPOUM, que dependian estrictamente de los partidos politi-
cos que las habfan creado (Partido Comunista y POUM) Mujeres Libres
fue fundada por la iniciativa independiente de tres mujeres anarquistas, y
fundamentando su razén de existencia en reivindicaciones especificamente
feministas, defendié celosamente su autonomia orgénica.

Autonomia e integracién, son conceptos que definen el lugar que la orga-
nizacién quiso ocupar en el seno del movimiento libertario espafiol cuando
solicit6 ser reconocida como rama auténoma de éste, junto a la CNT, la FAI
y las Juventudes Libertarias. La organizacion femenina manifestd insisten-
temente su vinculacién con el anarquismo en busca de reconocimiento y
aceptacion, expresando su decepcion ante la indiferencia e incluso hostilidad
del resto de organizaciones del movimiento libertario, especialmente a un
nivel nacional3!.

La aspiracién final de Mujeres Libres era en definitiva la plena inte-
gracion de las mujeres, en igualdad de condiciones, al movimiento revolu-
cionario, su plena contribucién a una lucha conjunta por la emancipacién
humana global. Emancipacién femenina y emancipacién humana son pues
dos procesos que se conciben de forma paralela y no excluyente, dado que
una no existe sin la otra.

La lucha contra el Estado y el sistema capitalista no era suficiente para
superar la subordinacién de las mujeres, pero la emancipacién femenina solo
era realmente posible en el marco de un movimiento revolucionario global
que transformase por completo la sociedad y las relaciones humanas.

Si el debate se centra en lucha feminista especifica o lucha por una eman-
cipaciéon humana global que no debe distinguir entre sexos, podemos afirmar
que para Mujeres Libres no existio tal dicotomia. Existia una opresién espe-
cificamente femenina contra la que el anarquismo debia enfrentarse de modo
especifico, mediante estrategias de lucha especificas, es decir, feministas,
que se enmarcarian y formarfan parte de una lucha conjunta de cardcter
humanista. Creemos que esta postura fue plenamente coherente con el idea-
rio dcrata, tal como demuestra su preocupacion especifica a nivel tedrico por
la subordinacién de las mujeres, pese que la préctica sindical, centrada en la
lucha econdmica, desplazase la lucha antipatriarcal.

Podemos afirmar que el hecho de que surja en el seno del movimiento
libertario espafiol un movimiento organizado de carécter especificamente




feminista, y lo que es mds importante, auténomo, es algo que solo se puede
explicar desde la propia ideologia 4crata.

Los anarquistas, mucho mds alld de una mera reestructuracién econdémi-
ca, propugnan una revolucién total, una transformacién social tan profunda y
radical que afecte a todos los dmbitos de la vida (econdmico, social, cultural
y sexual) suprimiendo las relaciones de poder. El anarquismo, significa pues
el rechazo de toda autoridad y poder coercitivo que limite la iniciativa indi-
vidual y el desarrollo de la personalidad humana. El ser humano, hombre o
mujer, es un ser libre por naturaleza y por esencia y debe por tanto luchar
para emanciparse de toda autoridad y coercién, ya venga de la ley, religioén o
moral, como medio esencial para su pleno desarrollo. Asi pues, el rechazo de
las relaciones asimétricas de género, la jerarquia y la autoridad masculinas,
se enmarca en un rechazo total y absoluto a la jerarquia y la autoridad.

Mujeres Libres preconiza la construccién de “una sociedad donde se
haya reducido al minimo la coaccién mutua de los individuos y estén exclui-
das, por lo tanto, las instituciones coercitivas y autoritarias. Sin embargo, no
se habrd adelantado un paso en la consecucién de estos objetivos si no se
acelera la capacitacion moral y politica de la mujer”32,

El individuo consciente, auténomo y libre, serd la base de la nueva
sociedad libertaria, organizada sobre la base del libre acuerdo y cooperacién
entre individuos libres que conformen federaciones de municipios libres. De
acuerdo con este principio, Mujeres Libres pretenderd propiciar un cambio
fundamental en las relaciones de género y la propia concepcion de la mujer:
duefia de su cuerpo y su vida, capaz de tomar decisiones voluntarias con
respecto a su maternidad y en definitiva, individuo consciente, auténomo y
libre, responsable para gobernarse a si misma, de forma plenamente cohe-
rente con la ideologia anarquista.

El concepto de autonomia, fundamental en el ideario 4crata, resulta clave
para comprender tanto los objetivos como el funcionamiento de Mujeres
Libres. Se trataba de que las mujeres adquiriesen una mayor confianza en
si mismas, autoestima e independencia tomando conciencia por si mismas
de sus propias capacidades a través de la educacion y la militancia. “Esta
autonomia nos permitiria mantener este sector femenino en el puro terreno
de la capacitacién ideoldgica y profesional, ejercitando a la mujer, al propio
tiempo, en el aprendizaje de su propia determinacién’33,
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Del mismo modo que la emancipacion de los trabajadores debia ser
obra de los trabajadores mismos y lograrse mediante una lucha auténoma
basada en la accién directa, la emancipacién femenina solo podia alcan-
zarse mediante una lucha auténoma, de forma coherente con los principios
libertarios. Emma Goldman establece esta analogia entre la emancipacion
proletaria y la emancipacién femenina ya que, en sus propias palabras, “los
que quieran ser libres, deben dar el primer paso™34.

El surgimiento y desarrollo de una organizacién como Mujeres Libres
solo puede entenderse desde el anarquismo, corriente ideoldgica que
impregnard todo su discurso, su estructura organica, sus objetivos y estrate-
gias de actuacion.

El discurso de Mujeres Libres supone en cierto sentido la légica con-
tinuidad y culminacién de determinados planteamientos especificamente
feministas que encontramos en el discurso anarquista al tiempo que un
precedente a determinadas propuestas del feminismo de segunda ola. Sin
embargo, su importancia reside no tanto en su discurso a nivel tedrico sino
en su capacidad de concretar esas propuestas en una organizacién auténoma
de mujeres dispuestas a romper esa dicotomia entre discurso y realidad,
teoria y practica, que se plasmaba en una flagrante contradiccion: la margi-
nacién de las mujeres en la lucha libertaria.
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