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RESUM

En aquest treball fem un recorregut historic i politic pel feminisme de la diferéncia italia. Amb aquest objectiu, n'analitzarem
les aportacions teoriques i les experiéncies practiques. Pel que fa a la teoria, aquest corrent va gliestionar el concepte
d'igualtat, en tant que aquest s'havia concebut com a igualtat entre homes, i el marxisme leninisme, pel fet de concebre
la classe i el poder de manera masculina. D'altra banda, pel que fa a la practica, van formar els grups no mixtos,
manifestacions encapgalades només per dones i tota una seérie d'accions que van trastornar fins i tot els membres del
moviment autonom. Durant el periode en qué s'inscriu (1968-1977) va tenir lloc una gran onada revolucionaria i creativa
gue no podria comprendre's sense 'aparicié del feminisme de la diferencia i els canvis que va comportar.

Paraules clau: feminisme de la diferéncia, autonomia, Lonzi, Federici, separacié col-lectiva.

ABSTRACT. Theory and Practice of Italian Autonomous Feminism in the 1970s

In this paper we make a historical and political overview of Italian difference feminism, and for that purpose, we will
analyse its theoretical contributions and its practical experiences. Regarding theory, they defied equality inasmuch as
this had been considered as equality among men, and Marxism-Leninism for seeing class and power from a masculine
perspective; regarding practice, they formed the non-mixed groups, demonstrations leadered only by women and a
series of actions that even unsettled the members of the autonomous movement. The time frame of this period (1968-
1977) was a great revolutionary and creative wave that could not be understood without the appearance of difference
feminism and the changes that it brought.

Keywords: difference feminism, autonomy, Lonzi, Federici, collective separation.
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INTRODUCCIO

El feminisme a qué ens referirem és el feminisme
de la diferéncia italia que es va inscriure dins del
moviment autonom. En el periode que transcorre
entre 19681 1977, es va produir a Italia una explosi6é
de singularitats per mitja de les quals es va plantejar
un desafiament al Partit Comunista Italia, a la
patronal, als sindicats, a I’Estat i a les formes de
domini imperants en aquell moment.

Si, com planteja el socidleg Immanuel Wallerstein
(2012), el 1968 es va produir una revolucié al i del
sistema-mon, a Italia aquesta revoluci6 va continuar
almenys fins a 1977. Els estudiants que ocupaven
les universitats, les vagues salvatges de 1'obrer
massa, els «indis metropolitans» que constituien
centres socials al hinterland de les metropolis, les
radios lliures, les revistes, les feministes que van
reivindicar que «alldo que és personal és politic»
—de manera que es van polititzar la sexualitat i el
treball domestic—... Tot aix0 va ser, en definitiva,
una explosié de creativitat que, malgrat la derrota,
va encetar una nova etapa.

Dins de la historia del feminisme, el de la diferéncia ha
tingut un paper minoritari; tanmateix, en el periode
iellloc en que ens situem, va tenir una importancia
majuascula. Les practiques de les feministes autonomes
van sacsejar les plaques tectoniques sobre les quals
s’assentaven alguns dels principis dels seus companys
autonoms, i la resposta d’aquests en molts casos va ser
violenta, com expliquem en aquest treball. Escindir
el sexe en dos per demostrar la masculinitzaci6 de
que s’envoltava la igualtat va instaurar un «moment
politic» a l'interior mateix del moviment. Les
autonomes van interrompre l’ordre natural de
dominacio i es van instituir com a «part dels sense
part» (Ranciére, 1996).
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A Sara Garcia Verdu per descobrir-me el
feminisme i a Carles Granell Sales per la seua

ajuda.

ORIGEN | PRESSUPOSITS TEORICS: DESAFIANT CREONT
El feminisme de la diferéncia italia té ’origen en
el manifest programatic del grup Desmitificacio de
I’Autoritarisme Patriarcal (DEMAU), I'any 1966. S’hi
declara que «les dones no sén un problema social,
sin6 que, més aviat, aquestes han de plantejar-se
el problema que la societat els crea» (De las Heras
Aguilera, 2009: 68). El col-lectiu DEMAU planteja
I'affidamento (reconeixement de l’autoritat femenina
i establiment de confianca mutitua) com a manera
de relacionar-se entre si.

El feminisme autonom, aixi com les diverses
autonomies que van sorgir a Italia en la década
dels setanta, comparteix amb 'operaisme! el metode
amb que realitzen les aproximacions teoriques i la
practica de la separacio col-lectiva. Amb metode ens
referim a una aproximacio a la realitat partint d'allo
que Mario Tronti va denominar «produir un saber
de part». Amb practica de la separaci6 col-lectiva
ens referim a soscavar les bases de la propia identitat
per mitja de la qual el subjecte de qué es parteix és
explotat. Aquests dos elements expliquen la critica
que fa Lonzi a Hegel i al marxisme leninisme i
les teoritzacions de Silvia Federici sobre el treball
domestic, que comentem més avant.

L'any 1970 apareix el manifest fundacional de Rivolta
Femminile i I'assaig Sputiamo su Hegel (‘Escopim sobre
Hegel’), escrits per Carla Lonzi. En ambdés textos

1 Loperaisme és un corrent del marxisme nascut a Italia en la
década dels seixanta, l'elaboracié del qual trobem a les revistes
Quaderni Rossi i Classe Operaia. La particularitat d'aquesta
«escola» és que atorga un paper central a les lluites obreres
en el desenvolupament del capitalisme com a sistema historic,
i situa el al capital com a agent reactiu i el proletariat com a
agent actiu, de manera que es proposa que la lluita contra el
capitalisme parteix de la negacio de la classe obrera com a
forca productiva (Tronti, 2001).
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s’analitzen i es critiquen les mateixes qiiestions, de
manera que ens centrarem a analitzar tnicament
l'assaig, I'extensio i ’argumentacié del qual és major.2
Es planteja la demarcacié amb les feministes de la
igualtat i la critica a un cert «democratisme» que
aspirava a aconseguir una igualtat entre homes i dones
per mitja de la igualtat de drets. A partir d’alguns
fragments del text, comentarem tres elements
fonamentals criticats per Lonzi: la critica al feminisme
de la igualtat, al hegelianisme i al marxisme leninisme
i ala familia.

En la seua critica al feminisme de la igualtat i a la
nocié d’'igualtat entre sexes, Lonzi (2004: 5 i segiients)
estableix que:

La demanda d’igualtat entre dones i homes en
el pla juridic coincideix, historicament, amb
I’afirmaci6 de la igualtat dels homes entre ells
[...] L'opressi6 de la dona no es resol amb la mort
de I’home. No es resol amb la igualtat, sin6é que
prossegueix dins de la igualtat. No es resol amb la
revoluci6 sin6 que es perpetua dins de la revoluci6
[...] Per «igualtat de la dona» s’entén el seu dret
a participar de la gestié del poder en la societat
per mitja del reconeixement que posseeix la
mateixa capacitat que I’home [...] L'actuacié de
la dona no implica una participaci6 en el poder
masculi, siné qliestionar el concepte de poder
[...] La diferéncia és un principi existencial que es
refereix als modes de 1’ésser huma, a la peculiaritat
de les seues experiéncies, de les seues finalitats
i obertures, del seu sentit de I’existéncia en una

situacié donada i en la situaci6é que vol donar-se.

Hi observem que la critica que fa Lonzi a la «revolucié»
o al «<poder» té a veure amb la seua masculinitzacio,
en tant que la dona és, historicament, «l’altra cara
de la terra» (Lonzi, 2004: 45). Lonzi planteja que
només des de la diferéncia es pot derrocar 1'orde
patriarcal, pero, al seu torn, no refusa la inserci6 de
la dona, sin6 que sosté que la separaci6 col-lectiva
ha de produir-se en aquest mateix procés d’insercio.

2 Perconsultar el manifest, vegeu Balestrini i Moroni (2006: 485
i seglients).
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En la divisi6 espai-génere, ’'home ocuparia 1'espai
public vinculat amb el mode de produccié (post)
industrial en el qual es produeix 1’explotaci6 de
I’home per I'home (capitalisme), i la dona, 1'espai
privat o domestic vinculat al mode de producci6
domestic en el qual es produeix 1'explotacio patriarcal
(Noguera, 2016: 43-44). Per tant, per al feminisme
de la difereéncia, no seria suficient aconseguir una
igualtat en 1’espai public que reconega la dona com a
ciutadana, sin6 que s’hauria de transformar i alterar
aquesta divisi6 espacial per mitja de la separaci6 i el
questionament dels espais esmentats.

La critica de Lonzi al hegelianisme és la critica a la
dialéctica de I'amo-esclau i, per tant, és la critica al
marxisme leninisme. Lonzi (2004: 9 i segiients) s’hi
planteja el segiient:

El marxisme leninisme necessita equiparar
ambdds sexes, perd la venjanca entre les
col-lectivitats masculines no pot sin6 traduir-se
en un do paternalista dels valors masculins a
la dona [...] La relaci6 hegeliana amo-esclau és
una relacié interna del mén huma masculi, i a
aixo es refereix la dialéctica, en termes deduits
exactament de les premisses de la presa del
poder [...] Incloure el problema femeni dins
d’una concepci6 de la lluita amo-esclau —com
a lluita classista— és un error historic, ja que la
dona prové d’una cultura que excloia el punt
de discriminacié essencial de la humanitat,
el privilegi absolut de 'home sobre la dona, i
oferia a la humanitat perspectives en termes de
la problematica masculina [...] Confiant el futur
revolucionari a la classe obrera, el marxisme ha
ignorat la dona com a oprimida i com a portadora
de futur; ha expressat una teoria revolucionaria, la

matriu de la qual es troba en la cultura patriarcal.

En plantejar que la relacié amo-esclau, aixi com la
noci6 de classe, és una nocié masculina igual que
la relaci6 amo-esclau —i la lluita de classes— esta
pensada des de la presa del poder i el poder s’ha
configurat de manera patriarcal, Lonzi fa una critica
politica i epistemologica. Politica perque implica una
practica diferent d’aquella que es realitza des dels
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grups marxistes (per exemple, la creacié de grups no
mixtos) i epistemologica perque fa referéncia a la
manera des de la qual ens hem aproximat al mén. En
establir que hi ha una contradiccio principal —que
és la contradicci6 de classe— a partir de la qual es
deriva i podem explicar la resta de les contradiccions,
s’esta partint d’una divisi6 sexual per la qual la dona
ocuparia, dins de les societats capitalistes, una posici6
subordinada respecte a la del baré. Aixi, es confirmaria
que «la historia és el resultat de les accions patriarcals»
(Lonzi, 2004: 15).

Pel que fa a la familia, Lonzi ’entén com un element
central de les societats patriarcals. En les seues propies
paraules (Lonzi, 2004: 21 i segiients):

Als paisos de l’area comunista, la socialitzacié
dels mitjans de producci6é a penes ha canviat
I’estructura familiar tradicional [...]. La familia
és la pedra angular del sistema patriarcal: esta
fundada no sols en els interessos economics, sind
també en els mecanismes psiquics de ’home,
que en totes les epoques ha tingut la dona com
a objecte de domini i com a pedestal per a les
seues empreses més elevades [...]. L'abolicié
de la familia no significa, de fet, constituir
comunitats de dones —com Marx i Engels ja
havien aclarit—, ni una altra férmula que faca de
la dona un instrument executiu del progrés, sin6
I’alliberament d’una part de la humanitat que
haura fet sentir la seua veu i s’haura enfrontat
per primera vegada en la historia no sols amb
la societat burgesa siné amb qualsevol tipus
de societat projectada que tinga ’home com
a protagonista, de manera que se situa aixi
molt més enlla de la lluita contra 1’explotaci6

econOmica que denuncia el marxisme.

La critica a la familia als paisos socialistes serveix
a Lonzi per a corroborar la seua tesi, previament
definida, que sostenia que l'opressié de la dona
es perpetua dins de la revoluci6. En assenyalar la
familia com a pedra angular del patriarcat, Lonzi
descarta tot economicisme respecte a l’alliberament
de la dona, és a dir, no n’hi ha prou amb aconseguir
independéncia economica, siné que, com déiem
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anteriorment, €s necessari soscavar les bases que
subordinen la dona demolint les divisions espacials
que les constitueixen.

1975-1976: DE 'AUTOCONSCIENCIA A LA SEPARACIO
COLLECTIVA

Malgrat el desenvolupament tedric que s’ha realitzat,
la construccié d’allo que Tari (2016: 135) denomina
«infraestructura d’'un moviment» (constitucié de
grups, llibreries, editorials, revistes, espais de trobada,
etc.) no va arribar fins ’any 1975. En el periode
anterior (1970-1974), va destacar la creacié de dos
revistes: I’Anabasis i Sottosopra. La practica dominant
d’aquests grups era l'«autoconsciencia», basada a
elaborar un llenguatge compartit, privilegiar allo que
s’ha viscut en ’ambit personal i compartir aquestes
vivencies amb els altres (Tari, 2016: 134).

En 1975, Lea Melandri, militant del moviment
feminista i periodista italiana, va escriure una carta
a Rosso,® que es va publicar el 18 d’octubre, en la
qual, entre d’altres, es qliestionava la visi6 consumista
de la felicitat:

Pel que fa a la reproducci6 i a la felicitat caldria
admetre, si més no, que no és només una qiiestié
d’ingressos. Si no és aixi es creura que els «rudes
peons» aspiren, en definitiva, a la «felicitat-
familiar-en-el-supermercat» que veiem en els
anuncis. En la reproducci6 i en la felicitat (és
tan obvi que pareix ridicul haver de ressaltar-ho)
entra en joc el cos, el seu ser sexuat, la qiiestio
historica de la relacié entre sexes (citat en Tari,
2016: 137).

Comencava a produir-se una revolucié molecular que
no tenia per objectiu assaltar 1’Estat sin6 transformar
la vida; és a dir, la lluita pel salari domestic, estar a
favor de I’avortament lliure, la crianca comuna i la
invenci6 de noves vagues (Tari, 2016: 139) posava
de manifest que «alld que és personal és politic».

3 La revista Rosso (1973-1979) va ser una de les principals
publicacions de l'autonomia italiana.
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Silvia Federici va escriure en la primavera de 1974
un text titulat «Salario contro il lavoro domestico»,
que en 1975 es va publicar per primera vegada com
«Wages against Housework». En aquest text, Federici
(2004)* estableix que la diferéncia entre rebre un
salari o no per fer un treball rau en la naturalitzacié
que se'n produeix en el segon cas i, al seu torn, com
que no es remunera el treball domestic, s’estableix
la no-consideraci6é d’aquesta activitat com a treball,
per a anticipar-se que les dones s'hi rebel-len, excepte
en I'ambit privat del dormitori-cuina. Per a Federici
(2004: 39), la demanda del salari domeéstic és «la
demanda amb la qual acaba la nostra naturalesa
i comenca la nostra lluita, perque el simple fet de
reclamar un salari pel treball domestic significa
rebutjar aquest treball com a expressi6 de la nostra
naturalesa». Per tant, el salari domeéstic implica
visibilitzar un tipus concret de relacions socials que
en permet el rebuig. Reivindicar el caracter assalariat
del treball domestic és el primer pas per a rebutjar
haver de fer-lo (Federici, 2004: 40).

Molts militants autdbnoms no comprenien les formes
particulars del moviment feminista. El 6 de desembre
de 1975 es va produir una manifestacié avortista
a Roma a la qual van assistir vint mil dones. Els
autonoms que hi volien participar havien de posar-
se a la part de darrere i deixar el protagonisme a les
dones, la qual cosa va comportar I’enuig del servei
d’ordre de Lotta Continua® i d’alguns militants dels
comités autonoms obrers romans que van agredir a
colps de porres i de claus angleses dues manifestants,
les quals van haver d’anar a I’hospital (Tari, 2016:
140). L'autonomia organitzada no va reaccionar a
I"'unison condemnant els fets, a excepcié del grup
A/traverso® —en aquell moment vinculat a escala

4 Hem utilitzat l'edicié de Traficantes de Suenos en 2004, en la
qual es recullen articles de la pensadora italiana entre 1975
i 2010.

5 Lotta Continua (1969-1976) era una organitzacié d'esquerra
extraparlamentaria que formava part de l'autonomia obrera
italiana.

6 A/traverso es vafundar a Bolonya l'any 1975 i després va donar
lloc a la coneguda Radio Alice. Va destacar per la creativitat i
per la reelaboracié del llenguatge.
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organitzativa a Rosso—, que va publicar un document
firmat com «alguns camarades de Bolonya» on
manifestava que:

Tot aix0 marca una linia de ruptura definitiva
entre aquells que parlen d’autonomia, pero
pensen a reproduir la direccié centralitzada
de la voluntat fal-lica feta partit —o, dit d’'una
altra manera, tracten d’instrumentalitzar les
comissions femenines en la batalla contra el
Govern—, i aquells que veuen l’autonomia com
la capacitat de viure i posar en practica les propies
necessitats, els propis desitjos al marge d'una
logica de negociaci6 amb el Govern (citat en
Tari, 2016: 140).

En 1976, el moviment feminista va assolir la seua
maxima extensio. L'eslogan més repetit era «tremate,
tremate, li streghe son tornate» (‘tremoleu, tremoleu,
les bruixes han tornat’). Es van celebrar «rogles
d’endimoniades» a Mila, «aquelarres» a Padua i
«reprenguem la nit» (manifestacions nocturnes)
a Roma, contra les quals la policia i els carabinieri
van carregar moltes vegades (Tari, 2016: 141). Les
formes que adoptaven les manifestacions feministes
—rogles de centenars de dones, cancons, disfresses,
danses, performances teatrals, etc.— van obrir un
debat intern en el grup de les autonomes entorn de
la «folkloritzaci6» que podia sofrir el moviment a
causa de la superficialitat d’aquest (Tari, 2016: 141).
L'historiador Marcello Tari (2016: 141-142) sosté que,
a pesar de tenir part de rad, aquestes teatralitzacions
van ser les que van permetre que el feminisme no
es quedara com a patrimoni d'unes poques dones
«conscients», sin6 que arribara a joves estudiants,
mares, ancianes, xiquetes i intel-lectuals, infermeres
i obreres.

APRENENT DE LA DIFERENCIA. LLICONS DE
L'AUTONOMIA (A TALL DE CONCLUSIO)

Creiem que hem exposat en aquest text les bases
teoriques i els esdeveniments historicopolitics
principals que van protagonitzar les feministes a Italia
en la decada dels setanta. Per concloure, incidirem
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en la tensi6 entre integraci6é sense transformacié
i separacio6 col-lectiva, interpretarem de manera
gramsciana el feminisme autonom i assenyalarem
la potencialitat constituent del feminisme de la
diferéncia.

Pel que fa a la tensi6é entre integracié sense
transformacio i separaci6 col-lectiva, la visi6 de
Lonzi és clara i ja s’ha exposat anteriorment: la
separacio col-lectiva es produeix en el procés mateix
d’inserci6. Davant d’interpretacions que puguen
considerar la diferéncia com un rebuig frontal a la
institucionalitat, nosaltres considerem que és més
aviat una transformacio6 radical de la institucionalitat
patriarcal, és a dir, una subversi6 dels espais per mitja
dels quals s’ha construit la dominacié masculina.

Si utilitzem de manera laica el llenguatge gramscia, tot
i que hi haja risc que molts militants autdonoms no hi
estiguen d’acord, direm que l’'autonomia —i a dins,
el feminisme autonom— va suposar una «guerra de
posicions»’ prolongada. Dins d’aquesta, I'objectiu de

7 Gramsci entén que a Occident s’havia desenvolupat una
«correlacié efica¢ entre Estat i societat civil» (Gramsci, 2013:
255) que impedia la conquesta del poder politic per mitja d'una
ofensiva directa contra ['Estat, entés com a societat politica,
és a dir, una «guerra de moviments». Per conseglient, havia
de produir-se una «guerra de posicions», que no és més que
ladisputa hegemonica a linterior de la societat civil, i aquesta
requereix «sacrificis enormes i masses immenses de poblacié;
per aixo, hi cal una concentracid inaudita d’hegemonia i, per tant,
una forma de govern més «intervencionista», que prenga més
obertament l'ofensiva contra els grups d'oposicid i organitze
permanentment la «impossibilitat» de disgregacio interna,
amb controls de totes les classes, politics, administratius,
etc., consolidacié de les «posicions» hegemoniques del grup
dominant, etc.» (Gramsci, 2013: 262).
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