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Mi abuelo fue esclavo
Pero vivié con valentia
Desobedecia orden dada
Agitaba sus comparfieros
Vergajon, cadena, tronco

Era casi todos los dias

Cuanto mas lo golpeaban
Menos obedecia

[.]

Este mundo no tiene duefio
Y quien me ensefid sabia
¢ Como es el mundo sin duefio?
No acepto jerarquia
Yo no gobierno este mundo
En el mio ni siquiera habra un jefe

Traduccién nuestra. Letra de la cancién “Toque de Sdo Bento Grande de Angola
disponible en: https://www.youtube.com/watch?v=Z encjBks
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Prélogo

Anticipémonos al método que propone este libro: partamos
haciendo del mismo prélogo un alebrije. Para hacer un alebri

je, debemos considerar, desde el comienzo, que sera un proceso
proteico: su sentido consistird en cambiar de forma. Nada sera
como deberia ser, tornandose constantemente en otra gara. S
gun sabemos por el testimonio de su cultor, el maestro artesano
Pedro Linares Lopez, el origen de estas extravagantes esculturas
fueron las revelaciones que tuvo encontrandose en estado febril.
En sus visiones, muertos, diablos, cosas macabras lo acechaban
rumiando algo que sonaba a “alebrije”. Asi, inspirado en este mun
do onirico, surgié el pensamiento que llevé a hacer estas gu
ras “feas, feas, muy horrorosas, pero que a la misma vez son muy
bellas”’, como sefiala en un documental de . Siguiendo este
paradigma de la contradiccion, Linares Lopez explica el devenir
imposible de las guras labradas: “En lugar de ser un buro, en
tonces ya se le pone cuernos o pico, y se le hace, pues digamos, un
cuerpo de gallo, un cuerpo de perro o de pescado, otras cosas, 0



de vibora, entonces se va uno imaginando ahi, lo va uno forman
do poco a poco. Un burro con alas, pues no hay, pero se imagina
uno que puede ser un alebrie”.

En los alebrijes, el rumbo creativo se tuerce y cambia de di
reccion: trastocado el mundo real por la imaginacion, se tensio
nan los horizontes de lo posible y se abren espacios de friccion y
didlogo, diversi cando los vinculos y ampliando los modos en
gue proyectamos la vida en comun. La propuesta de este libro, un
alebrije anarquico, es investigar esos espacios donde se acopla el
cuerpo de este animal fantastico. El resultado, como se intuird, es
toda una fauna acrata que escapa de los canones que dividieron la
naturaleza en reinos jerarquicos y taxonomias estéticas.

¢ Sera este alebrije producto de una vision febril? ¢Quiénes
seran los demonios zoomor cos de belleza arménica que pue
blan esta region revelada? ¢ Hay so6lo ensofiacion en esta dinamica
creativa? Podemos imaginar que no se trata, en este caso, de con
fusos suefios, ni de delirios febriles, sino de la pulsién que mueve
a la imaginacién utépica, es decir, en el fondo de la inspiraeion ar
tesana de este alebrije anarquico vive la utopia, entendiendo que
ésta, como observé Rene Furth, “descompone la realidad dada en
sus elementos y recompone éstos segun hipétesis extraidas, a la
vez, de la historia social y de una idea nueva de la vida colectiva’,
de modo que “no tiene nada de profecia, sino mas bien de previ
sion operativa. No dice jamas cémo las cosas seran, sino cémo
podrian ser hechasSe percibe, de este modo, que la fauna acra
ta que recorre las paginas de este libro surge de una lectura en
torno a las practicas anarquicas en el ambito de la historia social
y popular de las personas, comunidades y pueblos de América
Latina, desbordando cierto sentido “pristino” del anarquismo en
tanto teoria moderna de la emancipacioén, para pensarlo, en cam
bio, como sustrato de la autonomia comunitaria, sin ser por esta

“Pedro Linares: Artesano de Carton’, documental de Judith Brekiofv ).

Rene Furth (). Formas y tendencias del anarquisBieenos Aires y Montevi
deo: Tupac Ediciones/Editorial Nordan-Comunidad,.p.



razon el Unico elemento de la vida social y politica, sino etro es
corzo del complejo entramado de las relaciones socioambientales
e interculturales.

Es interesante considerar, en tal sentido, como se sitta este li
bro respecto a las formas en que nos vinculamos al pasado. No
hay mero historicismo, ni tampoco historiografia académica,
sino dialogo con aquel fragmentario cosmos histérico dedas re
sistencias y luchas contra la dominacion. Por ello, es otrgumsa
historia: es ancestralidad, memoria, narrativas atavicas, formas
distintas y yuxtapuestas de percibir la temporalidad. En otras pa-
labras, es una invitacion a observar las huellas del pasado con otro
prisma, refractando y descomponiendo las luces que desde cierto
relato o cial intentan clausurar nuestra imaginacion y nuestra ca
pacidad creativa de explorar y experimentar formas distintas de
relacion social y organizacion colectiva.

Con este prisma, ademas, se apunta hacia intersticios en los
gue el curso de los acontecimientos a través del tiempo- es im
pulsado simultaneamente por personas que se vinculan entre si,
formando comunidades fuera y contra el Estado. Desde esta pers
pectiva, los margenes dentro de los cuales solemos proyectar la
historia del anarquismo en América Latina son modi cados. No
se tratard de aglomerar un circuito de hechos que respondan al
prototipo evolutivo y lineal, sino de vislumbrar que se teaite
todo, de una praxis de autonomia y solidaridad en cuya teoria se
constata un terreno fértil para aprender de otras experiencias e
ideas que sostienen este horizonte mancomunado.

Justamente, en ello reside uno de los aspectos relevantes del
estudio realizado por Gaya Makaran y Cassio Brancaleone. En
ningun caso proponen un enfrascamiento del anarquismo. Por el
contrario, comprenden que tanto las tensiones que provoca como
la potencialidad diversi cadora que posee, constituyen aquella
cinética que ha dado vida, y sigue dando aun, a las expresiones
y practicas acratas. De ahi que se aventuren a labrar un alebri
je tomando como insumo inicial las herramientas analiticas y



conceptuales que la antropologia, remitida al estudio de {a alte
ridad y de nosotros mismos a la vez, elucubra en aras de feeexio
nar en términos de una ecologia politica que derrumba los mitos
sociales sobre los cuales se ha erigido la estructura de €domina
cion colonialista, con todos los impactos epistémicos que ello ha
implicado. La eleccién no es fortuita: entrega un trasfondo muy
preciso para indagar las practicas anarquistas desde otros pun
tos de referencia. Actlia, podriamos decir, como una iniciaciéon
gue elude el reduccionismo ontolégico, adentrandose asi en un
paisaje anarquico que se expande, para nunca estar completo. En
esta eoresta de ideas, se reconstruyen debates, se enla@mez
dialogos, se comparten historias de luchadoras y luchaderes so
ciales, se recuerdan los pensamientos y acciones colectivas que se
opusieron, en distintos momentos y épocas, territorios y lugares, a
la presién coercitiva ejercida por gobiernos, militares, curas y ha
cendados, proponiendo e impulsando formas de sociabilidad en
los que la ecuacion autoritaria es desplazada por el apoyo mutuo
y la solidaridad.

A través de los cinco capitulos que componen el recorrido, se
urden voces pretéritas y contemporaneas, articulando relatos y
transmitiendo ensefanzas que nos inspiran a imaginar nuestros
propios alebrijes, a sumar otros colores y piezas al vasto y-enreve
sado hummus de las resistencias anticolonialistas y de las practi
cas anarquicas que han pululado en América Latina y continan
emergiendo con la fuerza de aquellos/as sembradores/as-que des
de otrora nos recuerdan; no estamos solos/as, la lucha continda.

Escuchemos estas voces y emulemos aquellas grandes reunio
nese que a suvez eran estasa las que llegaban comunidades
de distintas latitudes para intercambiar saberes y técnicas, mate
riales y alimentos, para luego dispersarse a sus lares y continuar
en las derivas y contingencias propias de su entorno. Este libro, en
cierto modo, opera como una gran reunion gue cruza tiempos y
espacios diversos. Es también, una caja de resonancias desde la
cual se emiten sonidos polifénicos. En este encuentro multiple,



adquiere sentido aquello que Ailton Krenak circunscribe al con
cepto de “alianzas afectivas’, entendidas como “afectos entre mun
dos no iguales’, es decir, vinculos capaces de entender sidestra
ferencias, de reconocer la alteridad de cada ser, potenciando co
ello la experimentacién de otros mundos: “no preciso ser mas una
entidad politica, puedo ser s6lo una persona dentro de un sujo
capaz de producir afectos y sentidos”

Estos afectos actlian cada vez que se acopla una nueva extre
midad al alebrije. La perspectiva anarquista, al observar-la his
toria de nuestro continente, se posiciona desde estas slianza
entretejiendo y enlazando las historias de rebelion, autonomia y
resistencia: alli es donde aprende, ésa es su escuela de ideas. Ello
gueda claramente expuesto en esta obra, que continla y actualiza
esta epistemologia rebelde del pensar acrata. Su gesto, podriamos
sefialar, se hilvana en las rutas que el transitar libertario-ha tra
zado desde nales del sigle hasta la actualidad, sin perder de
vista las politicas de dominacién colonial que anteceden ala mo
dernizacion de los Estados nacionales. Ejemplo de ello es cuando
el historiador y archivista Edgar Rodrigues ve expresiones de un
“primitivo socialismo libertario” en la resistencia del proletdoi
negro y en la fundacion de los quilombos, destacando al eonoci
do Quilombo dos Palmares, desde nales del sigldasta ce
mienzos dete , como el principal bastion que auné aldeas de
fugitivos que enfrentaron a los ejércitos coloniales. Conformando
una auténtica “‘comunidad de hermanos”y llegando a contuir a
rededor de personas, en el Quilombo dos Palmares “los
productos del trabajo colectivo eran almacenados en depdésitos
comunes y distribuidos en las plazas publicas de manera-equita
tiva, igualitaria® Por esta razén, escribe Rodrigues, para nosotros
el afamado militar apodado de “Tiradentes” no es, en ningun caso,
el pionero independentista del Brasil.

Ailton Krenak ().Futuro ancestraB&o Paulo: Companhia das Letras,pp.
Edgar Rodrigues (). Minihistoria del BrasilReconstruirBuenos Aires, nim.
P -



De igual modo, en , Manuel Lévano, en el Pera, anima la
sublevacion de los “indios campasléase pueblo ashanirka
en el oriente central, entendiéndola desde un punto de vista de
pleno acto de justicia tras las atrocidades cometidas por-coloni
zadores y “avarientos de riqueza y predominio’, cuando “er nom
bre del progreso se explota, vende y asesina al infortunado indio”.
Lévano escribe dra Protestajue “si ni la justicia divina del dios
de los creyentes, ni el poder omnimodo de los gobiernos con sus
leyes, son capaces de poner coto a las inicuas penalidades, exac
ciones y matanzas que sufren los indios: justo es que éstos traten
de remediarlas, de ponerles n, haciéndose justicia por su propia
y Unica accién salvadora: la rebelfdBh su vision, considera el
valor de la autoorganizacion de cada pueblo o comunidad; un as
pecto que forma parte de aquel continuo histérico que caracteriza
al anarquismo, mas alla de las variaciones en que se traducen sus
practicas y discursos. De hecho, el mismo Lévano hara hincapié,
respecto a la redencién indigena en general, en la importancia de
formar profesores indigenas “para que éstos vayan por pueblos,
aldeas y estancias, ensefiandole a leer y escribir en su propia len
gua, inculcandole los ideales emancipadores, y despertandolo del
profundo marasmo en que dormita’,

Esta proyeccion emancipatoria, que en ciertos militantes ad
quiria un caracter “iluminista’, da cuenta de la pertinencia de los
didlogos de estos alebrijes anarquicos, de los entendimientos y
desentendimientos que vinculan a los mundos que antagonizan
con las potencias omnimodas y uniformes del poder politico y
econdmico de cufio colonialista y estatista. Son claras, en este sen
tido, las palabras del lider indigena guarani fiandeva, Marcal de
Souza Tupéa-Y, quien fuera asesinado a tiros en su casa en

No gueremos emancipacion ni integracion. Queremos -nues
tro derecho de vivir. Jamés el hombre blanco nos comprendera.

M. Chumpitas, “Tribus Justicieraga Protestalima, juliode  ,n°.

6 M. Caracciolo Lévano, “Redencion indigelna’Protestalima, febrero de
ndam. .



Queremos ser un pueblo libre como éramos antiguamente. Es
tamos cercados, amordazados por una democracia que o fun
ciona. Soy una persona marcada para morir, mas por una causa
justa yo me arriesdo.

Alebrijes anarquicoss un libro para habitar y navegar en es
tos espacios de friccién, encontrando en esta energia los impulsos
gue potencian la mancomunion de resistencias y autonomias que
ahuyentan, conjuran y combaten la expansion del extractivismo
neoliberal, del saqueo de la tierra y de la devastacion de los terri
torios. Asimismo, tras su lectura, se comprendera que las-practi
cas anarquistas crecen en la medida en que se diversi can. Dicho
crecimiento no responde a una clave “desarrollista’ o unilineal,
sino a la capacidad de conectar nuestras diferencias sinaue ell
implique sobreponer nuestras voluntades sobre los demas: una
simbiosis diversa, un lenguaje aglutinante que sabe descompo
nerse y recomponerse, una armonia de notas disonantes-que en
tonan cantos a la vida libre contra la muerte institucionalizada
por el capital.

Diego Mellado G.
Santiago de Chile, septiembre de

7 Citado en: Pablo Albarenga ( ). Retomada Montevideo: Alter Edicio
nes, pp. - .



Cochabamba, Bolivia, . Autor de la foto: Huascar Salazar Lohman.



Introduccion

Entre alebrijes, dragones
y monstruos de mar

En los mapas antiguos es frecuente ver zonas po
bladas de criaturas mitolégicas, sirenas y amazo
nas, dragones y unicornios. [...]

¢ Y los anarquistas? Alli hay dragones...

G «P()

Los alebrijes, estas creaciones deslumbrantes del arte popular
mexicano que unen el mundo onirico de la imaginacion desbho
cada con el hacer artesanal de miles de manos anénimas. El sim
bolismo de su historia de origen los convierte, aln mas, en una
metafora preciosa del fenémeno al cual nos proponemos acercar
en este trabajo. Y es asi porque, aunque hoy estas guras zoomor
fas hechas de diferentes materiales, desde carton hasta madera del
arbol de copal, son extremamente populares en los mercados de
artesanias, en especial, en el estado de Oaxaca, en realidad ellos
nacen a raiz de un suefio del artesano mexicano Pedro Linares
Lopez, un humilde cartonero del mercado de La Merced en la
Ciudad de México. Cuenta la historia que, en , a la edad de

afos, tomado por una enfermedad, cayo en el estado febril que
le trajo el siguiente suefo:

Pedro camind con rme determinacién, caminé y camind, hasta
llegar a un monte muy alto y alli tuvo un extrafio encuentro con
criaturas zoomorfas, que se componian de diversas formas sin
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guardar congruencia con la realidad. Esos monstruos lo acecha
ban, se acercaban a él y lo querian atrapar, pero él se escondi6;
estos extrafios seres lo buscaban y Pedro pudo percibir que con
los ruidos que hacian parecian decir la palabra “alebrijes”que re
petian incesantemente (Hersperger, : ).

Al recuperarse, el artista decidid hacer realidad su vision,
creando a los primeros alebrijes de cartdbn que pronto se con
vertirian en una de las artesanias mas populares y retomadas de
diferentes formas y estilos por miles de artesanos y artesanas en
México.

Bestias coloridas, enraizadas en el mundo animal, hechos de
fragmentos, son yuxtaposiciones armonizadas, aunque Ro des
provistas de puntos de tensién estética, uno y muchos al mismo
tiempo, haciendo posibles nudos entre variadas capas de-la reali
dad material y la realidad sofiada e imaginada, poblando-el pai
saje de nuestra existencia con seres oriundos de los mas vastos,
pero no tan lejanos, no-lugares-yopias Ellos nos serviran para
conceptualizar los acercamientos entrepi@sticas anarquicas
de los pueblos y sectores populares (“los/las de abajo”) entre los
cuales destacan especialmente las llamadas comunidades indige
nast y el anarquismo entendido como un lenguaje y un hacer
politico al mismo tiempo que moderno, critico de la moderni
dad. Nuestro contexto principal de referencia seré la asi llamada
Ameérica Latina-Abya Yala, por ser nuestro lugar de enunciacion,

A lo largo del presente libro vamos a usar términos como “indigeitah&io’,
“indio”, “nativo” en referencia a los pueblos que resisten la colofiizhisitérica y ac
tual de sus territorios y culturas y que en el continente americano recibejaman
diferentes nombres tanto generales, como propios. Conscientes de lalgnaica
que existe alrededor de estos términos y que al dia de hoy no se resuelve, tomand
en cuenta la pluralidad de puntos de vista, argumentaciones e implisap@he
ticas, decidimos, manejarlos a modo operativo, frecuentememez@nillados o
antecedidos por la leyenda “asi llamados”. Algunos de estos térmmos;jrmio’,
tienen un contexto histérico y un uso politico muy propio, donde puedeaster t
ofensivos como defensivos. En todos los casos, tienen como objetésaerpele
mento comUn que existe entre diferentes pueblos, mas alld de su heteaabgneid
sus nombres propios (aymara, mapuche, maya, nahua, gedcania experiencia
de la colonizacion y la resistencia al colonialismo.



vida y compromiso politico, siempre ubicada en el contexto glo
bal de multiples relaciones glocales de diferentes territorios e
interdependencias.

Por practicas anarquicade los pueblos y sectores populares,
asociada también a lo que llamareranarquias empiricasn
tendemos las variadas formas y modalidades de autoorganizacion
gue las sociedades humanas en distintos tiempos y espacios en
contraron para establecer sus dinamicas de reproduccién social
sin la necesidad de imponer determinadas estructuras de diferen
ciacion social que implicasen la jerarquizacibn como expresion
de relaciones de dominio y explotacion. Es decir, conformaron
en muchos casos experiencias valiosas y poco (re)conocidas de
sociedades no mercantilizadas y sin gobierno, sin Estado o, mas
sencillamente y como preferimos llamarlas: sociedades auténo
mas o autogobernadas.

Por su gran heterogeneidad y las di cultades de un-trata
miento intelectual adecuado, lo que se explica en parte por las
imposiciones del imaginario vigente de la politicidad moderna
estadocéntrica, sugerimos relacionar estas practicas anarquicas
y sus acercamientos, directos o no, al anarquismo, a las guras
de los alebrijes, y asi llegamos a nuestro punto de partida y de
provocacion tedrica: loalebrijes anarquico$\narquicos y no
anarquistas porque como practicas son anteriores, simultaneos e
independientes de las formulaciones teéricas y experiencias de
organizacion que dieron origen al anarquismo como lo cenoce
mos histéricamente, aunque también no hay que olvidar que en
parte inspiraron la conceptualizacién de lo que se dio a conocer
como la “anarquia’, igual que sus proyectos de futuros deseables
(Kropotkin, ).

No cabe duda de que con la eleccion de semejante termino
logia posicionamos nuestra mirada desde el campo teérico anar
quista, cuestion que deseamos explicitar, al mismo tiempo que
partimos del reconocimiento respetuoso de la autonomia-de es
tas experiencias frente al anarquismo como tal. De esta manera,
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movilizamos la idea de “anarquia’ como una categoria mas am
plia'y con algun potencial generalizable para estudiar formas par
ticulares de autoorganizacion social materializadas tanto dentro
como fuera e incluso a pesar del anarquismo. Somos censcien
tes de la paradoja de que el mismo término “anarquia’, aunque lo
consideremos un fendmeno independiente del anarquisme, con
lleva ya cierto sesgo epistémico e ideoldgico, y que para mejor de
nirlo empleamos justo las herramientas teéricas anarquistas. Sin
embargo, el hecho de que sea el anarquismo el que mas-ha apor
tado a su conceptualizacién no impide que existan otras concep
tualizaciones de la misma (bajo diversos nombres) y, sobre todo,
no niega su existencia en la practica humana que necesariamente
desborda los marcos de una sola perspectiva politica.

A rmamos, la anarquia no tiene duefios, eso si, amantes, a ra
tos sus profetas, los/las que luchan por ella y los/las que simple
mente la ponen en practica, sus defensores y sus silen@osos/a
artesanos/as. Si algunos/as se hacen llamar anarquistas; la mayo
ria tiene nombres propios. El anarquismo no es duefio de ka anar
guia y aunque la predique y, muchas veces, la practique, ésa se le
escapa a espacios, tiempos y subjetividades inesperadas: Es nues
tro objetivo seguir sus senderos, apoyados en algunos/as sherpas
del anarquismo, pero, sobre todo, descubriendo sus encarnacio
nes inesperadas y creativas fuera de sus templos y sus sacerdotes.

Los alebrijes anarquicos seran entonces creaciones surgidas
desde los puntos de cruce: espacios de encuentro de convergen
cia y de tension entre el anarquismo y la anarquia transtemporal
de los pueblos y sectores populares. Dicha distincién nos servira
para identi car puentes y conexiones variadas entre ambos en
el contexto latinoamericano, a n de mostrar el caracter trashu
mante, internacionalista y global del anarquismo, tanto del lla
mado “clasico” como de sus derivas actuales, que, lejos de ser un
invento puramente europeo y “extrafio” tiene una historia de en
raizamientos y conexiones sorprendentes con la politica de los
de abajo, cuya visualizacién nos permite “anarquizar” los debates



sobre el hacer politico en nuestra region. Por otra parte, identi
car experiencias e ideas con efectos anarquizantes en el mundo
indigena y popular permite enriquecer al anarquismo como ta
ubicando y poniendo en didlogo ambos aportes al horizonte de
los procesos de emancipacién social en América Latina.

Asi, nuestros alebrijes pueden ser entendidos como el pun
to de contacto y de friccién creativa entre intencionalidades y
planteamientos que movilizan elementos del universo discursi
VO anarquista y, mas ampliamente, libertafg®a como proyec
to politico mas amplio, sea como una demanda o reivindicacion
puntual), con realizaciones concretas de autonomia en el ambito
de las relaciones sociales. El énfasis en este encuentro es muy im
portante y raro, pues tiene que ver con las dinamicas de-reeexi
vidad social que permiten la emergencia de actores sociales que
se ubican en un plan consciente de antagonismo con la realidad
dominante.

Ahora bien, debemaos reconocer algunas fuertes inspiraciones
de nuestra propuesta alebrijesca como metafora tanto de-as rea
lidades y fendmenos que buscamos visualizar, como del método
gue pretendemos manejar. Sin duda, la inspiracién mas importan
te es el pensamiento de la sociéloga anarquista de Bolivia, Silvia
Rivera Cusicanqui que, enraizada en la cosmologia aymara, nos
brinda el concepto-metafoia’ixi Como ella misma lo de ne:

Aungue en muchos casos el término “libertario” es simplemente el sinéeimo d
vocablo “anarquista’, al ser todo el anarquismo forzosamentgatibe conside
ramos necesario subrayar el caracter mas amplio e incluyente de este pugnero q
permite referirnos a los/as autores/as, teorias, investigacimvésiientos, etc. de
caracter y principios profundamente antiautoritarios y antiguéos que, sin em
bargo, no se reconocen o inscriben en la tradicién propiamente anarfaisida
referencia sobre la distincion entre lo anarquista y lo libertario védse Ta .
Frente al surgimiento en los Ultimos afios de personajes de ultradered®ticen
llamar “libertarios’, como el estrafalario presidente de Arganflavier Milei, consi
deramos necesario subrayar la abismal diferencia entre el uso anglebkagadlo
“libertarian” en referencia a las corrientes ultraliberales y la tradiattna de la
palabra “libertario” vinculada con el anarquismo, en las antipoldaddgicas del
“libertarianisma” y los “libertarianos”, traduccion méas adecuatléédmino inglés.
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La palabrah'ixi tiene diversas connotaciones: es un colof pro
ducto de la yuxtaposicion, en pequefios puntos o manchas, de
dos colores opuestos o contrastados: el blanco y el negro, el rojo
y el verde, etc. Es ese gris jaspeado resultante de la imezel
ceptible del blanco y el negro, que se confunden para la percep
cion sin nunca mezclarse del todo (Rivera, : ).

La palabrach'ixi: simplemente designa en aymara a un tipo de
tonalidad gris. Se trata de un color que por efecto de la distancia
se ve gris, pero al acercamos nos percatamos de que esti hecho
de puntos de color puro y agénico: manchas blancas y negras en
treveradas. Un gris jaspeado que, como tejido o marca corporal,
distingue a ciertas guras elKusille a ciertas entidadeka
serpiente en las cuales se mani esta la potencia de atravesar
fronteras y encarnar polos opuestos de manera reverberante.
También ciertas piedras soh'ixi: la andesita, el granito, que-tie

nen texturas de colores entreverados en manchas diminutas [...]
las entidadesh'ixis que son poderosas porgue son indetermina

das, porque no son blancas ni negras, son las dos cosas a la vez
(Rivera, -

La autora propone usar el térmiob'ixi para nombrar el abi
garramiento, los elementos que se mezclan, pero que nunca se
sintetizan, nunca desaparecen, se sobre o yuxtaponen de manera
no pocas veces contradictoria. Encontramos aqui una dialéctica
sin sintesis parecida a la proudhoniana (Proudhon,) que, al
mismo tiempo que escapa de binarismos irreconciliables, no cae
en la uniformizacién de los opuestos en uno. Rivera Cusicanqui
pregunta: “¢por qué tenemos que hacer de toda contradiccion
una disyuntiva paralizante? ¢Por qué tenemos que enfrentarla
como una oposicion irreductible?” y propone, en vez de buscar
la sintesis, “trabajar con y en la contradiccion, vivirla y habitarla”
(Rivera, o, ).

La “fricciobn fecunda” entre los elementos aparentemente
opuestos y contradictorios permite un dinamismo creativo y un
mundo entrecruzado en vez de una multitud de esencialismos
estancados y encerrados en si mismos: “un mando conten
cioso, donde los contrarios se energizan mutuamente, supone una



radicalizacion de los elementos heterogéneos, para que puedan
entretejerse con mas fuerza y nitidez y eclosionar con su friccion
en el tiempo vivido del presente” (Rivera, : ). De esta ma

nera, la autora nos propone un “anarquischixi’, una alternat

va al esencialismo identitario que permite tejer puentes (a modo
de puentes andinos tejidos de sogas) entre diferentes tiempos, es
pacios, historias y tradiciones epistémicas con objetivosoema
patorios anticoloniales/descolonizadores, alejandonos de-os pu
rismos y el reduccionismo maniqueo, un espacio donde “lo indio”
y “lo anarco” se encuentran en convivencias fecundas. Cuestion
que profundizaremos a lo largo del libro.

Tampoco podemos negar la ineuencia de la obra de la anarco
feminista Maria Galindo de la colectiva Mujeres Creando quien,
también desde el territorio boliviano, nos lanza su mani esto del
bastardismoEn su librd&eminismo bastard@alindo, que “escri
be sin dios, sin amo y sin patron”( : ), propone: “Lo bastar
do como un espacio para los intersticios, los lugares ambiguos y
ambivalentes que escapan a la de nicion; como reivindicacion de
los lugares mutantes y fronterizos” (Galindo, : ). Dedicado
a “las bastardas anonimas que habitan grietas, que echan raices
en bisagras, que viven sin pertenecer y que pre eren la expulsion
a la sumision” (Galindo, : ), el libro se enraiza en la reali
dad social latinoamericana marcada por el colonialismo, donde el
racismo y las identidades cristalizadas que nos segregan-en esta
mentos jos,atraviesan nuestros cuerpos e imaginarios.

Estas dos propuestas coinciden con nuestro interés por ex
presar esta mezcla plural y no sintética de elementos que nos
constituyen como personas y colectivos, animada por elementos
hermosamente contradictorios que cosen diadlogos potentes, seres
no pocas veces bizarros que huyen a la pureza de un solo origen
y al orden de la linea recta, en su esfuerzo por resistir y combatir
la opresion y la explotacion, igual de alebrijescas. Ser lo uno y
lo otro, al mismo tiempo de no ser ninguno y los dos a la vez,
como propone Rivera Cusicanqui, inspirada por las cosmopoli
ticas indigenas.
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De ahi, nuestros alebrijes son criaturas que parecen inconce
bibles, que se escapan a la racionalidad moderna y al consenso de
lo permitido, vistos como seres absurdos, bizarros y monstruosos,
igual que el anarquismo y las poblaciones subalternizadas. Con
esto nos estamos acercando a lo monstruoso, a decir de Jacques
Derrida, como antipoda de lo real, concreto, viable y leosib
mismo tiempo que temido y por eso conscientemente ignorado,
minimizado o borrado. En el mejor de los casos, quien sabe la Uto
pia de las utopias, con la U mayuUscula si somos muy generosos, la
mas desubicada de la cartografia politica moderna. Este es preci
samente el punto del inspirador articulo de Gladys P., que intenta
situar el anarquismo en los mapas del pensamiento producidos
en las academias, llegando a las siguientes conclusiones:

Al igual que los monstruos en los mapas medievales, la topogra-
fia politica esta plagada de zonas oscuras y desconocidas, are
grises de las que se suelen tener s6lo vagas nociones, a partir de
las que se construye una imagen fantastica que sustituye un co
nocimiento mas detallado y hace que éste se perciba como inne
cesario (Gladys P., ,s/p).

Como podemos sospechar, el anarquismo ha sido ubicado por
el pensamiento politico hegemdnico en estas zonas grises habita
das por dragones y monstruos del mar: “Realmente, hay zonas de
nuestro mapa que quedan mas alla de los con nes del mundo, no
ya conocido, sino siquiera imaginable. En esta zona de sombras
inde nidas habitan los anarquistasiadys P., , s/p.

La propuesta de Gladys es hacer una topografia anarquista
propia, descolonizada de aquella mirada mitologizante y echar
luz a las zonas tenebrosas de este mapa. Nosatnasyindicar

Tuvimos un largo debate sobre el manejo del lenguaje inclusivo en estolibr
pesando diferentes opciones: desde el uso de “los/las’, “afmdsistquis” y “es’,
hasta buscar sustituciones a-genéricas. Cada una de estas opciones tient su
jas y sus desventajas, algunas pueden parecer binarias, otras son ingdsEsinc
por lo cual di cultan la lectura auditiva a las personas no videntes, mbs meten
en problemas al volver algunas palabras incomprensibles o raramertibkdap
Lamentamos las trampas lingliisticas que nos ponen las lenguas latinas y extrafia
mos soluciones de otras lenguas mucho mas generosas en este aspectoterinalmen



esta condicion forzosamente dislocada de una realidad impues
ta queremos subvertir la propia posicion a la cual fue lanzado el
anarquismo, y hecho alebrije, regresarlo al mundo real, cuestio
nando estos estrechos limites que cercenan nuestra imaginacion
politica. Como dragones y bestias coloridas, como monstruos que
subvierten el orden de lo “normal’, queremos estimular el debate
sobre los dominios y el estatuto de la politica y de la politicidad,
mas alla de lo que se conformd como su lugar candnico a lo lar
go de la modernidad estadocéntrica y capitalocéntrica, y, ojala,
revertir las miradas para hacer entender que lo realmente- mons
truoso es el régimen social y politico dominante que solemos
aceptar como “natural’.

Este escenario justi ca la relectura de las aportacionesformu
ladas al interior de la amplia tradicion anarquista y la gran cons
telacion libertaria, mas all4 de su lugar inofensivo de curiosidad
histérica. La miseria de nuestras practicas politicas se suma a la
miseria de nuestras teorias vigentes y de nuestra imaginaeién po
litica. Es justo uno de los objetivos del presente tomo establecer
una interlocucion con este campo que pueda ser fértil para gene
rar inquietudes que nos estimulen a hacer preguntas otras
sobre nuestra realidad y como la concebimos, y experimentar ca
minos que se tuvo miedo de emprender o se abandono a la mitad.

Para cumplir con nuestro cometido, nos basaremos de manera
interdisciplinaria o “indisciplinada’, por una parte, en los trabajos

optamos por el uso de los/las, aunque rechazando los binarismos de género (y por
gué no el género como tal) y re riéndonos mas bien a la division sexual del mundo
natural donde el elemento “masculing”y el “femenino” coexisten en fin dmen
lazamientos y proporciones. Con eso no negamos la validez de otras opcicnes men
cionadas. En cuanto a la palabra “nosotros’, decidimos teslgylaomo esté para no
complicar mas la lectura, tomando en cuenta que, por una parte, la autoradalda u

de esta manera en su escritura académica como sinénimo del yo plural més alla de
su género, y por la otra, porque la autora no se siente necesitada de ningum otro us
especi co. Sin olvidar las divisiones e inequidades existentes enteoloess la so

ciedad actual, como personas autoras de este libro deséd@imamente de nirnos

mas alla de lo sexo-genérico. Con amos que nuestro compromiso con lattieha
patriarcal queda mas que explicito tanto en nuestras vidas como en nuggisg te
esperamos que toda persona lectora se sienta incluida en las historiét@mese
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gue investigan el anarquismo desde diferentes lugares: la historia,
la antropologia, la sociologia o la losofia, sobre todo en sus aris
tas anticoloniales y enraizadas en las realidades no europeas. So
bre todo, queremos visibilizar investigaciones latinoamericanas,
tarea urgente, aunque todavia bastante dificil a pesaraigysu

en la ultima década, frente a la predominancia de autores/as que
escriben sobre el anarquismo desde una lectura centrada-en cier
to “canon” de obras y acontecimientos europeos/estadounidenses,
sin prestar mucha atencion al caracter global del mismo ni a sus
eorecimientos locales.

Esto no signi ca, sin embargo, ningun tipo de esencialismo
chovinista de nuestra parte, todo lo contrario, al enfocar en lo
cercano queremos ponerlo en dialogo abierto con el pensamien
to libertario de diferentes partes del mundo, un pensamiento sin
patria, pero con su contexto propio. Por otra parte, nos interesa
rescatar el aporte de los mismos sujetos anticoloniales, anarquis
tas 0 no, que reeejan nuestra metafora de los alebrijes anarquicos
y cuya obra dialoga con principios anarquistas. En este sentido,
aunque intentamos incluir el espectro mas amplio del estado del
arte sobre la cuestién, somos conscientes de que apenas rozamos
la tematica que se antoja mucho mas frondosa, por lo cual invi
tamos a todas las personas investigadoras, activistas, luchadoras
con intereses parecidos a afadir sus propias paginas a este tomo
para reforzar esta perspectiva y emprender conjuntamerte pro
yectos que nos permitan tener textos y bibliografias cada vez mas
robustas.

El libro que tienen en sus manos o pantallas consta de cin
co capitulos que gozan de cierta autonomia, entre los cuales
intercalamos las fotografias de gratis y pintas libertarias gse n
encontramos en nuestros recorridos por las calles latinoamerica
nas. Con esto queremos reforzar nuestra impresion de lasorpre
siva y subterranea presencia del anarquismo en nuestras variadas
geografias que nos acompafa en lugares menos esperades, recor
dando que la comunidad &crata es vasta y persistente. Empezamos



nuestro recorrido alebrijesco con el capitulo dedicado a la-antro
pologia libertaria con el objetivo de proveernos de herraase
Utiles para detectar, analizar y entender los acercamientos entre la
perspectiva anarquista y las experiencias de la autoorganizacion y
autonomia indigenas y populares, comprendiéndolas come “anar
guias empiricas”. Se trata de sistematizar y explicitar los vinculos
pareciera “naturales” entre “los pueblos sin Estado’y la propuesta
antiestatal y autonomista del anarquismo. No cabe duda de que
las aproximaciones entre el anarquismo y la antropologia, “la
ciencia de las practicas”, como insisti6 Graeber {, derivadas

de sus campos de interés y accion compartidos, nos ayudaran
en la tarea de identi car y analizar nuestatebrijes anarquicos
Ademas de desmiti car los conceptos modernos del orden vy el
progreso asociados a la forma Estado y a la forma capital: el obje
tivo del capitulo es vincular nuestras inquietudes tedricas con las
realidades concretas de las sociedades relativamente igualitarias
real y actualmente existentes. Tanto sus practicas sociales, como
sus cosmopoliticas aportan al anarquismo varios elementos para
profundizar y repensar sus conceptos frente a la crisis ecosocial
actual. Veremos también, como la anarquia entendida en tanto
enemiga de un principio Unico regidor del universo se entrela
za con las cosmo losofias indigenas y nos permite un verdadero
giro ontoldgico.

En el capitulo 11, nos proponemos descolonizar ciertas-narra
tivas e historiografias eurocéntricas sobre el anarquismo y demos
trar su caracter trashumante, internacionalista y global, a la par
del desarrollo y la expansion del capitalismo igualmente global.
Indagaremos también en los aportes anticoloniales y antirracistas
de la teoria y la praxis libertaria, sin obviar sus contradicciones.
Asi, revisaremos el desarrollo y la difusion global del anarquismo
desde sus tempranos inicios, evocando excelentes trabajos que
apoyen nuestros esfuerzos. En este sentido, no ponemos-objecio
nes a adjetivar el anarquismo segun sus coordenadas de mani

festacion (sea “europed’, “latinoamericana’, “asiatico’, Vizoio’,
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“brasileiro’, “italiano” etc.) al respetar las especi cidades y-part
cularidades contextuales de su propia constitucién; sin embargo,
creemos que es doblemente peligroso limitarlo o fetichizarlo en
estas fronteras: primero, por su mencionada condicion trashu
mante y sus relaciones con los eujos y las dinamicas de €ircula
cion de la clase obrera en la formacién del capitalismo; segundo,
por sus planteamientos claramente internacionalistas, con vistas
de promocionar la armacion de una sociedad mas alla de las
lealtades raciales, nacionales y patriéticas. Nos interesaran tam
bién los debates nada faciles sobre la cuestion colonial, nacional
e identitaria, exploraremos sus propuestas en cuanto a la deter
minacion de los pueblos, su rechazo al independentismo estatal y
las criticas al nacionalismo, populismo y esencialismo identitario.

En el tercer capitulo continuaremos con la tarea de
demostrar con ejemplos concretos estas emanaciones “latinoa
mericanas” de los alebrijes anarquicos que nos permitiran ilus
trar lo anteriormente dicho y nos mostraran la adecuacion de los
principios generales del anarquismo a las condiciones esggeci ca
de una dominacién y explotacién particulares, igual que los su
jetos en resistencia muy sui géneris. Con casos de la Revolucion
mexicana y los anarcosindicalismos en los Andes peruanes y bo
livianos de la primera mitad del sigho, mostraremos la “india
nizaciéon” y la “popularizacion” del anarquismo latinoamericano
gue, mas que una simple copia de los “clasicos” europeos, mostré
una gran creatividad para difundir “la Idea” en las condiciones
especi cas, logrando a nidad y compenetracion con las pobla
ciones indigenas y sectores populares racializados.

En ambos capitulos, el segundo y el tercero, apareceran tér
minos como los de indianismo e indigenismo en sus respectivas
variantes con el pre jo “anarco’, cuyo uso necesita ser eselareci
do desde ahora para evitar confusiones. Segun el ya clésico libro
de José Alcina Franch ( ), la principal diferencia entre el-in
dianismo y el indigenismo consiste en el sujeto detrds de cada
una de estas corrientes y, por consecuencia, el proyecto politico



gue lo acompafia. Si a eso le afiadimos el contexto concreto de
sus emanaciones histéricas en paises como México, Peri o Bo
livia, veremos que el indianismo se re ere a los sujetos “indios”
gue en su esfuerzo emancipatorio y anticolonial se piensan, se
expresan y luchan por su autonomia, autodeterminacion,-digni
dad y reconstruccién como pueblos, no pocas veces en contra 0 a
pesar del Estado nacional y sus politicas etnocidas. El indigenis
mo, como contraparte, seria una apuesta de los “no iraties”

ca de como atender la problematica indigena que, aunque en sus
inicios tenia un caracter contestatario frente a la opresién here
dada de la Colonia y padecida por “el indio”, pronto tomé fuerza
como una politica del Estado con nes asimilacionistas, pater
nalistas y desarrollistas que pretendian “modernizar” a la{pobla
cion indigena sin reconocer sus derechos como pueblos, con el
objetivo de incorporarla en la sociedad nacional, aunque sea en
su estrato mas bajo (Alcina, ;Batalla, ; Nalewajko, ;
Makaran, ). Por estas connotaciones negativas de la palabra
“indigenismo” debido a su vinculacion con el Estado y las-politi
cas paternalistas de asimilacion por aculturacion, sus ergaomgu
pocas veces racistas y de infantilizacion del “indio” o, en el mejor
de los casos, la exotizacion y la folclorizacién de las culturas indi
genas con apropiacion indebida de sus elementos para “enrique
cer” a la identidad nacional, decidimos usar para nuestro libro el
término “anarcoindianismo” mejor que “anarcoindigenismo”.

Aqui dos aseveraciones necesarias; el primero sera emplea
do para dar cuenta de una corriente y tendencia en el mundo
anarquista de establecer puentes con el mundo indigena; vincu
larse con sus luchas, inspirarse en su pensamiento y sus practicas,
puentes que funcionan en dos direcciones, tanto los mismos su
jetos indigenas se acercan al anarquismo como los no indigenas
anarquistas se acercan a “lo indio”. En este sentido, su caracteris
tica crucial no seria tanto la etnicidad del sujeto, sino su cempro
miso con un proyecto politico propio basado en las experiencias
de los pueblos originarios, desde la autonomia radical frente al
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Estado y el capital. En el caso de la segunda aseveracion, recono
cemos gque existen otros usos y tradiciones relacionadas con el
término “indigenisma’, propias de ciertas regiones del continente

y de algunas variantes linguisticas. Asi, el término “indigenismo”
puede carecer de la connotacién negativa presentada anterior
mente y referirse mas bien al compromiso genuino de los activis
tas, antropélogos, académicos, etc., de la sociedad nacional con
los pueblos indigenas, al mismo tiempo que a la ineuencia de la
tematica indigena en sus trabajos, propuestas y acciones. Vere
mos, por ejemplo, cémo en el Peru del inicio del siglexiste

un indigenismo que elegimos llamar radical que se convierte en
plataforma de coneuencia entre el anarquismo y el munde indi
gena, igual que los autores Dupuis-Deri, Francis y Pillet,-Benja
min ( ) que, desde Quebec y en francés, explican su propuesta
comolanarcho-indigenismaunque conscientes de sus usos dife
rentes en América Latina, o, por altimo, la denominacion “indige
nismo” que circula en Brasil y con la que se identi can varios/as
de los/las antropologos/as libertarios/as con quienes dialogare
mos a lo largo del libro. Invitamos a las personas lectoras a hacer
sus propias “traducciones” y adecuaciones de estos térmmos, se
gun su contexto y tradicién interpretativa.

Tras esta necesaria digresion, seguimos nuestro recorrido
por el capitulado para llegar al capitulo IV que desarrolla algu
nas cuestiones clave encontradas durante el estudio de los casos
concretos de nuestros “alebrijes historicos”. Analizamos algunos
puntos de contacto y de friccién creativa entre los conceptos de
comunidad y comuna, como también el comunismo anarquico, el
comunalismo y la comunalidad indigena. Como consecuencia de
la revision tedrica de estos términos, llegamos a la autogarhia
autogobierno como préacticas e imaginarios concretos moviliza
dos en nuestra region por los pueblos indigenas y sectores popu
lares que establecen conexiones con elementos de la teoria anar
quista para demostrar el caracter y el sentido de sus a nidades
en cuanto al horizonte emancipatorio en contra dengmsses



de una episteme politica estaddlatra. Esto nos sirve para criticar
el sentido de la democracia procedimental del Estado cdgpitalis
gue esta muy lejos de las promesas y valores emancipatorios de
la propia modernidad, y es junto al autogobierno como expresion
politica de la autonomia donde encontramos las posibilidades
mas promisorias de la democratizacion real.

El tltimo de los cinco capitulos lo dedicamos a resaltar-el pro
tagonismo y la critica antipatriarcal de las mujeres anarquistas,
evocando las experiencias concretas de “las abuelas” latinroameri
canas que denunciaban “la doble y la triple” opresion quieusuf
por mujeres, por proletarias y por racializadas. Consideramos
que sin este énfasis sobre la especicidad de la lucha de muje
res y la riqueza de su critica antisistémica, todo lo antezigem
presentado, aungque no tiene sexo ni género y aplica por igual a
todos los integrantes de la comunidad humana, estaria incom
pleto. Conscientes de la multiplicidad de referencias posibles
de mujeres anarquistas que aportaron tanto a la lucha y-la teo
ria anarquista en general, como a la problematizacion del anar
quismo desde la mirada sexo-genérica, hemos decidido reducir
nuestro analisis a tan sélo tres ejemplos latinoamericeaede
nuestro punto de vista signi cativos: el peridédicaVoz de la
Mujer de Argentina ( - ), los escritos de la anarquista-bra
silefia Maria Lacerda de Moura { ), ¥ la experiencia de
las “polleras libertariase la Federacion Obrera Femenina de
Bolivia ( - ), para ordenar sus aportes segun cinco ejes
principales( ) la critica del feminismo burgués de la época desde
una apuesta antiestatal y anticapitalic)aja interseccionalidad
(clase, género y etnia) y la rede nicién del trabajo mas alla del
reduccionismo del “proletariado febril’;) la atencién sobre el
cuerpo, el deseo sexual y los derechos reprodudtjvias socia
bilidades emergentes y los afectos dentro de la organizacian;
critica interna al movimiento anarquista en cuanto a las practicas

» Expresiéon usada por Dibbieg al.( ) en referencia a las faldas (polleras) que
llevaban las cholas y que constituian su signo identitario.
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patriarcales / machistas de sus integrantes. Ademas, emprende
mos un breve intento de establecer similitudes, acercamientos,
pero también distancias entre el anarquismo y el feminismo tanto
en el pasado como el presente.

A este modesto itinerario invitamos a ustedes, amigos-y ami
gas lectores/as. Lejos de cualquier pretension de fundar escuelas
de pensamiento o innovadoras teorias explicativas de la realidad
social y politica, navegantes que somos, agarramos los mensajes
gue nos llegaron en las botellas en este vasto mar lleno de mons
truos, y aceptamos el riesgo de dibujar y desdibujar espacios en
este mapa en construccion. Sabemos que tenemos muchos/as
compafieros/as de jornada, la mayoria de ellos y ellas-segura
mente anénimos/as que se mueven y son movidos/as por estas
zonas inde nidas y fecundas de creaciones alebrijescas. Asi que,
si hay algun mérito en este trabajo, dejaremos en sus manos y jui
cios nombrarlo. Para nosotros, el mismo proceso de concebir, dia
logar y escribirlo ha sido una aventura encantadora que, ademas
de impactar en nuestras vidas, nos ha hecho crecer en la dificil
tarea de auscultadores de las discretas pulsaciones rebeldes del
corazon de América Latina.






Esténcil en Asuncion, Paraguay, .Autora de la foto: Gaya Makaran.



Capitulo |

Pueblos "sin dios, sin rey, sin ley".
Antropologia libertaria y anarquias
empiricas

El mundo contemporaneo esta lleno de esos espa
cios anarquicos y cuanto mas éxito tienen, menos
oimos hablar de ellos [...] Las formas anarquistas
de la organizacion no se parecerian en nada a un
Estado, que implicarian una incontable variedad
de comunidades, asociaciones, redes y proyectos,
a cualquier escala concebible, superponiéndose
y cruzandose de todas las formas imaginables vy,
probablemente, de muchas que no podames si
quiera imaginar. Algunas seran muy locales, otras
globales.

G- (:.)

Y aquello que en ese momento se revelara a los
pueblos sorprendera a todos no porque sea exo

tico sino por el hecho de que siempre ha estado
oculto cuando ha sido lo obvio.

c, VvV 2

T Este capitulo incorpora y desarrolla los contenidos publicados parttwesaen
el articulo “Anarquias empiricas, anarquismo y antropolrgfge a los fenémenos
de autoorganizacion social y autonomia indigena y popular en América’lestita
Revista de Antropologia y Sociologia Vi(§jekaran y Brancaleone, ).

T Traduccion nuestra. Letra de la cancion “Um indio’, disponible en https://www.
youtube.com/watch?v= HpqgwC Zg
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Empecemos nuestro viaje por el mundo de alebrijes anarquicos
con la busqueda de herramientas Utiles para detectar, analizar y
entender los acercamientos entre la perspectiva anarquista y las
experiencias de autoorganizacion indigenas y populares, nelacio
gue nos permite fundamentar la realidad de las “anarquias em
piricas”. Para eso consideramos necesario y provechosorenfoca
nuestra atencién en los aportes de la antropologia libértaria

nos ayudaran a sistematizar y explicitar los vinculos pareciera
“naturales” entre “los pueblos sin Estado’ y la propuesta antiesta
tal y autonomista del anarquismo. De manera que, COmo anuncia
mos en la introduccion, las zonas grises y miticas de la “topografia
politica” habitadas por los “dragones anarquistas” (Gladys,

y otros monstruos inimaginables se iluminen con el rayo devela
dor de la praxis. Eso nos ayudara a estimular el debate sobre los
dominios y el estatuto de la politica y de la politicidad, mas alla
de lo que se conformd como su lugar candnico en los mapas de
navegacion politica a lo largo de la modernidad hegemonica.

Agqui tenemos que subrayar que, por razones de orden anali
tico y expositivo, nuestro principal interés se concentrarka en
dimension politica de las “anarquias empiricas”, sin que esto sig
ni que descuidar o invalidar el aspecto econémico que, de hecho,
consideramos incrustado en lo politico, donde lo uno y lo otro se
condicionan y complementan irremediablemente. De ahi, pensar
la politica y la economia més alla del binomio Estado-capital y
de las teorias dominantes en las ciencias politicas y sociales es
una tarea fundamental, primero, para ser coherentes con su pro
pia etimologia: la polis de la democracia ateniense, que, como
retomamos de Castoriadis ( ), no era lo que la ciencia hege
monica llama una “ciudad-Estado’, sino una republica, es, decir
una sociedad politica déémosactivo y directo en el 4gora; y el
oikos(casa), cuyas normasofnia) se referian a lo domeéstico, a

Como apuntamos en la Introduccién, usamos la palabra “libertaria” pabetiar
el campo anarquista. En este sentido, la antropologia libertarianagarte, con
tiene a la antropologia anarquista, y, por la otra, hace referencia adtigasienes
cercanas que comparten con el anarquismo sus miradas e intereses.



la célula familiar basica de la polis y no a las cuentas de ningun
organismo centralizado seudoestatal. Tomar este camino, como
veremos, nos ayuda a deconstruir la mirada estado y capitalocén
trica, tomando en cuenta que, a lo largo de la historia 'y a lo an
cho de la geografia, innumerables pueblos con guraron formas
de regulacién de la vida colectiva que manejaban otros tipos de
mecanismos e instituciones politicas como las basadas en el apo
yo mutuo Y los circuitos del don (Kropotkin, ; Mauss, X
Brancaleone, ; Graeber y Wengrow, ).

Eso nos permite ver el anarquismo no como una ideologia
utdpica imposible de practicar sino, justo al contrario, como una
conceptualizacion y politizacion moderna de las practicas anar
quicas diseminadas en diferentes tiempos y espacios a lo largo
del caminar humano e, incluso, no humano. En este sentido, po
driamos entender el anarquismo como “extremadamente realista’,
como una ontologia que nos permite ver la“anarquia de lo que es’,
segun lo propone el lésofo anarquista Daniel Colson:

Hablar de ontologia es hablar de lo que es, de lo que hay, de las
cosas, de los hechos. Al contrario de lo que se piensa a menu
do (algunos libertarios también lo hacen), el anarquismo no es
un ideal o una utopia, ni tampoco una de esas ideas bellas pero
irrealizablesEl anarquismo es extremadamente realldtdla

de las cosas tal y como son: el caos, los accidentes, la vida y la
muerte, la alegria, pero también la tristeza y el sufrimiento, las
relaciones de fuerza y de poder, el azar y la necesidad, tanto de
la existencia humana como del mundo y el universo que son los
nuestros.En dos palabras, la “anarquia’ de lo que es, s/p,
subrayado nuestro).

Este ejercicio nos permitird seguir con mas seguridad por
los capitulos siguientes dedicados a profundizar varias de las te
maticas y propuestas conceptuales que aqui se esbozan. Asi, los
aportes de la antropologia libertaria en cuanto a la descripcién
y analisis de las practicas anarquicas de los pueblos nos serviran
para ir identi cando sus puntos de coincidencia, de reforzamien
to mutuo y friccioén fecunda con el anarquismo, a modo de-nues
tro primer alebrije.
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Anarquia y antropologia: a nidades electivas

El anarquismo, al mismo tiempo que el hijo bastardo de fa mo
dernidad capitalista y el mas ferviente reivindicador de sus pro
mesas (libertad, fraternidad, igualdad, autonomia, laicidad, indi
vidualidad), ha sido el principal cuestionador de sus limitaciones
y Sus practicas que, mas que liberar a la humanidad, la han sumer
gido en la mas profunda dependencia y esclavitud. En esta tarea
ha conjugado los suefios de un mejor futuro con la inspiracién
enraizada en el pasado y el presente, como apunta Gémez Miiller

()

La critica anarquista de la modernidad no se debe al romanticis
mo o la nostalgia del pasado, sino el anhelo utdpico de un futu
ro superador de la modernidad. La anarquia conjuga pasado y
porvenir, memoria y proyecto, en vista de la transformacion del
presente. El anarquismo es una critica moderna de la mederni
dad, tomando en cuenta que la modernidad no es homogénea y
contiene en si tanto la tesis capitalista como su antitesis.

La anarquia, recuperando al pionero Proudhon, se constituye
en la tradicion libertaria en clave de oximoron, cuando el pensa
dor francés escribe que en las sociedades modernas los indivi
duos buscan la“justicia en la igualdad, mientras la sociedad busca
el orden en la anarquia’ (Desjardins, : ). El gedgrafo acra
ta Elisée Reclus lo sigue de cerca al destacar que “la anarquia es la
mas alta expresion del orden” (Reclus, : ). De esta manera,
el concepto de anarquia como correspondiente a un tipo de orden
social/césmico hace un puente muy especial entre un repertorio
de experiencias sociales igualitaristas del presente y del pasado
y un proyecto de transformacion social con vistas al futuro, un
futuro posible y deseable enraizado en lo que viene existiendo.

Asi, la nalidad de la lucha de los/las anarquistas es-alcan
zar una sociedad anarquica, o la anarquia, cuyas semillas ya es
tan presentes y diseminadas en el mundo y resisten a las fuerzas
disolventes de la modernizacion capitalista. Sin embargo, no se
trata de un regreso a una supuesta “edad de oro’, pues, si de un



lado se reconocen las contradicciones y algunos de los problemas
vinculados a las relaciones de poder y de jerarquizacion social
de las sociedades del pasado y las sociedades no occidentales, la
imaginacién anarquista también esta anclada en ideales morales
de perfeccionamiento (sin n) de la experiencia del ser humano
en el mundo, vocalizando deseos de ampliacion de espacios de
libertad e igualdad, en sus sentidos mas radicales. En este sentido,
la conceptualizacién dialéctica del orden anarquico que nos brin
da Proudhon, nos permite huir de la esencializacion de la misma
COmMO una pureza, una mera utopia o, en el mejor de los casos,
una etapa prehistérica-mitica de la humanidad, un paraiso para
siempre perdido, y entenderla como un campo de fuerzas dina
mico/dialéctico sin sintesis, donde el principio de la libertad vy el
de autoridad (Proudhon, ) nunca se anulan, lo que signi ca
gue nuestras anarquias empiricas estan en un constantsgroce
de conjurar las dindmicas jerarquicas, de dominacién y de-explo
tacion. La anarquia es la destruccion y la creaciéon constante, |
tension y la contradiccion aparentes, igual que un alebrije cons
tituido de una pluralidad en esfuerzo constante por alcanzar el
equilibrio dindmicd’

La idea de anarquia como devenir, deseo, proyeldsde la
lucha anarquista, tal como la expresa uno de los exponentes cla
sicos del anarquismo, Errico Malatesta: “La anarquia es el ideal
gue quizas nunca se realice, asi como nunca se llega a la linea del
horizonte, que se aleja conforme nos acercamos. El anarquismo es
un método de vida y de lucha, y debe ser practicado hoy y siempre
por los anarquistas, en el limite de sus posibilidades de acuerdo
con sus tiempos y circunstancias” (en Colombo,: ); no
disminuye la importancia de los legados de las experiencias de
autoorganizacion que existieron y existen, y mas que eso, se basa
en elementos de las propias relaciones sociales concretas que se
realizan como cooperacién, reciprocidad y libre asociacion,

Para profundizar en el tema puede verse Rivera Cusicanquj (), Makk
martti y Makaran (), Makimartti ( ), Falleiros ().
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segun lo de ne Eduardo Colombo: “la anarquia es, por lo tanto,
la gura de un espacio politico no jerarquico organizado para y
por la autonomia del sujeto de accién (la autonomia del sujeto
humano, sujeto construido como forma individual y colectiva).
La construccion de este espacio publico y de las instituciones que
lo volvieron posible, es una tarea siempre inacabada” (Colombo,

). Sin duda, es esta dimension practica de la anarquia la
gue nos va a interesar en este capitulo y, lejos de ser una esencia,
se presenta polimorfa, segun las necesidades, contingencias y par
ticularidades de cada sociedad y tiempo historico.

Ahora bien, aunque la palabra “anarquia’, de origen griego, con
tiene en su morfologia una negacién y una ausencia: un “sin”/“no”
explicitos, plasmados por el anarquismo en su famoso lema “Ni
dios, ni amo..., nuestro propdsito es de nirla, principalmente, a
través de sus a rmaciones y presencias. Si entendemos el contexto
especi co del surgimiento del término y del movimiento anarquis
ta histérico, no nos sorprendera que la identidad de este Gltimo
nazca en oposicion al régimen de dominacion y explotacién mo
derno, por lo cual es asociada, tanto por sus detractores burgue
Ses como por sus seguidores acratas, con una negacion radical del
dicho régimen. La cuestién, sin embargo, puede verse de manera
muy diferente si partimos de los principios de libertad (liberta
ria) e igualdad (igualitaria) que caracterizan a lo que la costumbre
anarquista occidental llamé la “anarquia”’ y que en diferentes cul
turas podria recibir un sinfin de nombres propios. Asi, en vez de
hablar de un régimen social simplemente sin gobierno, sin Estado,
sin leyes, sin capital y sin dios, proponemos hablar de sociedades
con autonomia, con libertad, con igualdad/equidad, con haerizon
talidad, con apoyo mutuo, con autogestién, con democracia direc
ta y deliberaciones que buscan construir consensos posibles, con
espiritualidades descentralizadas y cosmopoliticas que superan el
principio del Uno, y un largo etcétera.



La “ciencia de las practicas” y el anarquismo

Sera precisamente desde el campo de la antropologia donde se em
pezard a destacar el caracter a rmativo de la anarquia en contra
de la mirada evolucionista y eurocéntrica de las ciencias sociales
gue constituye el Estado y el capitalismo como puntos uaivers
les de referencia e instituciones cuspides del desarrollo humano.
Asi, la antropologia libertaria ayuda a entender el vinculo entre el
anarquismo y las “anarquias empiricas” de los pueblos “sin dios,
sin rey, sin ley”, es decir: sociedades potencialmente mas horizon
tales y no jerarquicas. De ahi, la critica anarquista de la-moder
nidad estadocéntrica capitalista y de la vision evolucionista de la
historia encuentra en la antropologia una fuente de inspiracio
ensefianzas y pruebas de la viabilidad de su apuesta, al mismo
tiempo que la antropologia se acerca a la teoria anarquista termi
nando por compartir con ella una gran parte de su campo seman
tico, brindando herramientas conceptuales valiosas para profun
dizar el debate sobre la autoorganizacion y la autonomia social.

Revisemos brevemente la relacion entre la antropologia, la
anarquia y el anarquismo que, aunque es un amorio de larga data,
en las Ultimas décadas parece que se ha intensi cado y tomado
forma de un apasionado comparfierismo. En este sentido,-encon
tramos tanto a los/las antropdlogos/as autoasumidos/as como
anarquistas, como a aquellos/aquellas que, sin ostentar tal identi
dad, muestran su cercania con el enfoque libertario, junto con una
cantidad cada vez mayor de anarquistas que se nutren de la antro
pologia (anarquismo antropoldgico) para “repensar la anarqui
(Taibo, ) y su propia accién politi¢aEsta atraccion mutua
se debe, segln Beltran Rocg,( a lasa nidades e ineuencias

Un ejemplo de esta ineuencia de la antropologia podria ser la obra del sociélogo
anarquista Murray Bookchin, quien retoma los aportes antropolégicsu librd.a
ecologia de la libertate (Bookchin, ), analizando los rasgos anarquicos
de las primeras sociedades tribales. Sin hablar del ide6logo anartidiptaniohn
Zerzan (), quien emplea los hallazgos de la antropologia y la arqueologia para
fundamentar su tesis sobre las sociedades némadas “primitivas’egemplo de
una auténtica libertad humana.
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reciprocas derivadas de su experiencia vital y al interés tedrico
por lo subalterno, lo marginal y, al mismo tiempo, subversivo
frente a las formas de organizacion social hegeménicas. De ahi,
el autor indica, siguiendo a Graeber, que la antropologia como
“ciencia de las practicas” es una disciplina académica privilegiada
para vincularse con el anarquisnRar su parte, el antropélogo
brasilefio Guilherme Falleiros considera que los intercambios en
tre la antropologia, el anarquismo y la praxis amerindia desde una
“apertura a la alteridad” demuestran una a nidad potente; aun
gue tampoco desprovista de tensiones dialécticas: “A nidad que
€S menos una sintesis que una anacién, aunque una armonia
compleja, compuesta de disonanci&slligiros, D).

Si seguimos entonces la pista de estas a nidades electivas en
tre el anarquismo y la antropologia, encontramos a los exponen
tes clasicos del anarquismo, como el naturalista y gedgrafo Piotr
Kropotkin y los hermanos Elié y Elisée Reclus, etnografo-y geod
grafo, respectivamente, y sus aportes al estudio de las formaciones
humanas y no humanas (la comuna medieval, los pueblos-primi
tivos”, la colaboracion entre especies, etc.), que vinculan sus inte
reses con la antropologia a n de encontrar la anarquia existente
mas alla de la hegemonia estatal y capitalista moderna. Igual que
los antropdlogos de tal renombre, como Alfred Radcli e-Brown,
Marcel Mauss, Edward Evans Pritchard, Claude Lévi-Strauss v,
sobre todo, Pierre Clastres, quienes, de diferentes maneras, se
mostraron insuenciados por la teoria social anarquista. Fallei
ros ( ) demuestra las proximidades entre la dialéctica
proudhoniana y las oposiciones binarias de Lévi-Strauss, quien,
por su parte, fue maestro de Clastres. Igualmente, Morijs (
relata la ineuencia de Proudhon en Durkheim, que, aunque no
compartia la concepcién anarquista del individuo, retomaba al
gunos de sus planteamientos a manera de ineuenciar a st sobri
no, Marcel Mauss, antropdlogo socialista, “el padre” de la etnolo
gia francesa y autor dehsayo sobre el dpbn ), una referencia
clasica para la antropologia libertaria. Ademas, Radcli e-Brown,



la gran gura de la antropologia britanica burguesa, en sajuve
tud se vio ineuenciado por las tesis de apoyo mutuo de Kropotkin
hasta el punto de ganarse el apodo de “Anarchy Brown” entre sus
compafieros de la universidad.

Es la antropologia norteamericana, con hombres como Brian
Morris ( ), Harold Barclay (), James C.Scott( ; )
y David Graeber ( ; ; ; ; Graeber y Wengrow,

), la que, desde los afios noventa, y sobre todo en las prime
ras décadas del sigho, experimenta su propianarchist turny
posiciona el estudio de los “pueblos sin Estado” como una nueva
fuente de inspiracion para la teoria politica y econémica anar
quista. Al recuperar los aportes libertarios de antropélogos como
Marcel Mauss (), Marshall Sahlins () vy, sobre todo, Pie
rre Clastres ( ), tienden puentes entre la antropologia
y el anarquismo en el contexto del crecimiento de sus corrientes
anticoloniales, “indianistas” y “primitivistas”.

Actualmente, ademas de Estados Unidos, también en Europa
y América Latina se multiplican trabajos con enfoque libertario y
anarcoantropoldgico, tanto etnografias de casos especi cos, como
acercamientos generales a la tematica. Podriamos mencionar, por
ejemplo, el tomo colectivAnarquismo y antropologi@ordina
do por Beltran Roca () en el territorio espafiol, los escritos
del italiano Andrea Staid () y el neerlandés om Holterman
( ). En el caso de América Latina destacan las investigaciones
sobre los pueblos amazonicos, existiendo una presencia-impor
tante de la antropologia brasilefia, con autores/as como-Eduar
do Viveiros de Castro ( ), Guilherme Falleiros ( ;

), Renato Sztutman ( , ), Beatriz Perrone-Moisés

( ; ), Carolina Ramos Sobreiro ( ); la antropologia
chilena, con Diego Mellado Gémez ( ; ; )y su diale
go con Clastres y Viveiros de Castro, ademas de los espacios que
abre para la antropologia libertaBeosiénRevista de Pensamien
to Anarquista la antropologia mexicana, con Mikko Makimartti
( ) poniendo puentes entre la teoria proudhoniana del poder
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y el pensamiento del pueblo mé'phaa, ademas de la cada vez mas
extensa red de colaboradores/as latinoamericanos/as reunidos/as
alrededor de proyectos como, por ejempljmpsestofevista

de Antropologia y Arqueologia Anarquista ).

Por supuesto, como hemos mencionado en la introduccién,
los acercamientos libertarios a los pueblos llamados indigenas no
se realizan solo desde la antropologia, sino también desde la his
toria, la sociologia, la geografia y las ciencias politicas, con aportes
valiosos de diferentes autores/as que veremos a lo largo de este
tomo. Por otro lado, somos conscientes de que las referencias an
teriormente mencionadas y que forman parte de la bibliografia
bésica del capitulo son incompletas y de ninguna manera agotan
la posible lista de investigaciones libertarias. Por lo cual,-invita
mos a sumar mas nombres y trabajos de personas que investigan
las realidades latinoamericanas desde la antropologiequéma
logia libertarias con el objetivo de ir construyendo y reforzando
una red de solidaridades e intercambios académicos fecundos.

Antropologia libertaria, sus sentidos y su critica de la
antropologia hegemoénica

Ahora bien, fue Pierre Clastres quien puso fundamentos mas soli
dos para una“antropologia politica’, cuyo objetivo erakernar

sobre la naturaleza del poder, su origen y sobre las transformacio
nes que la historia le impone de acuerdo con el tipo de sociedad
donde se ejerce” ( : ). Descubrir el origen antropolégico del
Estado, segun él, era el primer paso para su posible superacion:
“Y quizé la solucién del misterio sobre el nacimiento del Estado
permita establecer también las condiciones de posibilidad- (reali
zables o no) de su muerte” (Clastres, : ).

Ademaés, Clastres emprende una critica de la antropologia
hegemonica por sus sesgos “modernos” etno/eurocéntricos y
evolucionistas escondidos tras una supuesta cienti cidad. Como
consecuencia, la antropologia politica de Clastres rechaza un ob
jetivismo falso detras del cual suelen formularse juicios de valo



gue jerarquizan y estigmatizan como carencias o vacios-las for
mas sociales que no corresponden al modelo estatal y capitalista
moderno. De esta manera, a rma Clastres, ni la civilizacién lla
mada “occidental” puede ser tomada como modelo universal al
gue todos los pueblos deben aspirar y segun el cual deben orien
tarse para “progresar” o “civilizarse”, ni el lenguaje biologizdamt
la antropologia clasica que describe a las culturas sin Estado o
mercado capitalista como embriones en proceso de desarrollo,
explica realmente la existencia de las sociedades e instituciones
no estatales. Asi, interpela irbnicamente a la teoria evolucionista
&Y por qué estos fetos culturales del poder estan siempre-destina
dos a perecer? ¢ Como se explica que las sociedades que los con
ciben aborten regularmente? [...] Las sociedades arcaicas serian
de este modo los renacuajos socioldgicos, incapaces de acceder
sin ayuda externa al estado adulto normal. [...] que la historia tie
ne un sentido Unico, que las sociedades sin poder son la imagen

de lo que nosotros ya no somos, y que nuestra cultura es para
ellas la imagen de lo que es necesario ser (Clastres,).

De ahi, la antropologia libertaria, siguiendo la critica de Clas
tres, rechaza las dicotomias positivistas jerarquizantes- (civili
zado-salvaje, moderno-premoderno, avanzado-atrasado; desa
rrollado-embrionario) y ve a las sociedades no estatales como
“adultas”, contemporaneas, dindmicas e interrelacionadas con las
problematicas que atraviesan a las sociedades estatales.

David Graeber, el principal exponente de la antropologia
anarquista actual, al destacar que “el anarquismo ha tendido a
ser un discurso ético sobre la practica revolucionaria” (Graeber,

), propone la antropologia como base para una teoria
social anarquista, tanto por sus temas e intereses: comunidades
gue funcionan segun los principios libertarios; como por €l pa
pel que un antropdlogo anarquista podria tener al unir en un
didlogo constante el “momento etnogra co” (observacion) con
el “utépico” (proyeccion): “Un rol evidente del intelectual radi
cal es precisamente éste: observar a aquellos que estan creando
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alternativas viables, intentar anticipar cuales pueden ser las enor
mes implicaciones de lo que ya se esta haciendo, y devolver estas
ideas no como prescripciones, sino como contribuciones, posibi
lidades, como regalos” (Graeber, : ). De esta manera, la-an
tropologia recorre el mundo “lleno de espacios anarquicos” para
entregar sus “regalos”’ que ayudan a pensar y actuar en contra de
las heteronomias que nos sujetan. Segun Graeber, su papel es vi
sibilizar las experiencias anarquicas marginalizadas y silaaciad
por los discursos dominantes, “derribar los muros” construidos
entre las supuestas sociedades modernas y “primitivas”, abrir los
imaginarios académicos y sociales mas alla del posibilisrao esta
dolatra (Graeber, : ).

En su opusculo en coautoria con el arquedlogo David Wen
grow (), editadode manera p6stuma, Graeber coincide con
Clastres en su critica de los preceptos y mitos de la antr@pologi
moderna que responderian a una tradicion autoritaria, capitalista
y colonialista del pensamiento, al rechazar las teorias de evolu
cion social, clasi caciones reduccionistas y especulaciones por
una parte degradantes (legado de Hobbes) o, por la otra,+oman
tizantes (legado de Rousseau) de los pueblos “primitivos”. Ambas
tendencias, ineuidas por el evolucionismo y el racismo cienti co,
se encargaron, segun los autores, de reducir el potencial deti
los pueblos extraeuropeos a “un espacio conceptual en el que sus
opiniones ya no resultasen amenazadoras” (Graeber y Wengrow,

. ). Asi, para las ciencias sociales modernas:

Las sociedades ‘igualitarias’ fueron proscritas al extremo inferior

de esa escalera [evolutiva], donde, en el mejor de los casos, po

drian proporcionar alguna idea acerca de cémo podrian haber

vivido nuestros ancestros; ciertamente, ya no se las podia imagi

nar como partes iguales en un dialogo acerca de como deberian
comportarse en el presente los habitantes de sociedades ricas y

poderosasGraeber y Wengrow, : - ).

De esta manera, el sentido de contar la historia de la humani
dad de nuevo, esta vez desde un interés libertario, es devolve



al “salvaje” y al “ancestro” la poderosa capacidad de interpglarno
politicamente (lo “politico” en este sentido incluye el pensamient
“econdmico” en contra de las separaciones modernas). Graeber y
Wengrow proponen rechazar el relato homogeneizador del pasa
do que anula la pluralidad y la simultaneidad de modos de orga
nizacion social: politica, econdmica, religiosa, tecnoldgica; igual
gue ridiculizan el evolucionismo y la dictadura de una linea del
tiempo donde el progreso y la civilizacion se encarnarian en el
principio de autoridad, mientras la libertad y la igualdad radicales
guedarian en un pasado remoto, muerto e irrelevante. Su argu
mento signi ca permitirnos ver la historia como “un des le de
formas politicas” (Graeber y Wengrow, : ): desde las mas
anarquicas hasta las mas autoritarias, frecuentemente en inter
mitencias euidas de unas a otras en el marco de un solo grupo
(“estacionalidad en la vida social y politica humana” [Graeber y
Wengrow, . ]). Eso, ademas de negar la supuesta inevita
bilidad del triunfo de la jerarquia, nos ayuda, por otra partera des
prendernos de algunos mitos &cratas igualmente nocivos sobre el
regreso a un punto cero, una época idilica de un supuesto antes
del surgimiento de la autoridad.

Graeber y Wengrow demuestran que nunca existio tal-parai
so prehistorico, que los modos de produccion no determinan au
tomaticamente las formas politicas mas o menos libres: ni la ca
za-recoleccion es mas libertaria ni la agricultura méas autoritaria;
tampoco las formas de asentamientos: ni las bandas nomadas se
rian anarquicaper sai el surgimiento de las ciudades signi caria
siempre el nacimiento del Estado, etc. De este modo, pensamos,
liberan el pasado de las determinaciones y automatismos, mos
trandonos que la Unica ley historica es, paraddjicamente, la ausen
cia de leyes y la creatividad politica: la anarquia de nuestro devenir
como humanidad. Su obra nos ayuda a repensar la antropologia
libertaria desde su método y sus dilemas, apostando por-una vi
sién, nos parece, mucho mas anarquica que el reduccionismo de
algunas lecturas “primitivistas” o “contraestatales por nazaal
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Ya no tenemos que escoger entre un inicio igualitario de la
historia de la humanidad y uno autoritario. Despidamonos de

la “infancia de la humanidad” y reconozcamos (como -insis
tia Lévi-Strauss) que nuestros primeros ancestros no soélo eran
nuestros iguales en lo cognitivo, sino también en lo intelectual.
Con toda probabilidad se enfrentaron a las paradojas de orden
social y creatividad con tanta frecuencia como nosotros; y las
comprendieron, al menos los mas intelectuales de ellos, igual de
bien lo que signi ca también igual de mal. Posiblemente fue
ran mas conscientes de algunas cosas y menos de otras. Ni eran
salvajes ignorantes ni sabios hijos e hijas de la naturaleza. Eran,
como Elena Valero dijo de los yanomami, solamente personas,
como nosotros, igual de perceptivas, igual de confGsasiier

y Wengrow, Do)

Este ejercicio de mostrar la capacidad-creatividapdofksis
politica como un rasgo inherentemente humana(éinal pol
tico de Aristoteles): “la capacidad de resexionar conscientemente
en las distintas direcciones que podria tomar la propia sociedad,
y ofrecer argumentaciones explicitas sobre por qué deberia tomar
un camino y no otro” (Graeber y Wengrow, : ); tiene por
objetivo, como ya lo propuso Graeber enFsagmentos.(. ),
“derribar los muros” entre lo “salvaje primitivo” y lo “derno y
civilizado” De esta manera, los autores recupglaensamiento
salvajede Lévi-Strauss, para criticar la mirada moderna sobre “lo
salvaje’, segun la cual el nivel del desarrollo técnico concebido
igualmente de manera reduccionista desde el “desarrollo de las
fuerzas productivas” se traduciria automaticamente en el nivel
de desarrollo intelectual, cultural y politico de las sociedades:
“incluso quienes viven de cazar elefantes o de recoger capullos de
loto son tan [0 incluso Mas] escépticos, imaginativos, resexivos y
capaces de anadlisis critico como quienes viven de condueir trac
tores, gestionar restaurantes o dirigir departamentos universita
rios” (Graeber y Wengrow, : ). ©

El anarquista peruano Manuel Gonzalez Prada ya habia hecho un ejercicio pa
recido de la critica al discurso de la “civilizacién vs. barbarie” en el ensago "Nue
tros indios", publicado en el tonttoras de luchan : “Donde no hay justicia,



El esfuerzo de los autores por contar de nuevo la historia de la
humanidad, partiendo de la a rmacion de que la manera como
la modernidad ha pensado la (pre)historia habla mas de4a mo
dernidad misma que de una historia real de los pueblos, se deri
va de su inquietud libertaria, esta vez no por el origen del “mal”
(autoridad, jerarquia, desigualdad, Estado, patriarcado, etc.), cuya
busqueda el libro rechaza, sino por entender cédmo, frente a la
rigueza interminable de diferentes formas de politicidad que ha
experimentado la especie humana a lo largo de su historia, los
contemporaneos perdimos la capacidad de experimentacion so
ciopolitica y naturalizamos la dominacién estatal como la Unica
forma politica viable:

Lo que todo eso conrma es que buscar los origenes de la
desigualdad social es, en realidad, hacerse la pregunta e®idnea.
los seres humanos durante la mayor parte de nuestra historia he
mos transitado uidamente entre distintas disposiciones sociales,
alzando y desmantelando jerarquias de modo habitual, quiza la
verdadera pregunta deberia ser ¢como nos quedamos atascados?
¢,Como acabamos en un solo modo? ¢,Por qué perdimos esa auto
conciencia politica, antafio tan tipica de nuestra espeCi&mo
es que acabamos tratando la preeminencia y la subordinacion no
como soluciones temporales, o siquiera como la pompa y circuns
tancia de algun tipo de gran representacion teatral estacional, sino
como elementos ineludibles de la condicién hurSacatenza
mos interpretando papeles en obras, ¢en qué momento-olvida
mos que estdbamos actuando? (Graeber y Wedrow, -

, Subrayado nuestro).

De ahi, una antropologia anarquista o libertaria tiene como
objetivo principal devolvernos la capacidad de movimiento para
“desatascar”’ nuestros imaginarios politicos, al mismo tiempo
que echa la luz sobre la “obra”’ en la que somos actores y a la que

misericordia ni benevolencia, no hay civilizacion; donde se proclama laylaoci
struggle for lifeeina la barbarie. ¢ Qué vale adquirir el saber de un Aristételes cuando
se guarda el corazdn de un tigre? ¢ Qué importa poseer el don artistico de un Miguel
Angel cuando se lleva el alma de un cerdo?” (Gonzélez Prada, ). Profundiza

remos en este tema en el capitulo 111
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tomamos demasiado en serio, fetichizando el escenario, el vestua
rio y el guion.

Brian Morris (), por su parte, identi ca “una sensibilidad
anarquista’ que ha existido en muchos episodios de la historia de la
humanidad, un “impulso anarquico” que se ha manifestado de
multiples formas desde la Antigliedad hasta el dia deyhmqye
las ciencias sociales solian ocultar o menospreciar. Varios antro
pologos se dedicaron a describir y entender este impulso acra
ta presente en muchas sociedades, entre ellos, Evans-Pritchard,
quien describe el sistema politico de los nuer como “anarquia con
orden” (aunque lo consideremos una reiteracion innecesatia, se
guramente derivada de los prejuicios que pesaban sobre el térmi
no), y Harold Barclay, quien busca la anarquia en las sociedades
sin gobierno, como “el hecho demostrado antropolégicamente”™:

Sugeriré que la anarquia no es de ninguna manera inusual, que
es perfectamente una forma comun de politicidad y de argani
zacion politica. No sélo es comun, sino que es probablemente
el tipo mas antiguo de la politicidad y uno que ha caracteriza
do la mayor parte de la historia humana [...] la anarquia debe
ser la mas antigua y uno de los tipos mas perdurables de ka politi
cidad. Hace diez mil afios todo el mundo era anarquista (Barclay,
, , traduccién nuestra).

Y, aunque podriamos discutir con Barclay sobre su de nicion
reducida de la anarquia, que se limita simplemente a la seanant
del término “sin gobierno”, haciendo referencia a sociedades ya en

El autor enumera desde escritos taoistas, &lmamino y su podde Lao Tzu, el
primer tratado “anarquista’, el pensamiento de la Grecia clasicatielisono de las
sociedades de parentesco, las sectas religiosas milenaristasphosmusvagrarios
como losdigger®n Inglaterra o los zapatistas en México, las colectivizaciones de la
Espafia de la Guerra Civil, hasta los actuales movimientogjistolp feminista.
Lejos de sostener alguna suerte de anacronismo de la universalidadaglésana
mo (este si moderno), nos parece que apuntar las distintas formas de emdifest
de esta “sensibilidad antiautoritaria’ es un modo de subrayar dlesrencretos de
dindmicas autoorganizativas que, en determinadas circunstanciasnpseirita
madas “anarquias empiricas’sociedades donde lo politico y lo social no estan se
parados, y los procesos de regulacion de la vida colectiva prescindenatierastru
de poder jerarquicas perenmes



su mayoria extintas, y no incluye claves adicionales sugeridas por
el anarquismo, en nada despreciamos su aporte a la complejiza
cién empirica y tedrica del estudio de las sociedades anérquicas.

¢, Cudl seria entonces el sentido de una antropologia (y-podria
mos afadir: arqueologia, sociologia, historia, etc.) anarquista o,
mas ampliamente, con enfoque e interés libertario? Segun Staid,
se trataria de: “contribuir a una deconstruccion del mito de la
universalidad de la dominacion’ (Staid, : ). Por su par
te, Faryluk, coordinador dealimpsestos: Revista de Arqueologia
y Antropologia Anarquistadenti ca su objetivo como: “Visua
lizar pautas de organizacion politica, técnicas de gestion de los
recursos y formas de relacionarnos con el entorno, radicalmente
diferentes a las que tenemos naturalizados en el sistema estatal y
capitalista’ (Faryluk, : - ). Asi, como indica el mani
esto del colectivo e Black Trowel, nuestros intereses deberian
enfocarse en “aspectos de la desigualdad social como critica a las
formas autoritarias de poder y como marco para habilitar relacio
nes igualitarias y equitativas” en un esfuerzo por “desmantelar los
modelos jerarquicos simplistas del pasado” (y del presente, deci
Mos nosotros), buscando “examinar formas de poder horizontal,
el poder de la gente trabajando hacia consensos coordinados,
tanto en oposicion como en paralelo a las formas de poder ver
tical emergentes o existentes” ( e Black Trowel Collectiv, :

Y

En este sentido, se buscaria romper con el relato hegemaonico
de las ciencias sociales, orientado alrededor de los Estades, “gran
des hombres’”, conquistas y guerras imperiales, para resaltar la co
tidianidad de las relaciones humanas en su vitalidad horizontal,
su interrelacion con el entorno natural y sus formas de repro
duccién de la vida en comun. Igual que se rechazaria, como ya lo
postularon Clastres y Graeber, la vision positivista del progreso
presente en las ciencias sociales:

La metafora del progreso correspondiente a una Unica trayec
toria lineal donde transitan todos los pueblos y culturas del
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mundo, unos delante de otros (es decir, iguales en el eggacio,
distanciados por el tiempo), ha impedido concebir maltiples tra
yectorias donde los pueblos y las culturas transitan de manera
simultdnea pero diferente (iguales en el tiempo, pero separados
en el espacio). Estas trayectorias multiples no conforman un solo
camino, sino redes con in nitas vias, algunas de las cuales ten
drian trazos paralelos y otras, trazos que se intersecan” (Araneda
Hinrichs etal.,, : ).

Ahora bien, tras este rapido, incompleto y, en este sentido,
arbitrario, recorrido por “los fragmentos de una antropologia
anarquista” (Graeber, ), nos parece crucial profundizar en
los aspectos mas relevantes de su contribucion y su pertinencia
para los diadlogos entre el anarquismo y los fenédmenos empiricos
de autoorganizacion social y autonomia, especialmente los que
pueden ser observados a través de las luchas y experieneias indi
genas y populares. El método etnogra co, necesariamente basado
en la empiria, aporta al analisis antropolégico una veracidad nada
despreciable que justi ca su hombre de “ciencia de las practicas”
Entre sus aportes encontraremos la problematizaciéon de ka cues
tion del poder, del gobierno y de la justicia desde las sdesd
no estatales, junto con el aspecto econdmico de la organizacién
del trabajo, la produccion y la circulacion de bienes y del exce
dente. En ambos casos se destacaré la tendencia a evitas a tra
de la construccién de instituciones y mecanismos adecuados, la
concentracion del poder politico y del excedente econémico.

Anarquias empiricas: autoorganizacion social contra la
dominacion politica y la explotacion econdémica

La mayoria de los acercamientos antropolégicos a la “daarqu
hace referencia a las practicas de las sociedades no estatales
tendientes a ser horizontales 0 escasamente jerarquizadas que,
aunque no se autode nen como anarquistas, se basan en funda
mentos acratas. Como observa el antrop6logo brasilefio Eduardo
Viveiros de Castro:



Las sociedades indigenas situadas en Brasil siempre fueron so
ciedades con gran potencial anarquico. [...] O sea, eran socieda
des que no tenian necesidad de producir sistemas politicos pi
ramidales con un lider fundamental. [...] Esto permanece en las
sociedades indigenas como un impulso refractario a cualquier
persona que hable en nombre del todo (Viveiros de Castrq,
traduccién nuestra).

Le secunda Holterman, al destacar “la anarquia’ y los “funda
mentos anarquistas” que pueden observarse en varios grupos ét
nicos de organizacion no estatal:

La anarquia es, por lo tanto, reconocible en la descripcion de los
grupos étnicos libres de poder, sin que los grupos mismos hagan
referencia explicita a la misma. Por otro lado, esto crea ka posi
bilidad de que los investigadores dotados de cierta sensibilidad
libertaria descubran fundamentos anarquistas en los grupos an
tes mencionados. Cualquiera que encuentre términos como re
ciprocidad, solidaridad y equilibrio de poder, o que los use para
describir una organizacién grupal, indica una tendencia a la or
ganizacion social horizontal (Holterman, : ).

En las siguientes lineas intentaremos desglosar con mas deta
lles los aportes de la antropologia libertaria en cuantdiianéa-
sion politica y econdémica de las sociedades anarquicas realmente
existentes.

Exorcizar el poder coercitivo — la politica contra el Estado

Para Clastres, en las sociedades “contra el Estado” existida la au
sencia del poder coercitivo (y no de todo tipo de relaciones de
poder, cosa improbable), caracteristica de

un enorme conjunto de sociedades donde los depositarios de lo
gue en otra parte se llamaria poder, de hecho, carecen del poder;
donde lo politico se determina como campo fuera de toda coer
cion y de toda violencia, fuera de toda subordinacion jerarquica;
donde, en una palabra, no se da ninguna relacion de orden-obe
diencia (Clastres, : ).
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En consecuencia, se dispone a problematizar el concepto de
poder, indicando que, aunque no existen las sociedades sin rela
ciones de poder, la “coercién y subordinacion no constituyen la
esencia del poder politico siempre y en todas partes” y la-organi
zacion politica basada en el mando-obediencia, tipica de socieda
des modernas capitalistas y estatales, es s6lo un casolgart
cultural e histéricamente determinado y de ninguna manera una
forma politica universal (Clastres, : ). Sus reeexiones, ba
sadas en la etnografia de los pueblos tupi-guarani sudamerica
nos, se enfocan en los mecanismos de dispersion del poder (“po
der difuso” de Staid, ), en los que los lideres sin mando son
la instancia moderadora y apaciguadora del grupo que, en vez de
la acumulacién del poder coercitivo, buscan la solucién de con
eictos y la construccién un “consenso difuso en toda la comuni
dad” (Staid, : ). 8

En este sentido, las sociedades “contra el Estado” carecerian
del poder coercitivo no por incapaces de formarlo, sino porque lo
consideran un peligro para la vida en comun, puesto que “el prin
cipio de una autoridad exterior y creadora de su propia legalidad
constituye un cuestionamiento de la cultura misma; la intuicién
de esta amenaza ha determinado la profundidad de su losofia
politica’ (Clastres, : ). De esta manera, indica Clastres, al
gunas sociedades se empefian en construir las instituciones que
impiden la formacion del Estado en su seno: “Lo que muestran
los salvajes es el esfuerzo permanente para impedir a los jefes ser
jefes, es el rechazo a la uni cacion, es el trabajo de conjurar el Uno,
el Estado’( : ).Su‘contra’no se re ere entonces a la lucha
contra un ente externo, algin Estado existente afuera de la socie
dad, sino a una lucha interna en contra de la jerarquia y {a cen
tralizacion del poder politico. De ahi, las sociedades sin/contra

Segun Clastres, lo que impide que el “jefe” se sobrepase por entinsaciedad
es la institucion de la deuda que contrae con la comunidad, una especie de contrat
politico que, a cambio de algunas concesiones simbolicas y de prestlgigala o
tal generosidad que le impide la acumulacién econémica que podria reseitear a
zante para la horizontalidad del grupo.



el Estado, que Holterman ( ) llama “libres de dominacién”;
aungque estén contenidas por las fronteras estatales, mantienen
una autonomia relativa al crear sus propias “instituciones que
obstaculizan la acumulacién del poder” en el marco de una cultu
ra que rechaza la autoridad impositiva, el mando-obediencia y la
violencia coercitiva.

Este caracter horizontal de las “sociedades sin dominacion’,
segun Holterman, es posible gracias al “caracter mutuo dedos vin
culos entre los sectores en la igualdad social entre los actantes”
(Holterman, . ). De hecho, como demuestran Graeber y
Wengrow en su estudio histérico de las sociedades nativas ame
ricanas, “la igualdad es una extension directa de la libertad; en
efecto, es su expresion” en contra de la “igualdad ante dke g’
europeos modernos, que signi caba simplemente la igualdad en
la sumisién ante el soberano: “Los americanos, en cambio, eran
iguales en tanto eran igualmente libres de obedecer o Ro obe
decer segun creyeran adecuado’ (Graeber y Wengrow, ).

Los autores destacan la importancia de la libertad de accién y la
autonomia individual como valores maximos de estas sociedades,
gue sélo podian mantenerse gracias a una base material eomuni
taria. Este “comunismo” no sélo no iba en contra de la libertad y
la autonomia, sino que las garantizaba:

Los europeos luchan constantemente entre si por tener ventaja;
las sociedades del norte de los Bosques Orientales, en contraste
con esto, garantizaban a sus miembros los medios para tener una
vida auténoma, o al menos se aseguraban de que ningun hombre
0 mujer tuviese que subordinarse a otro. En tanto podamos ha
blar de comunismo, éste existia no en oposicién, sino en apoyo
a la libertad individual. [...] Todo funcionaba para asegurar que
nadie tuviese su voluntad subyugada por la del Gradber y

Wengrow, D).

Como asegura Cli"on Ariwakehte Nicholas, cineasta kanienkehaca\frkpHka
mayoria de las comunidades mohawk rechaza la idea de seguir a tholiegmi
jefe, es mi primo;, dicen” (en Dupuis-Deri y Pillet, : ).
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Las formas bésicas de libertad social, tan preciadas para las
sociedades con rasgos anarquicos del pasado y del presente y
gue, segun los autores, la humanidad iba perdiendo al compas
del desarrollo de los Estados, serian: “la libertad de mudarse de
entorna’, “la libertad de ignorar o desobedecer 6rdenes dadas por
otros”, “la libertad de crear realidades sociales totalmente nue
vas, o de alternar entre realidades sociales diferentes” (Graeber y
Wengrow, D).

De igual manera, Mbah e Igariwey ( : - ), al observar
la experiencia de sociedades africanas, argumentan que- en me
nor o mayor grado muchas de esas formaciones sociales mani
estan elementos anarquistas. Los autores ponen una particular
atencién en lo que denominan “comunalismo africano”’, un modo
de vida especi co que se caracterizaria pdstindependencia de
diferentes comunidades préximas en relacion de una con la otra;
) la autogestién econdmica y politica de las comunidades que
gerenciaban sus propios asuntos sin interferencias extertes;
participacion directa o indirecta de los individuos que integran
las comunidades en los procesos de toma de decisiones. Ademas
de estos rasgos del ambiente “politico”, resaltan caracteristicas
“economicas” como la ausencia o la minima estrati cacion social,
el acceso pleno e igualitario a la tierra y otros recursos necesarios
para la subsistencia, junto con el importante papel del parentesco
y los lazos familiares en el mantenimiento de la cohesion social y
en la regulacion de coneictos.

Si tomamos en cuenta que las anarquias empiricas no permi
ten coaccién u obligatoriedad en obedecer, podemos suponer que
crean otras formas de conseguir la cohesion y organizaciéon nece
sarias para una vida en comun. Para Graeber y Wengrow seran “el
debate razonado, argumentos convincentes y el establecimiento
de un consenso social” (Graeber y Wengrow,: ), unethos
comun, podriamos decir. En este sentido, la “falta” de gobierno
como una institucion centralizada de mando-obediencia ro sig
ni ca una falta de organizacioén politica, puesto que, como decia



Barclay: “la organizacion politica no es sinbnimo de gobierno. El
gobierno no es mas que una forma de organizacion politica entre
otras” (Barclay, : ). De hecho, la antropologia demuestra
gue la organizacion politica de las sociedades horizontales suele
ser mucho mas compleja que los imaginarios modernos sobre la
cuestion.

“¢Como es posible encontrar soluciones consensuadas gracias
a una accién de comunicacion colectiva apoyada por todos?” y
“¢ Como las decisiones tomadas pueden ser aceptadas sin necesi
dad de recurrir a la fuerza?”, pregunta Holterman (: ) apc
yado en la etnografia de los pueblos del Cuerno de Africa. Segun
el autor, lo que permite el funcionamiento de estas sociedades son
“las formas de asociacion de caracter anarquista’ basadas en coo
peracion, adaptacién e integracién junto con una organizacion
intra e intergrupal policefélica. El principio de policefalia o-hete
rarquia, lo que Barclay ( ) llama“una red acéfala de multiples
nodos”y Durkheim una “sociedad segmentada’, posee gran a ni
dad con el principio federativo propuesto por Proudhon, segun
el cual el poder, en vez de concentrarse, se dispersa demogra ca
y territorialmente. De hecho, si revisamos los trabajos antropo
l6gicos sobre la estructura intercomunitaria de diversos pueblos
indigenas, incluidos los que formaron parte de alguna formacion
jerarquizada de tipo estatal, como los imperios inca o azteca, pero
sobre todo de los pueblos ndmadas o0 seminémadas, descubrimos
una complejidad organizativa dirigida a evitar la centralizacion
politica y el desequilibrio de fuerzas, basada en el principio de
autonomia relativa de las partes.

Asi, como indica Clastres ( , ) con el ejemplo tu
pi-guarani, la guerra, el coneicto, la escision, la migracién que
fragmenta los grupos tienen un papel importante en la tarea de
exorcizar el nacimiento de lo Uno, del poder politico concentrado
y separado de la sociedad. Este rechazo a la centralizacién del po
der, al reforzamiento de lideres, a la concentracion demogra ca
excesiva es en las sociedades “contra el Estado” lo quealas llev
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un constante movimiento centrifugo. En la misma linea, Carolina
Ramos Sobreiro, en su “experimento de antropologia anarquista’
( ) acompafiando al pueblo amazénico Mebengokré, empren
de reeexiones sobre el nomadismo como una estrategia politica
antiautoritaria vinculada estrictamente con el manejo tergtori

y demogra co. Ademas de la importancia de su caminar para el
desarrollo psicoecosocial de las personas y del aporte ecolégico
en el entorno del cual forman parte intrinseca en el marco de una
cosmopolitica propia, cuestion que desarrollaremos mas adelante,
el nomadismo, la dispersiéon de los asentamientos y la libertad de
irse para crear comunidades nué¥%han tenido, segln la autora,
una funcién anarquica de contradecir la politica de lo Uno y de
diluir la concentracion del poder: “Este movimiento demogra co
de dispersion, acompafiado de escisiones que diluyen la eoncen
tracion politica puede ser la operacion de un dispositivo que evita
la estatalizacién de las comunidades, un sujo que promueve la li
bertad politica’ (Ramos Sobreiro, : , traduccién nuestra).

En este sentido, lo que el ojo moderno juzgaria come frag
mentacion y debilidad, hasta inmadurez politica, seria en reali
dad, una manera de evitar que las diferencias entre grupes e in
dividuos que no logran traducirse en un consenso desencadenen
violencias y/o intentos autoritarios de imponer la unidad:

La inestabilidad entre grupos, los coneictos, las divisiones, al
contrario de lo que muchos podrian pensar, no es resultado de
un fracaso politico comunitario ni nada parecido. De hecho, es
la forma privilegiada de transformacién politica y una de las for

mas de dar origen a nuevos grupos. [...] La escision y fundacioén
de una nueva aldea puede ser una forma de componer la distri
bucion demogra ca de un pueblo de forma mas equilibrada y

Aqui Graeber y Wedrow () subrayan que el nomadismo o la dispersion,
aunque pueden ser una condicién favorable para el mantenimiento dewgssuct
libertarias, no son su condicién automatica, igual que una estructuraemse de
mogra camente no tiene por qué traducirse irremediablemente en los matdois a
tarios de la politica, observaciones Utiles para evitar caer en el eseodalciertos
“primitivismos” que verian imposible la emancipacién en otros espgu®no sean
de bandas de cazadores-recolectores.



dispersa, siguiendo el modelo de una constelacion. [...]-La de
mografia antiautoritaria de Mebengokré diluye los centros de
demasiado poder y disefia la distribucién de los pueblos como
estrellas de una constelacién (Ramos Sobreiro, , tradue

cion nuestra).

Este caracter (con)federalista de los pueblos, que encajaria
con los planteamientos y debates anarquistas sobre el tema de
la organizacion social tanto a nivel de células base como a ni
vel macro e intergrupal, es complejizado por Guilherme Falleiros
quien, debatiendo con Clastres y apoyandose en la “dialéetica
rial perspectivista y sin sintesi& Proudhon y su ineuencia en
la propuesta de oposiciones binarias de Claude Lévi-Straus, ve un
movimiento pendular entre las tendencias centrifuga y centripeta
en la organizacion de los pueblos amerindios:

El estudio de las formas politicas amerindias muestra, por otro

lado, que su (con)federalismo se caracteriza por ciclos de mayor
concentraciéon y mayor dispersion: las coyunturas estructurales
del “casi-Estado” serian el apice de un ciclo de magni cacion,

teniendo como polo opuesto de atraccion la fragmentacion y

dispersion en pequefias colectividades [...] un desequilibrio ines

table de poderes (Falleiros, : - ).

De ahi, el autor rechaza una interpretacion, segin él- mani
guea de la postura “contraestatal’ de Clastres, apoyads es lo
tudios de sus colegBgatriz Perrone-Moisés y Renato Sztutman
sobre las confederaciones y jefaturas de los pueblos amagonicos
su propuesta del “dualismo en perpetuo desequilibrio hecho poli
tica’ ( ),y asegura:

En la dialéctica amerindia los polos de la oposicién binaria cons
tituyente de una serie aparecen como perspectivas distintas sobre
la misma relacion. [...] El problema de las diferentes perspectivas
en la América indigena vista por Lévi-Strauss tiene come prin
cipio una busqueda de "paridad" [...] Esta bausqueda es un movi
miento que no se estabiliza, oscila entre lo ciclico y lo pendular,
apareciendo en la alternancia de las generaciones, estacionalidad
coésmica y en la alternancia entre “contra-Estado” [en referen
cia a Pierre Clastres] y “casi-Estadad’, entre la fragmentacion en
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pequefios colectivos y la formacion de grandes ligas y conrfedera
ciones (Falleiros, : ).

Igual que los polos opuestos del principio de la libertad y de la
autoridad de Proudhon () que nunca se anulan y permane
cen en un constante movimiento dialéctico sin sintesis, les pue
blos amerindios, segun Falleiros, en sus movimientos pendulares
de alternancia temporal impiden la “estabilizacion de totalglade
jerarquicas’, sus politicas son desestabilizantes y oscilantes don
de el centro y la periferia se alternan (“errancia del centro”) y las
fuerzas de lo Uno se contrarrestan de manera dinamica sin anu
larlas del todo.

En clave parecida, en referencia a las formas (pre)historicas
del desenvolvimiento humano, Graeber y Wedrow hablan de la
“estacionalidad en la vida social y politica humana” ( )
donde, dependiendo de la época del afio o necesidad coyuntural,
las sociedades tendian a euir entre las formas mas anarquicas o
jerarquicas con una sorprendente capacidad de movimiento en
tre diferentes sistemas politicos y en contra de las visiones evolu
cionistas y unidireccionales de la historia:

Nuestros ancestros se comportaban de un modo muy similar al
de los inuit, los nambikwara o los crow. Pasaban de unas dispo
siciones sociales a otras; construian monumentos y los desman
telaban; permitian el surgimiento de estructuras autoritarias en
ciertas épocas del afio, para luego dejarlas de lado... y todo, pare
ceria, bajo el comun entendimiento de que ningun orden social
era jo niinmutable. El mismo individuo podria experimentar la
vida en lo que a nosotros nos parece en ocasiones una banda; en
otras una tribu; y otras veces algo con, al menos, algunas de las
caracteristicas que identi camos con estaddsaéber y Wen

grow, D).

Esta tendencia, que podriamos denominar como andrquica,
de los pueblos indigenas de nuestro continente les permite mo
verse continuamente més alld de los dualismos “irreconcilia
bles” y de la sintesis como muerte, tal cual la de nia Proudhon,
y queda magistralmente resumida en las siguientes palabras de
Perrone-Moisés:



Si los mundos amerindios huyen continuamente de de niciones
y caracterizaciones inequivocas (y no sélo en lo referente a su
organizacion politica), es ciertamente porguelosofia bipar

tita supone el constante juego entre posibilidades antitétcas
gue signi ca decir que sus polos siempre estan presentes)y de s
presencia concomitante depende el buen andar del cosimos.
son mundos de eso o aquello, sino mundos de eso yMgoello.
dos concebidos en y por la alternancia, en el eterno desequilibrio,
escapan, no por casualidad, a cualquier unicacién analitica.
Siempre falta la sintesis que en la losofia amerindia eqiavald
muerte( : s/p, traduccién nuestra, subrayado nuestro).

¢, Qué consecuencias tienen estos descubrimientos antropolo
gicos para nuestra de nicién de las anarquias empiricas y para el
mismo anarquismo como una ontologia, teoria social y apuesta
politica? Pensamos que, al mismo tiempo que la antropologia nos
ayuda a conocer y conceptualizar la “anarquia realmente existen
te” de las sociedades potencialmente horizontales, nostadige
sus claroscuros que habitan en los espacios “de lo uno y de lo otro
al mismo tiempo que ambos y ninguf@n movimiento dialéc
tico, aportando asi a complejizar y enriquecer la teoria anarquista
y su capacidad de visualizacion de las utopias posibles mas alla
de los maniqueismos o idealizaciones nocivas. De esta manera,
podemos pensar en la fragilidad de la frontera entre la an-arquia
y la arquiadrchg, en otras palabras, entre el principio de ladiber
tad y el principio de la autoridad, donde esta primera nunca es
“natural’, dada para siempre o emanada desde una supuesta ese
cia libertaria de los “primitivos”, sino una contingencia o eleccién
y construccion premeditada que puede ser facilmente sustituida
por formas politicas heteronomas, entre las que el Estado seria
s6lo una de ellas. Como advierte Barclay:

Podriamos compararlo con la I6gica trivalente aymara o la regla deb'‘terce
cluido” que niega el binarismo excluyente y admite que las cosas puedea ser u
y otra al mismo tiempo. Como lo llama Rivera Cusicanqui: “Un tejido intéamed
(taypi), una trama que no es ni lo uno ni lo otro, sino todo lo contrario, es aanbos
lavez ( : ).
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Una sociedad puede estar libre de gobernadores, policias, carce
les y leyes de todo el aparato de gobierpero esto de ninguna
manera garantiza que sera una sociedad libre e igualitdria
dependencia de las politicas anarquicas de sanciones difusas y
religiosas puede conducir a la tirania. Las burlas, los chismes, el
ostracismo y la violencia fisica que forman parte de tales sancio
nes a menudo parecen insexibles, implacables y crueles. Y como
sabemos por nuestra vida de pueblo pequefio hay poco lugar
de refugio de tales sanciones, siempre y cuando uno desee per
manecer dentro de la comunidad (Barclay, : , traduccién
nuestra).

Una economia para la libertad

Ahora bien, la dimension politica de la organizacion de ks so
ciedades horizontales es sin duda la mas destacada por fa antro
pologia anarquista puesto que, como a rmaba Clastres, yendo a
contracorriente de sus colegas marxistas, es la ruptura de {a igual
dad politica y el ejercicio del poder coercitivo lo que permite la
emergencia de la desigualdad y la explotacion econémica:

La mayor division de la sociedad, la que funda todas las demas,
incluida sin duda la division del trabajo, es la nueva disposicion
vertical entre la base y la clspide, es la gran ruptura pelitie
poseedores de la fuerza, sea bélica o religiosa, y los sometidos a
esta fuerza.a relacion politica del poder procede y funda la rela
cibn econdmica de explotacidntes de ser econdmica, la -alie
nacion es politica, el poder esta antes del trdbaopnémico es

un derivado de lo politico, la emergencia del Estado determina la
aparicion de las clag&astres, : , subrayado nuestro).

Sin embargo, esto no signi ca que la antropologia libertaria
descuide la dimensién material de la reproduccion de la vida en
las “sociedades horizontales”, donde, de hecho, la politicay la eco
nomia necesariamente van juntas y compenetradas. A manera del
“hecho social total’ de Mauss, la economia de los pueblos no es
tatales forma parte intrinseca y dificilmente separable de la vida
social en su totalidad, compenetrada con la organizacion politica,
la espiritualidad, la territorialidad y la subjetividad comunitaria



(Arai, ). En este sentido, y como ya hemos mencionado, la
libertad y el antiautoritarismo politicos van acompafnados de una
economia comunalista que las posibilite y a ance, como vimos
con Graeber y Wengrow cuando vinculan la libertad y la autono
mia individual en las sociedades amerindias con cierto nivel de
‘comunismo de basé?:

es decir, comunismo como cierta presuposicion de compartir de
qué se puede esperar de personas que no son enemigas que res
pondan a las necesidades mutuas [...] La ayuda mutggello

a lo que los observadores europeos contemporaneos se referian
como ‘comunisme’  se consideraba condicion necesaria para la
autonomia individua# ( o)

De ahi, igual que en el caso de la reeexibn econdmica anar
quista, el apoyo mutuo (sistematizado por Kropotkin), la- reci
procidad, la solidaridad que entran en los circulos de la ética del
don basados en la socializaciéon o la comunalizacién de medios
de produccion y reproduccion de la vida, ademas de la regla de la
no acumulacion y/o la donacion/destruccion ritual del excedente
acumulado, constituyen los valores y las instituciones basicas de
las economias antiestatales y anticapitalistas y los cimientes nece
sarios de la politica antiautoritaria.

No cabe duda de que la antropologia anarquista retoma la
economia del don teorizada por Malfsson una clara ineuencia

12 En su librdebt. e rst yearde , dedicado a la historia alternativa de
la economia, Graeber de ne el comunismo de base con la vieja maximatadaial
cada cual, segun sus posibilidades, a cada cual segin susdesgsice cumplen
algunas condiciones como que las personas involucradas no se consielerigo®n
(un nosotros comun), que las necesidades sean consideratgl@matdes y los cos
tos su cientemente razonables.

13 Nos parece idéneo recordar aqui la anécdota ya clasica de los ihikite del los
esquimalede Peter Freuchen recuperada por Graeber. Un cazador inuit ladespo

al antropélogo tras recibir sus agradecimientos por haberle compartidesar p

‘Aqui en nuestro pais somos seres humanos y, dado que somos humanosiaos ayu
mos mutuamente. No nos gusta escuchar que alguien dé las gracias. Lo que tomo yo
hoy, tu lo tomaras mafiana. Aqui decimos que los regalos hacen esclaéigioy el
perros” (Graeber, : ).

La economia del don fomenta la competicién en la generosidad quesisste
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de Kropotkin y Proudhon, para, por una parte, demostrar una
tendencia que ha existido a lo largo de la historia humana y no
humana y, por la otra, proponer alternativas al sistema capitalista
gue ha hegemonizado, aunque todavia no ha subsumide total
mente nuestras relaciones. En este sentido, Norihisa Arai pone en
dialogo la antropologia anarquista y la obra de Mauss y,-basan
dose en la investigacion etnogra ca realizada en las comunida
des actuales de Oaxaca, México y de la sierra andina en Bolivia,
asegura:

La relacion social que construye el don/reciprocidad represen
ta un ndcleo articulador de las alternativas civilizatorias. [...] el
don establecido como la base del comunismo, siempre se-presen
ta como una transicidn necesaria para todas las construcciones
alternativas al sistema capitalista y merceBwiltrata de un prin

cipio basico que ha existido a lo largo de la historia humana que
se ha quedado al margen del intercambio equivalente, por lo cual
requiere revalorar la importancia de esta institucion del den/reci
procidad para poder construir alguna propuesta contra sistémica
(Arai, ., subrayado nuestro).

El rechazo de la propiedad privada que hace el anarquismo,
iniciando con el famoso ensayo de Proud@ué es la propie
dad? coincide con la conceptualizacion antropologica de la pro
piedad comunal/colectiva y la tendencia comunista de as so
ciedades horizontales en cuanto a los medios de produccion y
reproduccion de la vida. Eso, sin embargo, no signi ca que no
exista en estas sociedades la nocién de la propiedad exclusiva e
intangible que queda fuera de lo colectivo, s6lo que no se cons
tituye en la base del orden social. De hecho, aseguran Graeber y
Wengrow, la tendencia nada ajena a la antropologia libed&ria
buscar el origen de la propiedad privada como el “inicio del mal’,
carece de sentido, puesto que:

Si la propiedad privada tiene un origen, es tan antiguo como la

idea de lo sagrado, que es a su vez tan antigua como la-humani
dad misma.

en su regla principal y la fuente del prestigio politico (por ejempgldagtn Malesia,
el potlatchde los nativos de Canada).



La pregunta realmente pertinente no es tanto cuanto sucedio
esto como cuando llegé a ordenar tantos otros aspectos de los
asuntos humanos (Graeber y Wengrow, : ).

Asi, los autores ubican la propiedad privada dentro de-la his
toria humana en referenciasdcrumes decir: en la mayoria de
las sociedades no modernas solo los objetos sagrados eran priva
dos, mientras que para la civilizacion llamada occidental, sobre
todo en su faceta capitalista, al revés, las pertenencias privadas se
convertian en sagradas, lo que santi co la propiedad y la impuso
como regla de oro de las relaciones humanas:

Reconocer estos intimos paralelismos entre la propiedad privada

y nociones de lo sagrado es también reconocer lo que hay de
historicamente extrafio en el pensamiento social europeo. Que es
quee a diferencia de las sociedades lfbrésmamos esta cuali

dad absoluta y sagrada de la propiedad privada como paradigma
de todos los derechos y libertades humanos. [...] Aquellos que

no compartian esa peculiar concepcion europea de lo sagrado se
los podia matar, torturar o encerrar arbitrariamer@ageber y

Wengrow D).

Otro de los aspectos clave para la antropologia libertaria va
a ser la critica de la vision productivista de la economia, propia
de las ciencias modernas, incluido el analisis marxista. Asi, la su
puesta pobreza de las sociedades “igualitarias’ y su sobrevivencia
casi al margen de la animalidad por encontrarse supuestamente
en la fase primitiva del desarrollo histérico de las fuerzas produc
tivas, es rechazada y sustituida por la propuesta de Sahljins (
sobre las “sociedades de abundancia’.

Empezando por Clastres, las investigaciones antropolégi
cas criticas van a cuestionar el sentido de la productividéd e
cultura moderna, resaltando la capacidad de “los primitivos” de
satisfacer exitosamente sus necesidades con el menor tiempo po
sible dedicado al trabajo, sin producir mas excedente que el de
dicado al don (ritualidad, reciprocidad intercomunitaria), leeq
garantiza tanto la estructura igualitaria de la sociedad, como la
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sustentabilidad de su relacion con el entorno natural. Se trataria
de esta manera de las “sociedades subproductivas” (Stald,
no por “atrasadas o incapaces’, sino por eleccién social propia
vinculada con los valores a los que se sujeta su ética econdmica
como el apoyo mutuo, la reciprocidad y la horizontalidad /Hgual
dad. De ahi la importancia de la regla de oro del anarquismo: “sin
amos ni esclavos’, que rige la organizacion del trabajo, slissme
y sus frutos, como lo expresa Clastres en referencia a las-socieda
des igualitarias:

En la sociedad primitiva, sociedad igualitaria por esencia,

los hombres son duefios de su actividad, duefios de la circula

cion de los productos de esa actividddcuando la actividad

de produccion se vuelve trabajo alienado, contabilizado-e im

puesto por quienes van a gozar de su producto, esta sociedad ya

no es primitiva, se ha vuelto sociedad dividida en dominantes

y dominados, en amos Yy sujetos, ha dejado de exorcizar lo que

esta destinado a matarla: el poder y el respeto al poder (Clastres,
, Subrayado nuestro).

A la manera de la serpiente uréboros, que se muerde su propia
cola, la igualdad econémica esta garantizada por la inexistencia
del poder politico capaz de obligar a los demas a trabajar{por en
cima de sus necesidades y de expropiar los medios y los frutos de
su trabajo; al mismo tiempo que la horizontalidad politica esta
a anzada en el vinculo comunal basado en la solidaridad entre
iguales. Asi, lo que los guaranies descritos por Clastres selian lla
marmborayy“el espiritu que nos une’, para el anarquismo podria
traducirse como la anarquia, es decir: la existencia de este espiritu
igualitario comun, este amor fraterno, respaldado ponktgu-
ciones hostiles a la acumulacion del poder y del capital.

Cosmopoliticas y la ecologia social

Sin duda, una de las aristas mas vivas en los ultimos tiempos, aun
gue paraddjicamente poco exploradas, de las “a nidades- electi
vas” entre la antropologia y el anarquismo es la ecologia. Frente a
la crisis civilizatoria que algunos como Taibo interpretan en clave



de colapso (), se ha dado un acelerado desarrollo de las co
rrientes verdes del anarquismo que se han inspirado en las prac
ticas de los pueblos indigenas para pensar relaciones ecosociales
alternativas a la mediacién estatal capitalista.

Aungue en el presente tomo no podremos desarrollar latema
tica ecosoci#ital como se lo merece, conscientes de que un tema
tan exigente nos pide una mayor investigacion y dedicacion, que
remos por lo menos sefialar algunos puntos de dialogo y cruce
entre los aportes de la antropologia libertaria, las cosmopoliticas
de los pueblos indigenas y las propuestas anarquistas de alternati
vas sociales inspiradas en ellas. Veamos.

Cosmopolitica y el perspectivismo multinaturalista
amerindio

Hasta ahora nuestra mirada sobre la politica y lo social ha sido
bastante antropocéntrica, puesto que redujimos, por cuestiones
de claridad expositiva, los aportes de los pueblos indigenas solo a
formas de organizacion entre humanos que podrian pareeer “di
seccionadas” del cosmos. Por ello, nos parece importante, aunque
sea de manera breve, subrayar que el pensamiento y la praxis so
ciopolitica de los pueblos son indisociables de sus cosmologias
subyacentes, esfera donde el aporte de la antropologia es sin duda
inmenso. En este sentido, el “pensamiento salvaje” (Lévi-Strauss)
0 “alma selvagem” (Viveiros de Castro) son reinterpretados y
adoptados por el anarquismo para seguir destruyearding

el principio de lo Uno regidor del universo (anarquismo como
ontologia), al mismo tiempo que ponen en duda la separacion
epistémica moderna, tampoco ajena a ciertas corrientes del anar
quismo novecentista, entre la cultura y la naturaleza, la razén y el
cuerpo, lo racional/cienti co y lo espiritual/magico.

Veamos la propuesta del antropdlogo brasilefio Eduardo
Viveiros de Castro ( ) sobre el perspectivismo y el

Para conocer las resexiones recientes sobre la tematica publicadasreza Amé
Latina véanse, por ejemplo, Mellado)(y Diaz Hormazabal y Guifiez ().



|- -€

multinaturalismo amerindio que ha sido retomada en varios
analisis de antropologia libertaria (Falleiros, , : Mella

do, : ; Sztutman: ; ), la cual nace a partir del
didlogo con la obra de la antropéloga Tania Stolze Lima

Se trata de visibilizar, muy en contraste con la ontologia “oeciden
tal moderna’, una ontologia relacional basada en la comunidad
espiritual entre los diferentes seres que pueblan el cosmos y la
multiplicidad de sus formas/cuerpos, que Viveiros llama “ropas’,
las que determinan los multiples puntos de vista o perspectivas:

Se trata de la concepcidon, comin para muchos pueblos del
continente, segun la cual el mundo es habitado por diferentes
especies de sujetos o personas, humanas y no humanas, que
lo aprehenden segun puntos de vista distintos. [...] no sefialan
regiones del ser, sino mas bien con guraciones relacionales, per
spectivas movibles, en suma, puntos de vista’ (Viveiros de Castro,

, ,traduccion nuestra).

De ahi, su perspectivismo es, como él mismo lo de ne:

el modo como los seres humanos ven los animales y otras sub
jetividades que pueblan el univessdlioses, espiritus, muertos,
habitantes de otros niveles cdsmicos, plantas, fenébmenos me
teorolégicos, accidentes geogra cos, objetos y artefacts
profundamente diferente del modo como estos seres ven a los
humanos y se ven a si mismos. [...] En suma, los animales son
gente 0 se ven como personas. Tal concepcion esta casi siempre
asociada a la idea de que la forma mani esta de cada especie es
un envoltorio (una “ropa’) para esconder una forma interna hu
mana, normalmente visible sélo para los ojos de la propia especie
o de ciertos seres transespeci adsdiros de Castro, : ).

Estas diferentes perspectivas de un cosmos humanizaeo (ani
mismo) mas que animalizado (naturalismo)La condicion ori
ginal comun de los humanos y animales no es la animalidad, sino
la humanidad” Viveiros de Castro, : ) deben, sin em
bargo, permanecer separadas en sus mundos gue soélo se pueden
juntar en condiciones muy especi cas (chamanismo) o por obra
de seres especiales que habitan entre los mundos.



Dicho perspectivismo se une con el concepto del multinatu
ralismo amerindio que el antropélogo de ne en contraste con las
“cosmologias multiculturalistas modernas”. Estas ultimas, segun
el autor, se basan en el presupuesto de la “unicidad de {a natu
raleza y la multiplicidad de las culturas’, es decir, la universali
dad de la materia y la condicién biol6gica que somos como seres
vivos y la subjetividad/particularidad espiritual como culturas.
En contraste, como dice Viveiros de Castro: “la concepcién ame
rindia supondria, por el contrario, una unidad de espiritu y una
diversidad de los cuerpos. La cultura o el sujeto serian aqui la for
ma de lo universal; la naturaleza o el objeto, la forma particular”
(Viveiros de Castro, : - ). Eso signi ca“una esencia-an
tropomorfa de tipo espiritual, comin a todos los seres animados,
y una apariencia corporal variable, caracteristica de cpeeaes
pero que no seria un atributo jo, y si ropa cambiable y descarta
ble” (Viveiros de Castro, : ).

De ahi, el perspectivismo multinaturalista no seria un +elati
vismo: “no es representar de diferentes maneras el mismo mun
do’, sino “un relacionalismo” (Viveiros de Castro, : ):‘to-
dos los seres ven de la misma manera, lo que cambia es el mundo
que ellos ven” (Viveiros de Castro, : ); que primero niega
la ontologia unitaria del ser o el principio Unico y, segundo, pone
de cabeza a la epistemologia moderna, puesto que signi ca: “una
unidad representativa o fenomenolégica puramente pronominal,
aplicada indiferentemente sobre una diversidad real. Una sola
“cultura’, maltiples “naturalezas”; epistemologia constaonto
logia variable” (Viveiros de Castro, : ). En este sentido, el
chamanismo seria “una politica cosmica’ capaz de incorporar a la
politicidad de los pueblos amerindios la interaccion social eon di
ferentes seres de un cosmos multiple poblado por “intencionali
dades extra-humanas dotadas de perspectivas propias” (Viveiros
de Castro, : - ).

Los planteamientos de Viveiros de Castro han inspirado di
ferentes interpretaciones que explicitan su conexién con el
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pensamiento anarquista y su potencial contraestatal. Asi; Rena
to Sztutman (), de la Universidad de S&o Paulo {, nos
propone una “discusion sobre las consecuencias politicas elel con
cepto de perspectivismo amerindio” que, para él y conectando
con Clastres, es una clara “cosmologia contra el Estad@isY es
porque la conceptualizacion de Viveiros de Castro nos ofrece un
verdadero “giro ontoldgico’, al proponer una ontologia mutkina
turalista, es decir: “un pluralismo ontol6gico” de caracteiggta
mente anarquico que supone “un acto politico de descolonizacion
permanente del pensamiento” Segun Sztutman, el perspectivismo
nos posibilita entender la politica amerindia como una cesmo
politica, puesto que: “La politica yanomami se de niria, en suma,
como un gran esfuerzo diplomatico de composicién entre-mun
dos, que tienen en el chamanismo un sustentaculo fundamental”
(Sztutman, : ). Esta vision que “politiza la naturaleza al
mismo tiempo que cosmologiza la politica’, segun el autor, nos
ayuda a ampliar nuestros margenes de imaginacion sociopolitica
desde una mirada radicalmente critica de las instituciones mo
dernas que rechaza la “jerarquizacion del Ser”y la totalizacién en
lo Uno:

El perspectivismo consiste, en sumayenechazo de las fron

teras ontoldgicas y de la jerarquizacién deESgrosible, como

sefialan los Guarani, transitar entre perspectivas divinas y hu

manas, divinizarse, lo que para ellos es un horizonte altamente

deseado. Pero es también posible, como pre eren los Yudja pre

sentados por Lima, transitar entre las perspectivas animales. [...]

Lo que se conjura, en suma, es el proceso mismo de totali@aacion:

permitir que el punto de vista sea capturado y detenido por un

solo sujeto o dispositivo y, con eso, hacer diferir las perspectivas,

"multiplicar lo maltiple" (Sztutman, : - , traduccién

nuestra, subrayado nuestro).

Para Diego Mellado, por su parte, el perspectivismo amerindio
permite concebir otras formas, mucho mas anarquicas, de-la rela
cion que establecen los sujetos con la alteridad desde ypo‘cam
sociocosmico poblado por puntos de vista’ (Mellado, : ),



donde la anarquia seria “un descubrimiento cosmoldgico contra
lo absoluto’”, como asegura en su sugerente ponencia “Multinat
ralismo y anarquismo. Lectura perspectivista sobre la naturaleza
y la cultura en el pensamiento anarquista’ (: s/p). El autor,
ademas de brindarnos un importante y original recorrido por
el pensamiento ecoldgico/naturalista del anarquismo, empezan
do por Kropotkin y Reclus, subraya el aporte de las cosmologias
amerindias y su concepcion plural del universo (podriames de
cir mas bien pluriverso) a la negaciénadehé de lo Uno y del
absoluto, cuestiones tan importantes para el pensamiento acrata.
De ahi, la antropologia libertaria con rma la critica anarquista
de “la dimension ontoldgica de la naturaleza considerada en tan
to esencia trascendente, sustancia inmanente, causa de si misma,
arché unidad o Uno progenitor de lo Mdltiple” (Mellado,

). En este sentido el autor ve “un interesante potencial’ en la
propuesta de Viveiros de Castro politizada desde el anarquismo
como una cosmopolitica o “una ecologia politica donde se inter
secan potencias e intenciones fuera y contra el Estado, mas alla
de lo humano y en concordancia con el medio” (Mellado,:

). El anarquismo encontraria en las cosmovisiones amerin
dias un aliado para su critica del antropocentrismo, unitarismo
y cienti cismo modernos, como también alternativas ecoldgicas:

si bien el anarquismo se ha nutrido del Iéxico ilustrado, eman
cipatorio y moderno, éste constituyd una fuerte critica al antro
pocentrismo y al cienti cismo caracteristicos de la época, elabo-
rando una visién ecologica en torno a las relaciones sociales que
no es solamente una posicion politica, sino también una losofia
natural dotada de una perspectiva cdsmica que antes de ocuparse

de un origen logico, se pregunté acerca de la interaccion entre los
componentes que pueblan cada universo (Mellado, ).

Para cerrar nuestra breve revision del enfoque cosmopolitico
y su posible impacto en la teoria anarquista, nos parece util pro
poner una de nicién de la cosmopolitica desde la mirada-liber
taria. Asi, Winter (), rechazando la mirada antropocéntrica
y retomando la nocion de ontologia relacional, nos sugiere que:
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las sociedades y culturas, incluida la moderna occidental, son
subconjuntos de colectividades y que no hay tal cosa cemo so
ciedades o culturas exclusivamente humanas, sino colectividades
mixtas, hibridas en que animales, plantas, microorganismos, mi
nerales, entidades quimicas, geoldgicas, atmosféricas, astronémi
cas; artefactos humanos, sistemas de signos y lenguajes, personas
humanas, ideas, conceptos, afectos, interactiGan en un mismo
plano de agencia, si bien respondiendo a reglas auténomas, in
conmensurables e irreductibles entre si. Esta ontologia relacional
recibe el su jo de politica y se denomina cosmopolitica (Winter,

)

En el mismo sentido, Alana Moraes, hablando de las auto
nomias latinoamericanas como cosmopoliticas, indica que se
trataria de una “relacion interespecie e inserta en una ecologia
de entrelazados interdependientes” (Moraes,: ), donde
el concepto de cosmopolitica es Util para pensar “las formas de
existencia de colectivos, asociaciones y alianzas que existen mas
alla de las categorias modernas y sus grandes divisiones” (Moraes

, traduccion nuestra). Podremos preguntar, junto con
Sztutman, citado también por Moraes: “¢ qué podemos pensar de
la politica cuando la Naturaleza deja de ser Una, deja de ser un
domo uni cante?” (Sztutman, :).

Entre Bookchin y Krenak: el Estado como problema
ecoldgico. Alternativas ecosociales y “los paracaidas
para el n del mundo”

En este apartado nos proponemos poner en didlogo las propues
tas de dos intelectuales: Murray Bookchin ( ), anarquis

ta y comunitarista norteamericano, uno de los exponentes mas
tempranos y emblematicos del “ecoanarquismo”y Ailton Krenak,
l6sofo y activista indigena de Brasil; ambos inspirados por las
practicas ecolégicas de las sociedades no estatales. Aurrque nin
guno de los dos podria ser identi cado como antropékgmsu
strictq los dos aprovechan la perspectiva antropoldgica (como
teoria en el caso del primero y como experiencia de vida y lucha



en el caso del segundo) para sustentar sus analisis y propuestas
politicas. De esta manera, trataremos divisar coincidencias y acer
camientos entre ambos y, por extension y a modo de alebrije, en
tre la propuesta anarquista y la cosmopolitica indigena, en cuanto
a las alternativas que proponen frente a la cada vez mas impac
tante crisis ecosocial que podria llevarnos a un inevitable “ n del
mundo’, segun la metafora de Krenak ().

El enfoque anarquista, como sostenemos, propone vincular el
problema ecoldgico con la dimension politica de la organizacion
de la vida social, denunciando al Estado (entendido coma socia
bilidad y racionalidad politica al mismo tiempo que un conjunto
de instituciones) no sélo por su incapacidad de remediar la crisis,
sino justo por ser el responsable de ésta y constituir umeprob
ma ecoldgico en si. Dicho planteamiento no es nada obvio en las
ciencias sociales, tomando en cuenta que la mayoria de les anali
sis y de las propuestas de alternativas se enfocan en la dimension
econdmica, es decir, el responsable del posible colapso social y
ecoldgico seria el capitalismo y sus formas voraces de acumula
cion del capital a través del despojo, la sobreexplotaciémde la
turaleza barata’, como diria Jason Moore (; Navarro, ), la
sobreproduccion, los modelos de consumo, la industrializacion,
etc.; obviando el problema politico e, incluso, con ando a tin su
puesto Estado ecosocialista la tarea de la “salvacion” ec#légica.

El anarquismo, por el contrario, plantea que el problema eco
social no es solo econdmico, sino que ademas y en profunda
conexion, es politico, es decir: no s6lo importa como prodas;im

De ahi, las corrientes como el ecosocialismo/ecomarxismo con aoiooepar
ejemplo, Michael Léwy, autor del famoso liB@socialismo. La alternativa radical a
la catastrofe ecoldgica capitalista ), se concentragrosso moden denunciar el
impacto desastroso del capitalismo en el equilibrio ser humano-reztar@e man-
tiene la separacioén) y proponen como alternativa un cambio del sistemanézmné
al socialismo con un papel importante de un Estado socialcttcior de la natu
raleza: una especie del buen policia verde que regule y plani que la economia para
gue sirva al ser humano y a la naturaleza al mismo tiempo. Junto con otros Estados
a nivel global, o incluso a través de un Estado global Unico, seria positdeala
cién verde y la transicion hacia un nuevo tipo de sociedad.
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sino también la forma en que nos organizamos politicamente
como sociedades para reproducir la vida. En pocas palabras: el
Estado en tanto una de las formas de organizacion social es un
problema ecoldgico y como tal parece discapacitado para fa cons
truccion de una sociedad ecolégica, el transito hacia una nueva
economia ecologica o hacer cualquier tipo de “revolucion-de pa
radigmas’, ya que constituye parte nuclear del viejo paradigma
de una modernidad autodestructiva, insostenible y depredadora.

De acuerdo con estas premisas, Bookchin plantea la-necesi
dad de pensar una “ecologia de la libertad’, es decir, conectar los
aspectos de organizacion politica con la dimension ecoldgica de
lo social. En libros comioa ecologia de la libertad: surgimiento y
disolucion de la jerarquide ( ), basado en una exhaus
tiva revision de aportes arqueoldgicos y antropolégicos sobre el
recorrido historico de las sociedadeSeys tesis sobre el munici
palismo libertariale ( a) expone sus reeexiones sobre la
ecologia social desde las miradas libertaria, profundamente anti
capitalista, por una parte, y antiestatalista, por la otra. Para fun
damentar sus tesis se dedica a rastrear los origenes y el desarrollo
de la jerarquia en nuestras relaciones intraespecie y con el univer
so. El mensaje mas fundamental de su ecologia social consiste en
vincular la explotacion y la dominacion sobre la naturaleza con
la explotacion y la dominacién que ejercen el capital y el Estado
sobre los seres humanos, ambas dimensiones atravesadas por la
misma episteme moderna. Podemos decir, entonces, queda cris
ecologica es también una crisis social y la jerarquia entre huma
nos se extiende a la jerarquia impuesta al mundo natural en una
especie de unidad de dominaciones.

Como alternativa a las formas Estado y capjal
seantiecolégicos propone el “municipalismo libertario”, que mas
adelante en su trayectoria rebautizara como el “comunalismo’ ins
pirado por el principio federativo de Proudhon. Se trataria de una
descentralizacién radical y anticapitalista de la sociedad y de la
economia basada en la democracia directa y la autonomia de los



municipios / comunas / comunidades que socializarian los bienes
naturales y los medios de produccioén, tendrian el control sobre
sus procesos productivos adecuados a las necesidades sociales y
no del mercado, al mismo tiempo que se federarian en entes mas
grandes para establecer una interdependencia horizontal entre si
y poder manejar problemas regionales complejos, evitando cae
en una autarquia precaria y la escasez: “Comuna, compuesta de
muchas comunas pequefias, entrelazadas confederalmente a tra
vés de los ecosistemas, biorregiones, [...] disefiadas artisticamen
te para calzar en sus entornos naturales” (Bookchin; ),
cuestiones que profundizaremos en el capitulo IV.

En este sentido, se trataria de una estructura confederada, una
“‘comuna de comunas” (comunalismo) capaz de sustituir -al Es
tado y su principio centralista y monopolista por una red de au
tonomias autorreguladas y autogestionadas con una conciencia
ecologica. Segun el autor, sélo las formas del municipalismo i
bertario o comunalismo permiten una sociedad ecolégica.-al evi
tar la centralizacion y la burocratizacion, es decir, la expropiacion
de la capacidad e iniciativa politica que fomentan formas poco
ecologicas de desenvolvimiento humano, puesto que sacri can a
la comunidad, lo local y el vinculo directo con el territorio en
nombre del interés abstracto de la humanidad, nacion, sociedad,
etc. Segln estos planteamientos, un posible Estado ecosocialista
so6lo podria signi car una dictadura ecoldgica mas, donde serian
las burocracias las que decidirian e impondrian politicas desde
arriba, lo que facilmente podria desembocar en un totalitarismo
y terror ecoldgico con sus dosis previsibles de irracionalidad, con
tradiccion aguda y violencia.

La ecologia social libertaria, en cambio, promueve la descen
tralizacion y la destotalizacién de las sociedades humanas ac
tualmente tendientes a aglomerarse en grandes metrépolis. Esto
permitiria su mayor sustentabilidad ecoldgica ademas de la re
cuperacion de su capacidad politica a través de las formas de de
mocracia directa, puesto que la ecologia, igual que la democracia
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directa, puede ser cultivada solo en redes extendidas y dispersas
y no en enormes nucleos concentrados. Segun Bookchin,{a cons
truccion de las sociedades-comunidades ecoldgicas tendria que
conllevar un cambio radical de conciencias y comportamientos
con el objetivo de no replicar los vicios de la sociedad capitalista
de consumo a escalas mas pequefias.

El autor visualiza una sociedad cooperativa, en vez de com
petitiva, que se encarga de la produccién y distribucion racional
de los insumos, una vez reducidas muchas de las necesidades
supersuas despertadas por el mercado capitalista, basandose en
las biorregiones con altos grados de autosu ciencia local y re
gional (aqui podriamos compararlo con la economia andina de
los pisos ecolégicos). Se trataria de una “desglobalizaciér” de la
cadenas productivas y de consumo contra la dependeneia glo
bal desde arriba, sustituida por la interdependencia multiescalar
local, regional hasta planetaria entre comunidades, comunas y
municipios. Esta municipalizacion de la economia, una econo
mia del don, complementariedad, reciprocidad y solidaridad es
taria estrechamente vinculada, como hemos mencionado, con la
municipalizacién de la politica y del poder. En resumen, segun
Bookchin, la cuestion ecoldgica exige una reestructuracién poli
tica profunda de la sociedad en contra del fetiche del Estado.

Aungue Bookchin elabor6 su propuesta tedrica y su apuesta
politica en un contexto concreto de Estados Unidos, logré tras
cender a otras circunstancias geogra cas y sociales, al ser leido,
reinterpretado y aplicado tanto en América Latina como, por
ejemplo, en la revolucién kurda de Rojava y el confederalismo
democratico de Abdullah Ocalan ( ). De igual manera cree
mos que puede ser puesto en didlogo con el pensamienta de Ail
ton Krenak, uno de los lideres histéricos destacados dentro del
movimiento indigena de Brasil, autor entre otroddigas para
adiar o m do mundd ) vy Futuro ancestral ) . De ahi,
apoyandonos en los aportes de la antropologia libertaria anterior
mente revisados, sobre todo en la obra de Clastres)(y en



el ejercicio que hace el mismo Bookchin al analizar las formas
politicas de los pueblos no estatales, podemos establecer puntos
de encuentro entre estos dos autores y sus respectivos- contex
tos sociales e ideoldgicos, un didlogo entre el anarquismo y las
ecosociabilidades/cosmopoliticas indigenas. De hecho, el mismo
Krenak admite la pertinencia de la antropologia libertaria y de su
vision contraestatal para el entendimiento de la politicidad indi
gena, cuando declara, en alusién a la obra de Clastres:

Pierre Clastres, después de convivir un poco con nuestros pa
rientes Nhandeva e M'bid, concluyé que somos sociedades que
naturalmente nos organizamos de una manera contra el Estado:
no hay ninguna ideologia en estomos contra naturalmente,

asi como el agua del rio hace su camino, nosotros naturalmente
hacemos un camino que no a rma esas instituciones come funda
mentales para nuestra salud, educacion y feli¢itatiak cita

do en Stolze y Goldman, : , subrayado nuestro, traduccion
nuestra).

Refuerza su mensaje “contraestatal” al rechazar los nacionalis
mos y las patrias que encierran a la humanidad en Estados-na
ciones y fomentan nuestra enajenaciébn como especie. Para eso,
Krenak cita a Caetano Veloso, cantautor brasilefio: “La lengua es
mi patria/ Y yo no tengo patria tengo matria. Y quiero fratria’ y
afiade “Viva la Pacha mama y abajo los nacionalismos” (Krenak,

, traduccién nuestra), en lo que coincide plenamente con
la visidn libertaria de organizacion social sin fronteras ni Estados.

Krenak empieza su obra ( ), poniendo en duda las bases
epistémicas modernas como la separacion entre los seres hu
manos y la naturaleza, la gura del Estado-nacién o el concepto
mismo de la Humanidad: “¢ Realmente somos una humanidad?”
 pregunta, al dejar ver los origenes coloniales del términe, don
de una Humanidad ilustrada y moderna existe paralelamente
con la otra sumida en la oscuridad y la barbarie, esperando a ser
“iluminada’ por esta primesa. Segun Krenak, esta otra huma
nidad ninguneada y descartada se ha empefiado en pertenecer
al “club de la Humanidad’, lo que el autor llama la “servidumbre
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voluntaria’, recuperando a uno de los autores preferidos del anar
quismo, Etienne de La Boétie. Esta enajenacion coloniigd-asp
cionista e imitativa, dice Krenak, nos quita “nuestra capacidad de
invencion, creacion, existencia y libertad” (Krenak, : ).

Al revelar el falso universalismo del término moderno de
Humanidad, el l6sofo denuncia el acelerado proceso de desco
munalizacion, de ruptura de vinculos locales y con el territorio,
es decir, el desarraigo de la humanidad globalizada, centralizada
en grandes urbes, en grandes Estados, en grandes ideas fuerza y
grandes mercados: “La modernizacion tir6 a esta gente del campo
y del bosque para vivir en favelas y en periferias, para convertir
se en mano de obra en centros urbanos. Estas personas fueron
arrancadas de sus colectivos, de sus lugares de origen y tiradas en
esta licuadora llamada humanidad” (Krenak, : , traduccion
nuestra).

Segun él, tanto las corporaciones como sus Estados nos
arrancan de la tierra, de la comunidad, del vinculo social real
y nos convierten en una humanidad abstracta, alienada, em
paquetada en los edicios en grandes urbes, una humanidad
absurda, desesperada, perdida, que busca salvarse a través de las
instituciones que la hundieron en el estado de crisis permanente.
Puede sorprender que Bookchin, y casi con las mismas palabras,
también denuncie la arti cialidad de la civilizacion actual y- pos
tule: “no una retribalizaciéon sino una recomunalizacion, con su
caudal libertario y creativo’ (Bookchin, : ). En coinciden
cia con la propuesta comunalista de Bookchin, Krenak postula
territorializar nuestro pensamiento, enraizarlo en las realidades,
tierras, pueblos, sonidos, olores y, también, territorializar ngestra
alternativas. Este volver a la tierra y olvidarnos de las formas de
organizacion, producciéon y consumo alienantes es volver-al vin
culo comunitario y (re)conocernos como “personas colectivas” y
no simples individuos (Krenak, : ).

Por ello, para ambos, la pregunta por la sustentabilidad eco
I6gica no es una pregunta sobre como sostener la Humanidad



actual, sino sobre cédmo construir otro tipo de sociedades-comu
nidades que sean realmente sustentables: “Desarrollo sustentable
para qué? ¢ Qué es lo que es necesario sustentar?” (Krenak,

). En este sentido, para el lésofo, el Estado-nacion seria una
idea completamente obsoleta, “fallida desde el origen” (Krenak,

: ), que imposibilita enfrentar el “ n del mundo”. Segun Kre

nak, los pueblos indigenas, sus losofias y practicas sociales s
las mas adecuadas para inspirarnos en cuanto formas alternativas
de organizacién que permiten enfrentar la crisis ecosocial actual,
puesto que ya han sobrevivido varias crisis; cada época tuvo su
“n del mundo” que fue resistido desde las redes comunitarias.
Aqui, la idea es no evitar la caida del sistema (“nada que-susten
tar”), sino prepararse “miles de paracaidas”:

Vamos a aprovechar toda nuestra capacidad critica y creativa
para construir paracaidas coloridos. Vamos a pensar en el espa
cio no como un lugar con nado, sino como el cosmos donde

la gente puede lanzarse en paracaidas colorido&nforjces,

tal vez, lo que la gente tendra que hacer es descubrir paracaidas.
No eliminar la caida, sino inventar y fabricar miles de paracaidas
coloridos, divertidos, incluso placentékasnak,
traduccion nuestra, subrayado nuestro).

Es interesante como esta propuesta se asemeja al planteamien
to del anarquista espafiol Carlos Taibo en su Glmapsd ),
cuando, frente a la inminencia inevitable de la “caida’ del sistema
mundo actual, busca en las formas comunitarias y horizontales
promovidas por el anarquismo, “movimientos por la transicion
ecosocial’, una opcion de sobrevivencia frente a la tendeneia eco
fascista: “el renacimiento, interconectado, de formas daepro
dad colectiva que constituyan una respuesta, tanto a la situacion
actual como a la propia del colapso. Esos grupos procuraran es
quivar, para sus integrantes, la condicién de victimas con la vista
puesta en convertirlos en supervivientes” (Taibo,: ).

Hay que subrayar que una gran parte de la denuncia que
hace Krenak de la civilizacion capitalista moderna coincide
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asombrosamente con lo que plantea Bookchin (). Ambos

parten de la critica del paradigma moderno de la separacion
irracional entre la humanidad y la naturaleza, entre lo social y
lo natural que, segun ellos, no tienen por qué existir en un an
tagonismo forzado sino en correspondencia. Krenak, enraizado
en la cosmovision de su propio pueblo, indica que tal diétin

no existe, puesto que somos naturaleza: la Tierra y la humanidad
son la misma cosa: “Nos fuimos alienando de este organismo de
gue somos parte, la Tierra, y pasamos a pensar que ella es una
cosa y nosotros la otra. [...] No percibo dénde se tiene alguna
cosa que no sea naturaleza. Todo es naturaleza. EI cosmos es na
turaleza’ (Krenak, : ). “Nosotros-rio, nosotros-montafias,
nosotros-tierra’, dice Krenak ( : )."“Hemos olvidado como

ser organismos y hemos perdido la sensacién de pertenecer a la
comunidad natural’, afiade por su parte Bookchin (: ).

Ambos reconocen la agencia y la subjetividad de la naturaleza
gue no puede ser reducida a un objeto, un conjunto de cosas a ex
plotar, a dominar o administrar que no solo es la vision del eapita
lismo depredador, sino también de los ambientalismos sistémicos:
“Difamamos el mundo natural cuando negamos su actividad, su
impetu, su creatividad y su desarrollo, ademas de su subjetividad.
La naturaleza nunca esta adormecida’ (Bookchin,: ).

Aqui, mientras el anarquista postula “naturalizar la humariidad
Krenak mas bien personi ca a la naturaleza conforme la interpre
tacion perspectivista de Viveiros de Castro que analizamas ante
riormente. Sin importar el enfoque: naturalista o animistaa

los dos la naturaleza es un “ente”/sistema vivo y nuestro existir
en ella y con ella y su existir en nosotros nos exigen pensar la
agencia humana de otra manera, para superar el antagonismo no
necesario sociedad-naturaleza. En este sentido, Bookchin, clara
mente evocando a Kropotkin, resalta los modos no jerarquicos y
complejos de organizacion del mundo natural basados en-el apo
yo mutuo, la colaboracion y la reciprocidad: “El mutualismo, la
libertad y la subjetividad no son valores y preocupaciones exclu
sivamente humanas” (Bookchin, : ).



¢, Pueden nuestras obras no so6lo no depredar la naturaleza o
adecuarse a ella pasivamente, sino contribuir en el sentide de re
ciprocidad a su plenitud, crecimiento y biodiversidad? se pregun
ta Bookchin, llamando a una relacién de ayuda mutua y recipro
cidad entre lo humano y el resto del mundo natural. Concluye
gue los humanos no tienen por qué ser enemigos de la naturaleza,
también pueden ser sus agentes integrales como otras especies
de eora y fauna. Esos planteamientos niegan la idea de una natu
raleza virgen intocable separada de los humanos, al socializar lo
natural y naturalizar lo social, como dice Bookchin.

De ahi, la ecologia social es la manera como socializamos en
la naturaleza; es decir, mas alla de lo que Marx identi c6 como
el metabolismo de los procesos de produccion y en contra del
ambientalismo capitalista y sus técnicas “sustentables’, el anar
quismo de Bookchin se pregunta como nuestras comunidades
se hacen ecosistemas sociales. Propone una reeexion necesaria
sobre la tecnologia que requiere ser desmercantilizada y puesta
al servicio del valor de uso y postula el fomento de técnicas utiles
desde el punto de vista ecologico y libertario. Es decir: técnicas
inspiradas en las culturas no jerarquicas, incluidos los pueblos
indigenas del continente americano, ecosistemas técnicos que se
interpenetran con los sistemas naturales y permiten una optima
adaptacion complementaria con la naturaleza, para formar parte
de ella como un organismo mas del ecosistema y no como un
cuerpo externo y cancerigeno (Bookchin, : - ).

Los dos denuncian la enajenacién del ser humano moderno y
la monstruosidad de sus ciudades de concreto y erro, la ifracio
nalidad de su civilizacion, del capitalismo que simpli ca la-natu
raleza, retrocediendo millones de afios en su evolucion, al mismo
tiempo que simpli ca el espiritu y la personalidad humana que
pierde la capacidad de crear, pensatr, rebelarse y verse como parte
del mundo natural: “la voluntad del capital es empobrecer la exis
tencia. Quiere un mundo triste y monétono en el que operamos
como robots” (Krenak, : ). Por su parte, Bookchin asevera:
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La civilizacion, tal como la conocemos hoy en dia, es mas muda
gue la naturaleza en nombre de la cual pretende hablar, y mas
ciega que las elementales fuerzas que pretende colinotea

lidad, la civilizacién vive con odio por el mundo a su entorno y
un formidable desprecio por si mis8uss ciudades aglomeradas,

sus tierras estériles, su aire y su agua contaminados y su abyecta
codicia, constituyen la denuncia diaria de su odiosa inmoralidad.
Un mundo tan degradado bien puede estar mas alla de toda salva
cion, al menos en términos de su propio marco institucional y ético
( ., subrayado nuestro).

Esta falta de respeto de la humanidad hacia la naturaleza, “un
colapso afectivo con la Tierra, dice Krenak, al mismo tiempo
signi ca un profundo desprecio por si misma, por el ser huma
no como tal que no puede desarrollarse en su plenitud y vivir
una vida digna de ser vivida. Por lo cual, la revolucién actual no
puede limitarse sélo a “salvar el planeta’, sino que debe plantearse
la construccién de una sociedad alternativa, ecolégica y por eso
compleja, diversa, plural y libre. La libertad, la “salvajez” imprev
sible de la vida, su alegria, el goce, el amor y la voragine bidtica
son contrastados por ambos autores con la jerarquia, la domina
cion, la simpli cacién, lo arti cial, lo duro y estéril de concreto,
lo contaminado. De ahi, pensamos, la ecologia es necesariamente
una anarquia que se teje en libertad y sin jerarquia entre las redes
complejas del cosmos.

Para nalizar, Krenak recuerda que el suefio de la utopia de
otros mundos por construir no puede cegarnos para no preocu
parnos por este mundo, por si el mundo que habitamos y vamos
a dejar a las futuras generaciones es el mundo que les pueda gus
tar. Aqui, otra vez se acerca a la apuesta anarquista por un aqui y
ahora no postergable desde donde construir las alternativas. De
un futuro bien enraizado en el pasado y en el presente, un “futu
ro ancestral*’ “Los rios, estos seres que habitan los mundos en

Podemos comparar este término con el de “futuro primitied”aharcoprimiti
vista John Zerzan ( ); sin embargo, la similitud no pasa més alla de la primera
impresion, puesto que para Krenak se trata de lo ancestral como una raiz; una me
moria viva que nos vincula con los antepasados que realmente nunca barddeja



diferentes formas, son los que me sugieren que si hay un futuro a
considerar, ese futuro es ancestral porque ya estaba aqui” (Krenak,
, traduccion nuestra).

%0

Presentamos hasta aqui un modesto panorama teérico para ubi
car la nocién de anarquia en el interior de la tradicion de-la an
tropologia libertaria, un esfuerzo analitico e interpretativo para
dar cuenta de lo que intentamos conceptualizar como “anarquias
empiricas’, es decir: determinados fendmenos de autoorganiza
cion y autonomia social que suelen sorecer de modo muy- parti
cular en el seno de las poblaciones indigenas y sectores populares.
No cabe duda de que el acercamiento entre el anarquismo y la
antropologia, “la ciencia de las préacticas”, derivado de sus cam
pos de interés y accion compartidos, nos ayudara en la tarea de
identi car y resexionar sobre nuestr@debrijes anarquicospmo
veremos a lo largo de este libro.

El principal aporte de este dialogo es la desmiti cacién de los
conceptos modernos del orden y el progreso identi cados con
la forma Estado y la forma capital y, por otra parte, el andaje d
nuestras pesquisas teoricas en el contexto concreto de las socie
dades de préacticas libertarias “de ultramar” (Taibo, ) real y
actualmente existentes, con todas sus contradicciones, en una
dialéctica sin pretensiones de sintesis al estila (Rivera, :

). En este sentido, la mirada antropoldgica nos ayudara a no
caer en la idealizacién y la esencializacion de las sociedades anar
guicas, tomando en cuenta sus tensiones, coneictos e impurezas,
al mismo tiempo que su contemporaneidad. Asi, nos aleja de los
enfoques puristas que buscan la anarquia de los pueblos en su

existir en el presente y que obedecen los ritmos de un tiempo circular y ciclico que
se reactualiza constantemente. Mientras que Zerzan anhela el regresowesto sup
pasado primitivo, un paraiso perdido anterior al nacimiento del enptopiedad y

la autoridad, y ve el futuro en clave apocaliptica, donde una humanichadde-
camente mermada vuelve a la caza y la recoleccion.
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pasado “natural y puro’, ya por siempre perdido, aunque conside
ramos que el estudio de este pasado nos aporta valiosas lecciones
y permite desnaturalizar las principales categorias modernas de
las ciencias sociales. Nos hemaos propuesto superar las dicotomias
inoperantes entre lo salvaje y lo civilizado, lo moderno y lo pre
moderno, al considerar que la anarquia contemporanea se lleva a
cabo en tensién constante con la penetracion estatal y capitalista
de territorios, cuerpos y subjetividades.

Los/las anarquistas y los/las antropologos/as, como sofiaba
Graeber ( ; ; ), pueden hacer frente comdn para
identi car herramientas, tanto existentes como por crear, que
tengan una enorme importancia en la emancipacion humana y
no humana. Nos permiten ampliar los rangos de la imaginacion
politica mas alla de los limites del pensamiento estadocéntrico, el
mismo que a inicios del siglo ridiculizaba el anarquista perua
no Manuel Gonzalez Prada con la siguiente ironia: “Los que en
nuestros dias no conciben el movimiento social sin el motor del
Estado se parecen a los infelices que en pleno sighm com
prendian como un tren pudiera ir y venir sin la tracciéon animal”
(Gonzalez Prada, “El Estado’, en la antologia Rama y Cappelletti,

).

De ahi, ademas de coneuir con el anarquismo como un ins
tructivo para entender el funcionamiento del “tren” social sin el
Estado, la apuesta por la antropologia libertaria puede enrigue
cer la mirada “clasica’ del anarquismo, incorporando, entre otros,
los elementos anticoloniales, ecosociales y cosmopoliticos. Hoy
en dia, las sociedades contra el Estado en el sentido de Clastres,
se vuelven automaticamente enemigos para los Estados, frecuen
temente sin proponérselo de manera directa. Su autonomia, su
empefo por la defensa territorial y de la naturaleza las pone en
la mira del fusil, al ser los y las luchadoras ecosociales victimas
masivas del terrorismo del Estado y del capital, como indica el
informe sobre los activistas asesinados de Global Witness de

con el sugestivo tituldepemigos del Estad®@n enemigos



para los Estados porque sus practicas y horizontes contradicen
y potencialmente estorban en la expropiacion masiva de nues
tras capacidades politicas y econ6micas, de nuestra creatividad
insumisa como ecosistemas sociales y la imaginacion de futuros
alternativos a la catastrofe capitalista. En este sentido, podemos
preguntarnos, siguiendo al antrop6logo amazoénico Emanuele
Fabiano: “¢ Estamos preparados para tomar en serio la existencia
de un pensamiento cosmoldgico contra el Estado y aceptar que
una poderosa creatividad indigena rede na radicalmente nuestra
lectura, interpretacion y comprension de la conducta politica?”
(Fabiano, “Préloga’, en Staid, : ).



Coyoacan, Ciudad de México, Autora de la foto: Gaya Makaran.



Capitulo Il

iQue ardan todas las patrias!
Internacionalismo, anticolonialismo,
antirracismo y la cuestion identitaria

El futuro del anarquismo debe valorarse en un
contexto global; cualquier intento de restringirlo a
una zona estara abocado a un resultado distorsio
nado. Los obstaculos para el anarquismo son, por
lo general, globales; s6lo sus aspectos concretos
estan determinados por las circunstancias locales.

SfMe «E.l Se( : ).

La historiografia del anarquismo se ha centrado
casi por completo en estos movimientos como si
hubiesen pertenecido a los pueblos de occidente
y del norte, mientras que los movimientos entre
los pueblos de oriente y del sur se han pasado por
alto en gran medida. Como resultado, da la im
presion de que los movimientos anarquistas han
surgido principalmente en el contexto de los pai
ses mas privilegiados. Paraddjicamente, lo cierto
es que el anarquismo ha sido principalmente un
movimiento de las regiones y pueblos mas explo
tados del mundo.

J Af( )

Tras explorar las potencialidades de la antropologia libeeari
cuanto herramienta poderosa para visibilizar y entender-nues
tros alebrijes anarquicos, en el presente capitulo nos proponemos
descolonizar ciertas narrativas y metodologias historiogra cas
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gue encierran el anarquismo en el gueto europeo/occidental y
en un supuesto canon de lo “clasico” Una vez creada esta ima

gen falsa, se acusa al anarquismo de ser “eurocéntrico’, “extran
jero’, “importado”’, en resumen, una ideologia extrafia, moderna,
gue amenazaria con imponerse de modo colonial a las realidades
“nuestroamericanas” En las siguientes lineas nos empefiaremos
en demostrar lo contrario, revisando el desarrollo y la difusion
global del anarquismo desde sus tempranos inicios, evocando ex
celentes trabajos de historiografia que apoyen nuestros esfuerzos.
Profundizaremos en el caracter internacionalista y trashumante
de las organizaciones y luchas libertarias, revisaremos sus deba
tes sobre la cuestion colonial, nacional e identitaria, exploraremos
sus propuestas en cuanto a la determinaciéon de los pueblos y un
anticolonialismo radical, al igual que sus feroces criticas al na
cionalismo, populismo y esencialismo identitario. Todo esto para

ir pensando, desde el anarquismo, la necesaria descolonizacion
entendida como una practica cotidiana, sin caer en las trampas
de ciertos discursos académicos que pretenden paci car y-despo
litizar a las apuestas genuinas de los sujetos anticoloniales. En este
cometido atravesaremos por debates nada faciles existentes en el
campo acrata desde sus inicios y que de ninguna manera preten
demos resolver en una sintesis asesina. Caminemos, entonces, a
través de la contradiccién aparente y la friccién fecunda-(Rive
ra, ) del anarquismo, desde sus cimientos internacionalista

y anticolonial.

Internacionalismo y trashumancia acrata

Si el anarquismo como perspectiva, identidad, lenguaje y hacer
politico es fruto de las dinamicas asociativas de la Asociacion
Internacional de Trabajadores,), * no nos olvidemos que esta

Es importante ubicar el surgimiento del anarquismo como perspeotitiagpmo
derna en el seno del movimiento obrero europeo, siendo resultado dectasnes
sociales a las probleméticas generadas por el desarrollo del capitadigstrial.
También seria interesante observar las tendencias de luchas plebeytes matca
eorecieron en el proceso de la Revolucion francesa (Kropotkin) y recibieron
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organizacion fue generada no solo con una clara intencion in
ternacionalista, sino que su modo de funcionamiento en su cor

to tiempo de existencia se basé en el establecimiento de enlaces
con agremiaciones obreras de varias partes del mundo y no sélo
de Europa. El universo de la lucha obrera que l@nsamblaba

era caracterizado por el mas amplio cosmopolitismo, propiciado
por la circularidad migratoria constitutiva de la propia doitgh

de la clase trabajadora, en especial las olas masivas de los ultimos

afios del siglee e inicios dete .

El internacionalismo como uno de los valores nucleares del
anarquismo en tanto ideologia moderna (junto con los ideales de
libertad, igualdad, solidaridad y autonomia) no se separa, pues,
de la propia condiciébn ocupada por la clase trabajadora en el
capitalismo:

Este internacionalismo ciertamente tuvo su lado tedrico, pero

mas importante era la cuestion de la experiencia y la lucha en

contextos y territorios no-europeos. Necesariamente aquella

primera generacion de activistas fue vista frecuentemente como

“extranjeros’, y como tales, traian con ellos el mundo interna

cional exterior. Y cuando regresaban a Europa, como lo hicieron

muchos, especialmente los italianos, se llevaron de vuelta a casa
esa experiencia extra-europea. Lo principal era que no sélo tra

bajaban, sino que constantemente cruzaban las fronteras estata
les (Anderson, : xv, traduccién nuestra).

Al igual que el capital, la clase obrera no tiene patria. El capi
talismo, mas alla de ser un modo de produccion entendido como
una civilizacién emergente, logré articular en su seno de manera
refuncionalizada, diversas modalidades de gobernar y someter al

de sus criticos (a la derecha y a la izquierda) el apodo de anarquistas (como las masas
de sans culotteslasenragés Sin embargo, no fue sino hasta la formacién de la Aso
ciacion Internacional de Trabajadoies ) en en Londres que se a rmaria un
espacio comun de luchas, solidaridad y debates en los que determinadas gractica
valores sociales iban sedimentando poco a poco una gramatica politicegmaea ¢

vision antiautoritaria compartida que recibiria posteriomteeel nombre de anar

quismo, no sin contradicciones, fruto de varias disputas y friccionedresndeas

que alli encontraron igualmente su locus de desarrollo (SamisMusto, ).
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trabajo y la naturaleza. De ahi el sentido de hablar de un “siste
ma-mundo”’ moderno (Wallerstein, ) o una “ecologia-mun

do’ capitalista (Moore, ) capaz de operar diversas formas de
opresion y explotaciéon de la humanidad y de la naturaleza, que
incluyen la esclavitud, el extractivismo, el latifundismo,, etc
gue llevé a una globalizacion temprana de la clase trabajadora,
operada por oleadas migratorias en diferentes direcciones. De por
si, esto permitié la transnacionalizacion tanto de la explotacién
como de las resistencfa€omo muestran Hirsch y Van der Walt

( ), quienes denominan “internacionalismo infornfad esta
cultura politica transfronteriza de la clase trabajadora durante las
Ultimas décadas del sigie y las primeras deke , el proceso
acelerado de expansion del capitalismo imperialista junto con la
revolucién tecnolégica en transportes y comunicaciones, aceleré
también las respuestas de los subalternos, dando lugar al surgi
miento de complejas redes de circulacion y articulacion de ideas,
personas, objetos (por ejemplo, cartas, libros y publicaciones) en
diferentes continentes y paises del mundo. Ello hizo del anarquis
mo mas que un producto de Europa exportado o difundido por
el mundo, como pretende mostrarlo alguna historiografia-clara
mente eurocéntrica: un conjunto de ideas igualitaristas y antiau
toritarias revolucionarias de la clase trabajadora que, a partir de
determinadas coordenadas sociales y geogra cas, se fundamenta

En este sentido, rechazamos la vision positivista y etapista que poneisel®s pa
de Europa occidental como capitalistas desarrollados y al resto ded scumd no
capitalista, feudal, o atrasado, apenas en vias de desarrollo parar atanodelo
del capitalismo industrial europeo. En realidad, como asegura Jasoe M ),
se trataria de una sola economia global capitalista que, para exetitart@nto de
la fébrica, como de la mina y la plantacion, tanto del obrero febril, comaciZel es
vo y el pedn de hacienda. Todas estas formas de explotacion son contemporaneas,
igualmente modernas y capitalistas. Para profundizar este enfoquse:éam der
Linden, ; Rosa Luxemburg, ;Wallerstein, ;y textos de Jason Moore en
Navarro y Machado, .

Como lo de nen los autores: “El concepto de ‘internacionalismonrebrayuda
a explicar el simultdneo surgimiento del anarquismo en Europa, Aariéaima y
Africa del Norte desde los tempranos sy 's” (Hirsch y Van der Walt,

, traduccion nuestra).
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y se con gura internacionalmente a partir de relaciones de iden
ti cacion, solidaridad y apoyo mutuo entre diversas localidades,
luchadores/as y rebeldes en movimiento (Adams,; Taibo,

), frecuentemente asociados/as a luchas anticoloniales vy
antiimperialistas. Asi, localidades como Buenos Aires, Cantoén,
Huliaipole, La Habana, Hunan, Lima, Montevideo, Ciudad de
México, Rio de Janeiro, Sdo Paulo, Santiago de Chile, Alejandria
Ciudad del Cabo, Johannesburgo y Beirut con guraban peculia
res geografias de resistencias junto con Dublin, Londres, Madrid,
Barcelona, Paris, Berlin, Roma y Lisboa, por ejemplo.

De ahi, subrayamos que este incesante movimiento de per
sonas, ideas y publicaciones acratas no fue de ninguna manera
unilateral desde el supuesto “centro” hacia la “periferia’, sinro qu
siguié multiples eujos y direcciones. De hecho, el anarquismo e
Europa tanto irradiaba como recibia ineuencias, a modo de una
red difusa y compleja de interrelaciones de caracter transfronte
rizo y transnacional, como comprueban los estudios de Van der
Walt y Hirsch:

Anarquismo y sindicalismo se desarrollaron como movimien
tos transnacionales, con conexiones supranacionales y eujos
multidireccionales de ideas, gentes, nanzas y estructuras orga
nizacionales, lo que los elevé como movimientos. En este senti
do, quedan trascendidas las narrativas eurocéntricas y obviada
la frecuente tendencia de ver movimientos del mundo colonial
y poscolonial como meras imitaciones o extensiones de movi
mientos europeosd/an der Walt y Hirsch,  : xxxii, traduccién
nuestra).

En la misma linea, Adams, en dmsirquismos no occidentales,
asegura que en el primer cuarto del stglel anarquismo era el
mayor movimiento antisistémico en todos los continentes y no
so6lo en Occidente, 0 mas aun:

Si tenemos en cuenta que mas de tres cuartas partes de la pobla-
cion mundial se hallan fuera de Occidente, rapidamente queda
claro que al anarquismo en realidad puede atribuirse un mayor
numero de seguidores fuera de Occidente que en su intwior.
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lo tanto, es justo decir que el anarquismo no sélo ha sido un movi
miento mundialmente signi cativo desde su mismo comienzo, sino
gue desde sus inicios ha sido también un movimiento principal
mente no occidentghdams, ., subrayado nuestro).

De esta manera, el autor rechaza el eurocentrismo de ciertas
clasi caciones que refuerzan una idea equivocada sobre el anar
quismo y pretenden encerrarlo en algin canon ‘“clasico” territo
rialmente limitado. En realidad, dice el autor, el ceragiobal y
simultaneo del anarquismo frecuentemente se escapa de las su
puestas “olas” del anarquismo “occidental” que algunos pretenden
generalizar a todo el globo, y tiene sus propias temporalidades
y dindmicas. Igual, segin Adams, el vocablo “occidental” deberia
ser puesto en duda si tomamos en cuenta que fueron las zonas
periféricas del sur y el oriente de Europa, mas que sussgntro
nortes, donde mas se difundieron las ideas acratas. Asi, subraya:
“el anarquismo siempre ha sido una tradicion descentralizada y
diversa’ (Adams, : ), basada en la diferencia y la heteroge
neidad de los procesos.

Este caracter internacionalista y trashumante del anarquismo,
derivado tanto de una reeexion tedrica, comun para los sacialis
mos de la época (j“Proletarios del mundo unidos!”), como de la
realidad misma de los trabajadores globalizados, di culta cual
quier esfuerzo poencapsularlo en entidades estatales-naeiona
les. Aungue en la historiografia suelen usarse denominaciones
geogra co-estatales “anarquismo mexicano’, “anarquismo-ar
genting’, ete. , en realidad se trataria de un complejo entrama
do de conexiones y esujos entre el pensar y accionar situado en
una circunstancia geogré co-étnico-histéritzcal y el trajinar
continental y global incesante de cuerpos e ilEate caracter
trashumante y nébmada del anarquismo, a menudo reforzado por

No por casualidad las organizaciones anarcosindicalistas, ademaseties sar
ideal federalista, por lo general evitaban referencias a lo nacionat, #@rumsaos
como “local’, “regional” que daban cuenta de la dimension trarsralcile la or
ganizacion obrera. Véase, por ejemplo, la Federacién Obrera Regiogratinarg
(Z ),laFederacion Obrera Lo¢dl ) en Bolivia, la Federacion Obrera Regional
del PeraZ ) o la Federacion Obrera Regional Paragudya .
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la persecucién politica, donde encontramos tanto a los “atomos
sueltos® las “cabezas de tormenta” de las que habla Christian Fe
rrer (), como migraciones obreras masivas, fue decisivo a la
hora de conformar y difundir “la Idea”

A su vez, es cierto que uno de los principales canales de di
seminacion de las ideas acratas, como hemos mencionado, se ha
dado por la formacion y el desarrollo de las luchas sindicales. Las
agremiaciones libertarias de trabajadores o de “intencion revo
lucionaria” predominaban también en el mundo colonial y-pos
colonial hasta los afios veinte del stgloAsi, como demuestran
Van der Walt y Hirsch, en las primeras décadas del siglo pasado el
mundo del trabajo era mayoritariamente anarquista:

El patron mayoritario en América Latina: movimientos sustan
cialmente marxistas simplemente no existieron antes de la mitad
de los afos veinte y los movimientos obreros eran cominmente
identi cados con el anarquismo y el sindicalismo tanto durante
el surgimiento y la caida de la | Internacional, como de la (tal
llamada Segunda) Internacional Obrera y Socialista J (Van

der Walt y Hirsch, : XLII, traduccién nuestra).

Ademas, y vinculado al sindicalismo, encontramos el impre
sionante trabajo de edicion de publicaciones acratas de eircula
cion internacional, la fundaciéon de escuelas, ateneos, bibliote
cas, teatros, cooperativas y refugios anarquistas: La Sociale, cuyo
objetivo era no solo concientizar a los proletarios y difundir la
Idea, sino, sobre todo, construir un mundo de vida alternativo.
Estas iniciativagehiculaban un amplio repertorio de actividades,
eventos e ideas que circulaban entre varios paises e interconec
taban diversas perspectivas y luchas continentales e interconti
nentales, por ejemplo: las mundialmente expandidas protestas
y manifestaciones de solidaridad con los “martires de Chicago”

Podemos identi car personajes anarquistas que viajaron por ergiiEnte entre
Argentina, Chile, Per( y Bolivia, y participaron en la formacion de vagasipa
ciones anarcosindicalistas, como, por ejemplo, Antonio Foakisa(griego), Tomas
Soria (apodo del Renato Rocco Giansanti) italiano-argentino, o Lusnalonrivi
fo, chileno, manteniendo un rico intercambio entre organizacionegsfae acratas
regionales.
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( ) 0 las campanias por la liberacion de los anarquistas Sacco y
Vanzetti ( ); la popularizacion de la obra del mexicano Ricar

do Flores Mago6n que fue aclimatada en Per( y Bolivia; las rebe
liones andinas de signo libertario que recibieron apoyo y difusion
desde Argentina; igual que huelgas generales que se propagaban
de Buenos Aires, pasando por Valparaiso en Chile, al puwerto d
Callao en PerU; o los debates y polémicas internacionales sobre
el amor libre generados a partir de la experiencia de la colonia
Cecilia, fundada por anarquistas italianos en el sur de Brasil.

A eso podemos afadir otros tantos ejemplos de los intercam
bios y cruces globales acratas: la colaboracién entre trabajadores
anarquistas arabes e italianos en Egipto durante la construccion
del canal de Suez, igual que de anarcosindicalistas espafioles y
centroamericanos en la construccién del canal de Panama; la
gran ineuencia de las obras anarquistas en Japén, a donde lle
gaban desde Rusia y sirvieron para criticar el régimen del empe
rador y el imperialismo japonés; la diseminacién de estas ideas
desde Japon al continente asiatico gracias a los estudiantes chi
migrantes en Tokio y los coreanos traidos de una Corea bajo la
ocupacion nipénica (Adams, ).

No podriamos olvidar la participacion anarquista internacio
nal en batallas anticoloniales de nales del siglo como las
guerras Boer en Sudafrica o las rebeliones contra la Corona es
pafiola en Cuba y Filipinas (Anderson, ). Igual, siguiendo los
itinerarios de algunas individualidades anarquistas como Errico
Malatesta, quien, originario de Italia circulé e impulsé movimien
tos y luchas anarquistas en paises no europeos tan distintos entre
si como Libano y Argentina o Egipto, Brasil y Cuba; Kotoku Shu
sui, que desarroll6 ideas y practicas anarcosindicalistas en Japén
después de haber formado parte deSk (Industrial Workers
of the World) estadounidense en San Francisco en; y Kar
tar Singh Sarabha, revolucionario anticolonial de la India, quien
ineuyd a su compatriota, el anarquista Bhagat Singh, después de
haber organizado a los trabajadores indios en San Francisco en

, segun relata Adams ( : - ). Es s6lo una pequefa
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muestra de historias fascinantes, muchas todavia por descubrir
0 insu cientemente investigadas, reto para la historiograffa dis
puesta a explorar estas pistas.

En este sentido, al mismo tiempo que el anarquismo fue
el difusor de ideales modernos, como los de libertad, justicia y
emancipacion sociales, emprendié una critica feroz de la moder
nizacion capitalista promovida por los imperios occidentales en
el mundo colonial y poscolonial, aportando a la formacion del te
rreno de las luchas de liberacién nacional, del movimiento obrero
revolucionario y hasta del mismo marxishoye posteriormente
lo sustituyé como movimiento de masas. Como apunta Adams:

Se ha demostrado, ademas, que en el contexto no occidental, la
primera ola del anarquismo surgié tanto formando parte del
paquete del proyecto de la Modernidad como a partir de la re
accion contra él, proporcionando paraddéjicamente a los paises
oprimidos un arma moderna con la que luchar contra la Moder
nidad y la occidentalizacion mismas (Adams, : ).

En contra de las acusaciones frecuentes entre las élites colo
niales y poscoloniales, incluidas las latinoamericanas, de que el
anarquismo fuera obra de unos pocos agitadores extranjeros, cri
minales con dinamita que atentaban contra la paz social y fos sen
timientos patriéticos de las mansas masas proletarias y campesi
nas/ la produccion y la difusién del ideal acrata fueron masivas y
multidireccionales, el mismo fue asumido por las clases oprimidas
como el ideario politico que mejor se adecuaba a sus condiciones
y aspiraciones. Su rechazo a las fronteras y las visiones ehovinis
tas de la patria y la nacion se derivaban claramente de su critica
antiestatal y del nacionalismo burgués que, tanto en el contexto

Sobre las a nidades y derivas libertarias del marxismo en las luchassspsias
puntos de contacto con el anarquismo, recomendamos eFditica Selvagede
Jean Tible ().

El miedo de las élites locales a la “amenaza anarquista’ se expres6 enrkeyes mig
torias contra los “individuos indeseables”, como escribe con amania &l anar
quista hispano-paraguayo Rafael Barrett: “Se trata de impeddepembarquen los
idiotas, locos, epilépticos, tuberculosos, poligamos, rameras y areqBstrrett,

).
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europeo como en el no europeo, se convertia en el cémplice de la
opresion y la explotacion capitalista imperteda era la cultura
politica, internacionalista y trashumante mediante la cual-se so
cializaba la clase trabajadora mundial a nales del siglg en

el primer cuarto del siglo xx.

Anticolonialismo y antiimperialismo

Anarquismo es un conjunto de métodos forjados
en las luchas de liberacién y en la resistencia con
tra las formas de dominacién, explotacién y epre
sién, como un programa revolucionario que lucha
con los hombres tales como son, y construye con
las piedras que le proporciona su época, y ho como
una ideologia purista o “principista’ dislocada de
las luchas concretas y de la realidad de los pueblos
oprimidos.

I, A
(e ., =, traduccién nuestra

Insistimos en que la condicion trashumante e internacionalista del
anarquismo lo fuerza a ampliar su mirada mas alla del contexto
europeo. Instado a construir su teoria y, sobre todo, sus-practi
cas de acuerdo con las circunstancias simultaneamente locales y
globales propias de un mundo colonizado por la expansién im
perialista del capital, el anarquismo, incluido el “occidergal’
desarrolla formando parte de las resistencias antiimperialistas y
anticoloniales. Rasgos que se evidenciaron tanto en su apoyo a
las luchas por la autodeterminacion de los pueblos en contra del
imperialismo europeo y norteamericano, como también a {as re
sistencias de pueblos indigenas y poblaciones negras frente a lo
gue Gonzalez Casanova ( ) denominé como ‘“colonialismo in

terno” en el marco de los Estados poscoloniales que, a pesar de su
independencia formal, mantenian relaciones coloniales en su in
terior (Anderson, ; Hirsch y Van Der Walt, ; Taibo, X

. ).
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Desestabilizar los imperios — vinculos entre las luchas obrera
y anticolonial

Para iniciar, abordaremos la dimension internacional y antiim
perialista de la lucha anticolonial, concentrandonos en les vin
culos y la alianza entre anarquistas europeos y luchadores, tanto
libertarios como independentistas, de los territorios colainiga

Lo primero que tenemos que olvidar, y que ya de alguna manera
mencionamos al subrayar el caracter internacionalista y trashu
mante del anarquismo, es la falsa creencia de que el movimiento
obrero europeo, sus luchas e ideas, se desarrollaran aislados de los
acontecimientos y dindmicas globales y fueran una especie de
producto cerrado y autorreferencial hecho en Europa y posterior
mente exportado al mundo. En este sentido, como mencionamos,
tenemos que ver esta temprana globalizacién del pensamiento
antisistémico en el contexto de la expansion del capitalismo bajo
su modalidad imperial. Asi, los imperios se enfrentan al mismo
tiempo con el auge de luchas obreras en su seno, como con las
revueltas anticoloniales en sus “posesiones” de ultfaemael
panorama de una creciente turbulencia mundial que alcanza su
climax en con el estallido de la Primera Guerra Mundial.
Como aseguran Van der Walt y Hirsch: “Anarquismo y sindicalis
mo fueron corrientes importantes en las luchas antiimperialistas,
incluyendo las anticoloniales, en el tardio stgloy hacia me
diados del sigler , siendo durante la mayor parte de este periodo
mas importantes que sus rivales marxistas” (Van der Walt-y Hir
sch, : xxxii, traduccién nuestra).

De ahi, el anarquismo se constituye desde una mirada global
sobre la dominacion y explotacion, vinculando la situacion de los

No es casualidad que, tras la masacre de la Comuna de Paris, sfimbolo de
la lucha obrera y libertaria, los/@smunardsobrevivientes fueran deportados/as a
Nueva Caledonia, colonia francesa, donde descubren la lucha anticolopigluel
kanak. Aunque muchos no saben interpretarla, dejandose llevar pegeiceliza
torio” etnocéntrico, la gura emblemética de la Comuna, la “Virge@'Rojarquista
Louise Michel, se vincula con la lucha local en contra del Imperio francésny-se co
promete con la revuelta de los kanak de . Elegimos destacar su postura, en lugar
de la de algunos de sus comparieros, como ejemplo de un anarquismo aaticolon
gue buscamos visibilizar.
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trabajadores europeos con la dominacion colonial del mundo en
el marco de la expansion imperial del capital. Se detecta el interés
comun de las luchas sindicales, antimperialistas y anticoloniales
por debilitar, combatir y destruir a los imperios y de esta manera
liberar a los oprimidos, tanto de las colonias como de Ediepa.

este sentido, la lucha por la emancipacion social de los trabajado
res tenia que ser mundial y, como tal, necesitaba resporager a |
condiciones locales propias del régimen colonial o poscolonial
dependiente con sus formas serviles y esclavistas de relaciones
sociales, donde la etnia y la raza se adhieren a la clase.

De esta manera, sobre todo a partir de los afios setenta del si
gloe « , observamos diversos vinculos entre el movimiento obre
ro europeo Yy las luchas antiimperialistas y anticoloniales dentro
y fuera de Europa, como indica Benedict Anderson en su libro
Bajo las tres bandergs ), al relatar las conexiones entre el
anarquismo en Espafia y el independentismo lipino y cub&no,
unidos en su lucha contra el Imperio espafiol. El autor describe el

Esta mirada permanece y resurge durante la Guerra Civil en Espafia, eomo po
demos ver, por ejemplo, en la carta abierta escrita ena la ministra Federica
Montseny por el anarquista Camilo Berneri del Batallén Malatesta, tigidada el
destino de la revolucion social en Catalufia y la lucha contra el fascismo de Franco
con la urgencia de una alianza anarquista anticolonial y antimpexiedistios pue
blos colonizados del Magreb (Véase "Introduccion”, en ee. ., ).

Anderson () nos acerca el personaje de Isabelo de los Reyes, independen
tista lipino, quien en la céarcel barcelonesa se hace anarquistolsegresa de
Espafia a Filipinas en , llevando ejemplares de obras de Proudhon, Malatesta y
Kropotkin, ademés de Marx. Pone en préctica el anarquismo conocido elo@arce
y se organiza junto a la clase obrera lipina, primero con los tifisgyaluego con
otros sectores. En su labor compagina el sindicalismo con la lucha hariorexo
contra Espafia y luego contra Estados Unidos. Es detenido por las autoriades
loniales estadounidenses y acusado de “agitador peligroso y anarq@senszn
siendo juzgado en  por “conspiracion obrera” Otro personaje crucial en estos
encuentros anarcoanticolonialistas fue Fernando Tarridancude origen catalan,
anarquista, relacionado con las luchas anarquistas de Barcelemagseribia en
contra del dominio espafiol sobre Cuba, Puerto Rico y Filipinas. Erfue elegido
delegado ante el Congreso Internacional Socialista de Palfs jpdreros barcelo
neses. Cuenta Anderson que muchos de los aliados parisienses de Ranu&s,Betan
el procer de la independencia de Puerto Rico, también fueron anasgtiRssaulto,
quizé para sorpresa de alguien muy alejado del anarquismo, que los masedérgi
estos aliados eran los anarquistas o0 sus simpatizantes” (Anderson,).
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ambiente de la época en el que diferentes fuerzas actlangor sep
rado o conjuntamente: el socialismo obrero, nacionalismos étni
cos (primavera de los pueblos) y el anticolonialismo, amenazando
la estabilidad de las grandes potencias. Nos muestra una compleja
red de dependencias entre el gobierno espariol bajo la presiden
cia de Antonio Canovas del Castillo { ), la guerra por

la independencia cubana y lipina (- ), el imperialismo
estadounidense y la persecuciéon del movimiento anarcosindica
lista. Canovas,omen omeajusticiado por el pistolero anarquista
italiano Angiolillo en , fue responsable de reprimir tanto a
cubanos y lipinos, como a los anarquistas “esparioles”

Asi, Barcelona y su carcel Montjuic, llena de anarquistas y de
portados anticolonialistas lipinos cubanos y puertorriquefios,
se vuelven un caldero subversivo, donde los caminos y fos mé
todos de unos y otros se juntan. También Paris y posteriormente
Londres (cuando las leyes francesas contra anarquitesLois
Scélérates Leyes Villanas de - les obligan a irse de
Francia) fueron otros de los espacios en que coneuyeron anar
quistas y anticolonialistas, que, huyendo de la persecucion, en
contraban plataforma comun para su activismo politico. Ademas
de compartir clandestinidad, carceles, exilios y lecturas, todos
ellos coinciden en el método revolucionario (insurrecciones), la
accion directa y la propaganda por el hecho, como el magnicidio,
gue promovidos por anarquistas inspiran también a nacienalis
tas, independentistas y activistas anticoloniales.

Podemos ver, por ejemplo, que anarquistas de Cuba y Espafia
unieron fuerzas en los procesos insurreccionales contra-la Co
rona espafiola en las guerras de y a pesar de las pre
ocupaciones y divergencias sobre el futuro de la lucha indepen
dentista cubana. Aunque los anarquistas l6gicamente réarmaza
el horizonte politico probable del independentismo, que era la
formacién de un nuevo Estado nacional, ninguno era ajeno a la
situacién de opresion colonial sufrida por el pueblo caribefio, y
muchos se sumaron directamente a esta causa, defendiendo el
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derecho de los pueblos a la autodeterminacion (Cobos).
Esto explica el hecho de que muchos anarquistas se incorporaran
al Partido Revolucionario Cubano)Y de José Marti, que por
esta razoén tuvo caracteristicas federalistas, aunque el mismo pré
cer nacional cubano considerase al anarquismo como una fuerza
negativa y antipatridtica. Como observa Anderson:
José Marti habia atacado con frecuencia y mordacidad al anar
quismo, por considerar que despreciaba la politica en el sentido
“normal” de la palabra y negaba el concepto de la patriatrBor o
lado, habia muchos anarquistas que veian en el hambre de poder
estatal de los lideres nacionalistas y en el fetichismo de fas elec

ciones una sefial de que la independencia no mejoraria mucho la
vida real de los obreros (Anderson, : ).

Revolucion social y la autodeterminacion de los pueblos vs.
el nacionalismo y el antiimperialismo populista

En la mirada critica de Marti hacia el anarquismo y viceversa po
demos vislumbrar algunas lineas de tension entre el ideal acrata
y el proyecto anticolonial de corte patriético independentista. De
hecho, la apertura anarquista a las luchas anticoloniales, donde los
enfoques de clase, nacion, etnia y raza coneuyeron y se cempagi
naron, no estuvo exenta de contradicciones, algunas creativas, a
modo de alebrijes, otras delicadas y lamentables. Como explica
Anderson: “El anarquismo defendia la abolicion de las fronteras;
es decir, amor sin fronteras, ya sean geogra cas o de distitecion
clases” (Anderson, : ), lo que le permitia solidarizarse con
todas las luchas emancipatorias sin restricciones. Sin embargo, el
mismo principio que lo acercaba al anticolonialismo facilmente
podia alejarlo de él, puesto que signi caba rechazar la lucha in
dependentista por un Estado propio, en el que las viejas fronteras
fueran sustituidas por unas nuevas. Por ello, cuando seapasab
de la propuesta negativa de la lucha en contra del enemigo co
mun, el Imperio colonial, a la lucha positiva en favor de un pro
yecto de sociedad, los/las anarquistas solian entrar en desacuerdo
con los/las patriotas independentistas. De ahi, nos preguntamos,
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siguiendo las inquietudes de Hirsch y Van der Walt (): ¢.cédmo
se ubica el anarquismo frente a la cuestion independentista y na
cionalista en el contexto de las luchas anticoloniales?, ¢,como in
corpora dentro de la lucha de clases y el internacionalismo obrero
la reivindicacion de la autodeterminacion nacional?, ¢,como lidia
con el auge del nacionalismo en los movimientos anticoloniales y
antiimperialistas en los que participa?

No cabe duda, como subraya Maia Ramnathuefascinante
libro Decolonizing Anarchism. An Antiauthoritarian History ef In
dia’s Liberation Struggle ), de que el mismo anarquismo ha
sido ineuido e interpelado por las luchas anticoloniales, al mismo
tiempo que ineuyo en ellas, radicalizando sus proyectos politicos,
por lo cual su postura sobre las tensiones resultantes de sus inter
secciones Yy articulaciones con el mundo colonial y poscolonial
no tendra una respuesta univoca y Unica, sino plural y derivada
de la praxis ubicada en los contextos sociopoliticos concretos. De
hecho, Van der Walt y Hirsch ( ) distinguen tres tendencias
principales en el posicionamiento de los/las anarquistas frente
a las corrientes nacionalistas de liberacion: la primera fue el re
chazo a estas luchas como fltiles por su caracter interclasista y
cuyo anticolonialismo simplemente se reducia a remplazar a los
opresores extranjeros por locales; la segunda fue apoyarlas con
la esperanza de que la lucha nacional a corto plaza mejorara las
condiciones de libertad y facilitara la lucha posterior por una so
ciedad sin clases y sin Estado; y la tercera postura consistia en
incorporarse en las luchas independentistas para su radicaliza
cibninmediata hacia una revolucién no soélo politica sino social
desde abajb.

Como pas6 en Cuba, anteriormente mencionada. En Egipto, Malategtalapo
revuelta del militar nacionalista Ahmad Urabi de ,y en Ucrania, el Ejército Ne
gro de Makhno unié la lucha campesina por la tierra y el autogobierno con la lucha
antiimperialista del pueblo ucraniano, al declarar la independenciardait) como
“la independencia social de los trabajadores y campesinos” (Van der Vifsitly, H

2 Ixvi).
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A pesar de la pluralidad de estrategias, podemos, sin embargo,
partir de dos principios comunes e insoslayables para cualquier
anarquismo: el antiestatismo y el anticapitalismo, que entraban en
coneicto con los proyectos de construccién de Estados naciona
les burgueses como resultado de las luchas anticoloniales o de li
beracion nacional. Como indican Van der Walt y Hirsch: “La libe
racién nacional genuina no signi caba un Estado independiente,
sino la satisfaccion de las demandas de las masas de igualdad so
cial y econdmica a través de una sociedad socialista libertaria’
( . Ixv, traduccion nuestra). En resumen, un anticolonialismo
libertario como apuesta politica, al mismo tiempo que entra en
tensién y coneicto con los proyectos de independencia nacional
pro estatal, aporta a vislumbrar las alternativas a la tapoas
cionalista, al oponerle la autodeterminacién de los pueblos y la
emancipacion social del Estado y del capital.

El anarquismo presenta su dimension anticolonial cuando es
consecuente con el hecho de que el colonialismo es una de las
formas mas brutales de jerarquia (hasta ontolégica si in@orpo
el criterio de la raza) y de concentracién de poder con el-objeti
vo del dominio y la deshumanizacion absoluta. A la vez, es una
condicion primaria del capitalismo, tanto en los procesos de acu
mulacion primitiva estudiados por Marx, como en la expansion
mundial del capital. En este sentido, el colonialismo y el-impe
rialismo forman parte inseparable del problema del Estado y del
capitalismo y, como tales, merecerian ser combatidos con todas
las fuerzas.

Los problemas con algunas conceptualizaciones del ararquis
mo y el socialismo en general empiezan cuando los sujetos de
la liberacion/emancipacion del poder colonial no son tan sélo
trabajadores comprendidos en términos estrictos de clase, sino
pueblos, grupos étnicos o “naciones” que demandan su derecho
a la autodeterminacion colectiva como tales. Porque, aunque la
cuestién del rechazo acrata a la via estatal de emancipacion co
lectiva parece clara, la postura frente al factor “naciomatiigo
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ya no lo es. El debate sigue abierto hasta el dia de hoy y suscita
recelos y divisiones dentro del anarquisfral, poner en tela de
juicio la siguiente pregunta: “¢ Es posible entonces conceptualiza
la liberacion de la nacion del Estado, junto con la liberacién del
pueblo de la ocupacién y la explotacién?” (Ramnath,: ).
Revisemos algunos aportes del debate anarquista sobre el tema.

Mijail Bakunin, representante del sindicalismo revoluciona
rio antiautoritario y el gran contrincante de Marx, mostré una
especial sensibilidad, derivada de su propio origen y contexto
politico, en cuanto a las luchas de liberacion de los pueblos. El
revolucionario ruso, que antes de declararse anarquista difundia
ideas paneslavistas, entendia que el colonialismo sufrido por los
pueblos, en este caso eslavos de parte del Imperio ruso, como
también de los imperios austrohdngaro y prusiano, ademas de ser
contrario al ideal libertario, podria ser un disparador poderoso de
luchas antiimperialistas que ayudarian a la revolucién proletaria.

Bakunin entendié que, ademas del antagonismo burgue
sia-proletariado, existen otras relaciones de dominacién y resis
tencia, desde diferentes sujetos que escapan al reduccionismo
materialista y tienen que ser tomados en cuenta en una+evolu
cion verdaderamente libertaria. En este sentido, la emanaipacio
no se limita s6lo a la clase obrera como sujeto revolucionario,
sino que se extiende a los pueblos, razas, etc. Del mismo modo, la

Aunque nuestra atencion esta puesta en el caso del “mundatglposcolonial”
extraeuropeo, podemos encontrar debates parecidos en varios pregejuEDs,
entre ellos, el tema de la independencia catalana, que comparte pleTEsaimtes
con el proceso de independencia cubana. Asi, en elAita@uismo frente a los
nacionalismo§Aisa et al., ) varios autores debaten sobre el apoyo anarquista a la
lucha catalana actual, dividiéndose en al menos dos posturas enfreatatas |
ritaria, que rechaza cualquier vinculacién anarquista con los movosigdepen
dentistas considerados burgueses estaddlatras, nacionalistzngig@enemigos del
anarquismo; y la otra, vinculada mas bien con el mundo &crata catalan, qua apues
por el caracter popular de movilizaciones independentistas, en las dag st
quistas deberian participar como un elemento capaz de radicalizar las demand
sociales y advertir de los peligros del proyecto nacionalista, ademéyaleleya
especie del “mal menor”, un Estado propio méas débil, en su camino haciada fut
transformacion radical.
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gura del “oprimido” que propone permite considerar come su
jetos revolucionarios a los sectores populares que no son obreros
europeos industrializados, sino campesinos colonizados o perso
nas racializadas y esclavizadas, doblemente oprimidas. Asi, segun
Bakunin, muchos de los trabajadores, ademas de sufrir-la do
minacion estatal y la explotacion capitalista, también formaban
parte de los pueblos colonizados que enfrentaban la dominacion
y explotacion colonial imperial, la expresién méxima de todo lo
gue el anarquismo se proponia abolir. De acuerdo con Bakunin,
el posible éxito de las luchas obreras y campesinas de la Rusia za
rista estaba vinculado con la potencia de las luchas por la libertad
de los pueblos dominados por el Imperio, puesto que: “Un pais
dedicado a la conquista es necesariamente un pais internamente
esclavizado'Gatecismo revolucionario ], en Antologia Dal
go, Do)

Como podemos ver en silamamiento a los eslavds :
texto temprano marcado todavia por la idea paneslavista; Baku
nin convoca a la liberacién de todos los pueblos oprimidos en
contra de las fronteras impuestas y disputadas por los Estados
en las guerras imperiales: “iLibertad para los oprimidos, los pola
cos, los italianos, para todos! jBasta de guerras de conquista, nada
de guerras salvo la Gltima guerra suprema, la guerra de la-revolu
cion de todos los pueblos! jBasta de estrechas fronteras impuestas
por la fuerza en congresos de déspotas...!” (en Antologia Dolgo ,

). De esta manera, su llamado a la libertad, igualdad y
fraternidad de los pueblos era la base de un internacionalismo
y anticolonialismo anarquistas que completaba y desbordaba la
categoria de clase.

En suCatecismo revolucionarite Bakunin proclama el
derecho absoluto de cada nacion a “la autodeterminacion en li
bre asociacion”, una propuesta claramente no estatista, donde la
nacién seria entendida como una “federacion de provincias auto
nomas”: “Cada tierra, cada nacion, cada pueblo, grande o-peque
flo, débil o fuerte, cada region, cada provincia y cada comunidad
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tiene derecho absoluto a la autodeterminacion, a hacer alianzas,
unirse o separarse como quiera, prescindiendo de los asi llama
dos derechos histéricos y ambiciones politicas, comerciales o es
tratégicas de los Estados” (en Antologia Dolgo, : ). Este
aporte bakuniano a la de nicion de la nacién que disputa su sig
ni cado contra el reduccionismo estatal del nacionalismo sera
crucial para la propuesta “anarcoindianista’” que presentaremos
mas adelante.

La “nacién” no seria, necesariamente, la sustancia o eompo
nente humano del Estado, sino que mas bien se igualaria con el
pueblo como una colectividad autodeterminada que se distingue
por ciertos rasgos culturales y étnicos y puede organizarse de
manera descentralizada/federalista y autbnoma en cuanto a sus
componentes, en vez de constituir un todo uni cado, jerarquico
y centralizado. De ahi, ser pueblo/nacion, tener nacionalidad de
rivada de sus rasgos especi cos y no de pertenecer a un Estado,
no signi caria coincidir con lo que las fuerzas uni cadoras y pro
toestatalistas, como el nacionalismo, digan sobre su caracter, su
destino y sus fronteras.

El principio federalista de entidades autbnomas nos permite
ver a la nacién como una confederacion de diversidades aut6
nomas que coneuyen voluntariamente y no como una realidad
homogénea, delimitada y esencializada ontolégicamente. Asi,
Bakunin reitera:

Todo pueblo, por mas pequefio que sea, tiene su propio caracter
especi co, su estilo de vida, de lengua, su manera de pensar y de
trabajar; y precisamente este caracter, este estilo deonda,
tituyen su nacionalidad, que es la suma de su vida histérica, de
Sus aspiraciones y circunstancias. Todo pueblo, al igual que todo
individuo, es por fuerza lo que es y tiene el derecho inalienable
a ser €l mismo.

Sin embargo, aqui marca la distancia crucial entre el anarquis
mo y el independentismo estatista:
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Pero, si un pueblo o un individuo viven de una cierta manera, eso
de ningln modo signi ca que tienen el derecho de considerar
su nacionalidad o su individualidad como un principio absoluto

0 exclusivo, ni tampoco deben estar obsesionados por ello. Por
el contrario, cuanto menos preocupados estan por si mismos y
cuanto mas concentrados estén en la idea general de la humani
dad, mas coherente y profundo pasa a ser el sentimiente de na
cionalidad y de individualidade{ estatismo y la anarqujia ]
enAntologia Dolgo, : ).

Segun Bakunin, la particularidad individual y colectiva- pue
de desarrollarse y sorecer plenamente sin convertirse en egois
ta, chovinista y, nalmente, colonialista, sélo en el marco de la
solidaridad y la fraternidad humataDe ahi, el revolucionario
acrata advierte que las luchas por la independencia nacional si
son revoluciones exclusivamente politicas y no sociales, es decir,
si su objetivo es fundar otro Estado en vez de emancipar politica y
econémicamente a los “oprimidos”, son revoluciones falsas desde
el principio Catecismo revolucionafio ). Por ello declara su
“simpatia por cualquier insurreccion nacional, siempre que esta
insurreccion esté hecha en nombre de nuestros principios y de
los intereses politicos y econdémicos de las masas, persano pa
intentar de forma ambiciosa formar un Estado poderdsedé
ralismo, socialismo y antiteologisfno ], en Antologia Dolgo

- ).

En resumen, al mismo tiempo que de ende el derecho ina
lienable de cada pueblo a una existencia y a un desarrollo libres,
es decir, a su autodeterminacion, Bakunin rechaza la naeionali
dad/etnicidad como principio exclusivo de pertenencia que sepa
ray jerarquiza la humanidad. Asi, la nacionalidad formulada por

Hay interesantes puntos de coincidencia entre el pensamiento de Baklnin y e
marxista anticolonial Frantz Fanon (Allen Knight, ) respecto al sujeto revelu
cionario, los “oprimidos” de Bakunin y letemné%de Fanon, que, como menciena
mos, rebasa la categoria del obrero industrial del marxismo cléasitdoye lambién
al campesino colonizado, el “lumpen’, la gente racializada, etc.; el@&pelalencia
como fuerza revolucionaria y la critica de las revoluciones politicas Sasgyee
desvian las luchas anticoloniales.
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el nacionalismo desde el Estado o en vistas de construiragoEst
propio es contrarrevolucionaria, puesto que niega la composicion
plural de cada pueblo y el derecho de cada comuna/comunidad,
provincia, region, a la libertad en el marco de una organizacion
social federalista. Este “patriotismo siniestrdice Bakunim

sacri ca los reales intereses de las masas en nombre del llamado
bien comun, que siempre es el de las clases privilegiadas. No ex
presa otra cosa que los supuestos derechos histéricos Yias am
ciones de los Estados” (en Antologia Dolgo, : Do)

Tenemos aqui, entonces, las primeras pistas para la distincion
de una nacién/pueblo basada en el hecho de compartir un tron
co cultural comun dentro de una pluralidad interna, con derecho
a la autodeterminacion desde abajo, de una nacion homogénea
y uni cada desde arriba por un discurso nacionalista patriético
cuya maxima expresion es el Estado existente o por alcanzar. La
primera podria ser de interés anarquista y volveremos a ella mas
adelante, mientras que la segunda es rechazada por los peligros
politicos que involucra, como hemos podido ver a lo largo del
desastroso sigl® con las experiencias del fascismo, el nazismo
y los populismos.

Sin embargo, con el correr del tiempo y el creciente peligro re
lacionado con el uso del término “nacion’, debido a la facil eonfu
sion conceptual y, sobre todo, a la practica revolucionaria, varios
anarquistas renegaron de ella por completo. El internalisono
proletario fue contrapuesto al patriotismo y el nacionalisme, fre
cuentemente entendidos como sinénimos e identi cados como
principales pilares de la ideologia burguesa/oligarquica para divi
dir y dominar a las clases oprimidas. Por ejemplo, desdguet
Rafael Barrett ( - ) promovia la solidaridad de “los explo
tados” en el marco de la “gran patria proletaria’ por encima de las
fronteras culturales de los Estados, esas “patrias dtiibgislas
por los verdugos de la clase trabajadora:

Estos explotados forman por toda la super cie del planeta una
inmensa patria dolorosa. Lo que urge es la prosperidad de esta
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gran patria, y no la de las patrias chicas. Vuestros verdaderos
compatriotas y hermanos no son vuestros patrones ni vuestros

jefes, sino los obreros de Londres, San Petersburgo y Nueva York
(La huelgd ], en Barrett, : ).

En su articulo "Patriotismo”, de , el escritor anarquista se
muestra radical contra las tendencias nacionalistas en el Paraguay
de su época, al exaltar que el amor hacia lo propio sélo tiene valor
unido al amor hacia lo ajeno, ambos con sentido critico y en una
solidaridad humana sin fronteras: “Amad vuestra tierra y también
la ajena. Amad vuestros hijos y también los ajenos. Admirad los
héroes de aqui y de all4. Y no admiréis los héroes asesigog, au
sean de aqui. Pero si no amais sino lo vuestro, no amais, odiais”
(Barrett, : ). EnlLa patria y la escuelde , arremete
contra la educacion patriética que, segun él, s6lo ensefia la “hosti
lidad estupida’ hacia el otro, la “ferocidad militar” y la cultura de
guerra, en vez de formar a los seres humanos para que sepan ver
mas alla del “interés nacional” que, como denuncia, no seria otra
cosa gue el interés de la clase explotadora: “Que sepa que no es el
fanatismo quien engrandece las patrias modernas, sino el trabajo,
y que no hablan a cada momento de la patria los que la-engen
dran, sino los que la explotan” (Barrett, : ).

De manera parecida, Rudolf Rocker-( ), importante
critico acrata del nacionalismo en el contexto del ascenso-del na
zismo en Alemania, aseguraba que la nacién no es la causa sino el
resultado del Estado, puesto que son precisamente los Estados los
gue crean a las naciones y no al revés, como sugiere el discurso
nacionalista. Para el autor, la “nacion” no existiria “naturalmente”
mas alla del Estado sino, al contrario, seria un término vincula
do estrictamente con el uso moderno estatista. El nacionalismo
seria, segun Rocker, “una religion politica’, una especie de “reli
gién secular” de la modernidad, al decir de Gellner (), cuya
nalidad es crear “lo nacional’, al ser la nacion una “invencion”y
una “manipulacion ideolégica’, el resultado de un cuidadoso tra
bajo de seleccion, reinterpretacion y reinvencion de la historia,
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costumbres y valores de una o varias comunidades humanas, a
n de imponer una identidad Gnica'y rme, capaz de justi car el
proyecto politico y econémico de la nueva élite en el poder.

El nacionalismo basado en la reivindicacion de una nacion
estatal y un pueblw¢lK) abstracto y esencializado que nos hace
imaginarnos como una comunidad de iguales que nunca hemos
sido, aparece, segun Rocker, en respuesta a una necesidad urgente
de legitimar el nuevo régimen republicano burgués que va susti
tuyendo en Europa el anterior sistema monarquico basado en el
“derecho divino’La nacion moderna, entonces, ha sido pensa
da para desactivar el peligroso potencial del coneicto de clases
y posibilitar la reproduccion de una sociedad capitalista perfec
tamente disciplinada y subordinada al ideal burgués de acumu
lacion.En este sentido, segun apunta Rocker, la nacién se de ne
como “egoismo organizado de minorias privilegiadas” que bajo
el discurso del interés nacional, en realidad, promuevenesu int
rés particular de clase: “Se habla de intereses nacionales, de ca
pital nacional, de mercados nacionales, de honor nacional y de
espiritu nacional; pero se olvida que detras de todo sélo estan los
intereses egoistas de politicos sedientos de poder y de comercian
tes deseosos de botin’ (Rocker, : , ). Asi, el Estado leqgi
timado por la nacion pretende volverse duefio incuestionable de
los signos identitarios, monopolizando el sentimiento de arraigo
y el amor a lo propio en el marco de una patria celosa, enemiga
de otras patrias.

De esta manera, el nacionalismo es movilizado para-conte
ner las contradicciones primordiales del capitalismo, desarmar
la lucha de clases, en tanto es un movimiento que se proyecta
como interclasista, para pacicar la reivindicacion social que
pueda amenazar el régimen capitalista e imponer el autocontrol
a los dominados, mucho mas e caz que el control gubernamen
tal directo. Es asi como se construye la hegemonia en el senti
do gramsciano, convenciendo al dominado de la naturalidad de
su condicion y escondiendo las jerarquias tras la mascara de la
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ciudadania supuestamente igual para todos los nacionales. La na
cion, convertida por el nacionalismo en un ente ahistorico, cuasi
sagrado, precedente y superior a la sociedad, a los individuos y los
colectivos que la componen, sirve para imponer la voluntad del
Estado por encima de las voluntades y las libertades particulares,
donde cualquier divergencia del proyecto nacionalista es-consi
derada “herejia’ y crimen contra la patria: “Bajo el manto de la
nacion se puede esconder todo lo que se quiera: la bandera nacio
nal cubre toda injusticia, toda inhumanidad, toda mentira, toda
infamia, todo crimen” (Rocker, : - ).

Esta critica propia, tanto del anarquismo como, en general,
del socialismo novecentista, incluido el marxismo, se refuerza en
el contexto especi co del mundo y de la Europa de la primera
mitad del siglees, cuando el nacionalismo, junto con el impe
rialismo y el colonialismo, lleva a la humanidad a dos guerras
mundiales y sirve de base al fascismo y su variante mas extre
ma, el nazismo. De hecho, Rocker vincula el nacionalismo con el
fascismo, al ser este Ultimo una radicalizacion de la estadolatria
propia de la ideologia burguesa que llevaria hasta las Gltimas con
secuencias la fe hegeliana en el Estado:

El nacionalismo moderno no es mas que voluntad del Estado
a todo precio, completa supresion del ser humano en holocaus
to a las nalidades superiores del poder. Esto es precisafoent
caracteristico: el nacionalismo actual no nace del amor al propio
pais ni a la propia nacién; tiene su raiz mas bien en los planes
ambiciosos de una minoria &vida de dictadura, decidida a im
poner al pueblo una determinada forma del Estado, aun cuando
repugne completamente la voluntad de la mayoria. [...] el amor
a los semejantes debe quedar aplastado ante “la grandeza del Es
tado’, al cual los individuos han de servir de pdgtxKer,

).

En un tono parecido, Luce Fabbri, anarquista italo-uruguaya
refugiada en Montevideo del régimen de Mussolini junto asu pa
dre, el importante militante anarquista Luigi Fabbri, asocia-el na
cionalismo del sigle= con el fascismo. Este ultimo, “una fuerza
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de poder en busca de una ideologia’, “una fuerza profundamente
conservadora y realmente antisocialista’, se serviria del naciona
lismo como la ideologia necesaria para fundamentar su “voluntad
de poder”: “El nacionalismo, pues, dista mucho de constituir la
esencia del fascismo, pero parece ser la mas importante de sus
ideas-fuerzas, de alguna manera relacionada con su esencia ver
dadera’ (Fabbri, : ). Elfascismo, segln la autora, se presen

ta como “la expresién mas cabal de la pasion nacional agresiva
y resentida’ y de esa “vaga voluntad colectiva de poder que es el
nacionalismo” (Fabbri, : ).

Fabbri llama nuestra atencion hacia los nes antirrevolucio
narios del fascismo (“contrarrevolucion preventiva’), surgido del
miedo de las élites ante el creciente movimiento socialista, que
manipula los sentimientos populares para desviarlos de la lucha
de clases hacia la lucha por un vago interés nacional/racial:

El fascismo fue esencialmente el producto de un miedo feroz
de todos los que gozaban de una situacién mas o menos estable
 no relacionada totalmente con un trabajo productivo, o de un
prestigio basado en una escala tradicional de valofesite a

la incognita de una revolucién que parecia inevitable. El pueblo,
en la calle, borracho de una esperanza vaga, cantaba “jQueremos
hacer la Revolucién! jViva el socialismo y la libertdd! fas

cismo surgi6 contra el socialismo y la libertad, surgié como “con
trarrevolucion preventivgFabbri, ., Subrayado nuestro).

Esta asociacién profundamente negativa de la nacién con el
nacionalismo, una fuerza conservadora y antisocighstase
se traslada a la interpretacién de las realidades latinoamericanas.
Asi, el anarquismo, como propuesta tedrica y como movimiento
de masas bajo las banderas del anarcosindicalismo, se distancia
rotundamente de los nacionalismos “antiimperialistas” hasta co
vertirse en el enemigo nimero uno de los gobiernos populistas
y “progresistas” que han proliferado en el continente a partir de
la década de los treinta del sigloy hasta la actualidad. Los/las
anarquistas se han opuesto a argumentaciones de que el nacio
nalismo latinoamericano pueda ser “diferente” al europec@or
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“un nacionalismo de izquierda’, al decir del marxista boliviano
René Zavaleta Mercaéfajados sus supuestos méritos en la lucha
contra el imperialismo, el colonialismo y a favor de “los pobres”.

Como no es el espacio para profundizar en esta temética, s6lo
nos limitaremos a subrayar lo obvio: los anarquismos latinoame
ricanos rechazaron el nacional-populismo en tanto lo asocian
mas bien con el fascismo y nunca con el socialismo (a menos
gue se trate del “nacionalsocialismao”, perdonen la ironia), como
lo hace Fabbri, cuando de ne el gobierno de Juan Domingo Pe
ron en Argentina como “la experiencia mas tipica, aunque incom
pleta, de fascismo en nuestra América Latina’ (Fabbri; ).

El populismo latinoamericano no es mas que una apuesta por
edi car o reforzar, cuando mucho, un capitalismo de Estado con
una nueva clase dirigente de burguesia nacional autoproyectada
como “progresista’ y “patriética’ frente a la anterior oligéag&e
trataria de un proyecto de a anzamiento del Estado-nacién en
el marco de la modernizacion capitalista que exige subordinar
y corporativizar el mundo de trabajo, aniquilando la autonomia
sindical, persiguiendo luchas sociales genuinas y suprimiendo
discursivamente el antagonismo de clases en nombre de la uni
dad nacional “antiimperialista’, frecuentemente encarnadaren
lider carismético y su partido, Unica esperanza de la patria. No
hay que olvidar que cualquier proyecto nacionalista se asienta
una fuerte alianza con el sector militar, por excelencia autoritario
y contrainsurgente, beati cando a las fuerzas armadas como de
fensoras de la patria y fuerza motriz de la sociedad civil.

De esta manera, Fabbri advierte de los peligros de confundir
el nacionalismo con la lucha social y ver en él una herramienta de
liberacion anticolonial y antiimperialista:

Estariamos ante una version del nacionalismo presuntamente pgpelapues
ta por lo propio frente a lo extranjero, por un “pueblo” interclasistadra las ofi
garquias “antipatria’, y por el desarrollo de la economia naciontd itembate del
capital mundial. Este presunto nacionalismo de izquierda “se elssamta nocion
de la lucha de clases, nocién que después, por consiguiente, no se rdswaivia s
contradicciéon general contra opresores y oprimidos, sino en la oposicionchda lu
entre las clases nacionales y las clases extranjeras” (Zavaleta,
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Por desgracia el nacionalismo y la lucha social ahora tienden
a confundirse como quizas en ningin momento de la historia.
Para nosotros tal distincion deberia ser obvia desde la época de
la polémica Mazzini-Bakunitt,y sin embargo no lo es. [...] El
movimiento anticolonial es justo, y me imagino que un libertario
no puede en ninguna parte sentirse indiferente frente a ese tipo
de reivindicacione®ero su papel sera siempre poner el acento en
la fraternidad entre los oprimidos y explotados del pais dominado
y los oprimidos y explotados de la potencia domirizstteten
dria que ser evidente para cualquier socialista. En cambio, esta
escala de valores parece tender a restringicsenglo libertario,
gue independiza la justicia y la libertad de la idea de la patria, por
mas que esta Ultima se disfrace de antimperia(isabbri,

, Subrayado nuestro).

Como vemos en el fragmento citado, el anarquismo se-mues
tra anticolonial y antiimperialista mientras lucha por la autode
terminacion de los pueblos en contra del Estado, defendiendo el
derecho a la particularidad en conexion con la fraternidad-mun
dial entre los oprimidos mas alla de la idea de la patria: “Para
un anarquista debe ser tan importante la defensa de lo local
como la conviccién de que esas formas particulares nunca justi
can la aparicién de fronteras ni la formacion de Estados” (Calero,
enAisaetal., : ).

El lema anarquista “jque ardan todas las patrias!”, que marca
su internacionalismo y su histérico rechazo a las guerras como
expresion de las ambiciones de dominacion imperialista, mas que
un grito de odio es, para Fabbri, igual que para Barrett, un grito
de amor contra la segregacién y separacion chovinista de los seres
humanos:

amor del que tir6 el fusil y fue ejecutado por haber gritado-"jher
mano!" al que hablaba otro idioma del otro lado de las trincheras;
amor de los desertores que habian luchado contra la guerra y

Fabbri se re ere al sinuoso proceso de liberacion y uni cacion italiana meege
fricciones entre republicanos y socialistas. Mazzini era el principalesfae® del
emergente nacionalismo italiano y de la causa republicana contra aacamme
narquicas, compartio espacios de lucha con Bakunin, quien criticdbaitaciones
de un republicanismo ajeno a la emancipacion de la clase obrera.
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habian ido a la carcel para que no murieran los demas; amor de
los que se indignaban por la injusticia, amor de los trabajadores

manuales o intelectuales que organizaban huelgas y preparaban
una revolucion que no llegé (Fabbri, : ).

Sin pretensién de agotar el debate, podemos intentar un cie
rre provisional, destacando el aporte, tanto teérico como practico,
del anarquismo al visualizar los peligros del nacionalismo y sus
derivados, el fascismo y el nacional-populismo latinoamericano,
como contrarios a las luchas emancipatorias de los pueblos y de
la clase trabajadora. En este sentido, el anarquismo se ha empeia
do en demostrar que el nacionalismo/independentismo no seria
mas que so6lo una de las vias posibles de la autodeterminacion
de los pueblos, siendo portavoz de caminos alternativos de la
descolonizaciéon. Su principal aporte ha sido la distincion entre
el nacionalismo estatista y la liberaciéon con potencial revelucio
nario socialista, incorporando a su anticolonialismo, ademas, una
mirada radicalmente antirracista en favor de una sociedad inte
rracial de trabajadores sin clivajes étnicos, como mencionan Van
der Walt y Hirsch:“A nales del sigk> en Cuba, por ejemplo, el
anarquista Circulo de Trabajadores fue la primera asociacion de
la clase trabajadora explicitamente antirracista y antinaciteali
y organizada a través de las lineas raciales, fomentando la con
ciencia de clase y ayudando a erradicar clivajes de raza y etnici
dad” ( : Ivii, traduccion nuestra).

Muchos, como Bakunin, pensaron en la unién revolucionaria
de la cuestion “nacional” y la social en un intento de contrade ni
cion de la nacién/pueblo como “una federacién de provincias au
tonomas” con derecho a la autodeterminacion en libre asociacion.
En la actualidad, son los movimientos de caracter étnico como el
zapatista en México y el kurdo en Medio Oriente las expresiones
mas interesantes de este reto. Sera la linea que nos interesara pro
fundizar en el siguiente apartado acercandonos a las luchas de
los pueblos llamados indigenas, igual que el caracter astiaraci
y antiesencialista de la resexion anarquista y su potencial para
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pensar las luchas anticoloniales dentro y en contra de los Estados
nacionales.

“Negros, Salvajes y Anarquistas” — re exiones sobre la
descolonizacién

Negros, salvajes y anarquistas son los denemina
dores con los que se cali ca el miedo occidental
a perder el control, a perder el dominio. Hagamos

de su retorcida metéafora, de sus miedos, de sus pe
sadillas una realidad. Hoy mas que nunca, fecor

demos la “anarquia’ de Dessalines, aunque no lo
fuera, tanto como la negritud de Durruti.

Jf —eM « ().

En el ensayo “Negros, Salvajes y Anarquistas’, cuyo titulo nos sir
vi0 de inspiracion para este apartado, los autores Aitor Jiménez y
Pedro José Mariblanca ( ) establecen el vinculo entre las resis
tencias anticoloniales de los sujetos estigmatizados por las élites
por no cumplir con el patron de “la modernidad y la blanquitud”
(Echeverria, ),y el anarquismo que se siente identi cado con
su rebeldia y sus practicas comunitarias, al tiempo que padece la
estigmatizacion como una fuerza “barbara’, “salvaje” y criminal:
“sin dios, sin rey ni ley”.
La anarquia propia de quilombos, palenqagbus tugurios,

etc., tan detestada por los padres de las incipientes naciones lati
noamericanas como una fuerza inmunda amenazante para sus
proyectos higienistas y racistas de construccion nacional, fue
detectada y asumida por este anarquismo “de ultramar” (Taibo,

), que compartioé con los sujetos racializados que no encaja
ban en la categoria del proletariado industrial los espacios de vida,
trabajo y resistencia, como también las penurias, la represion y
la carcelAsi, la alianza sui géneris “anarcoindigena-negra-popu
lar’, por una parte, se ha enfrentado a los enemigos comunes: el
Estado y el capital de caracter profundamente colonial y racista,
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ademas de patriarcal; y por la otra, ha recuperado practicas de
sociabilidades alternativas que respondian a un horizonte-no-he
terondmico compartido por amboEn las siguientes lineas;, re
tomaremos algunas resexiones libertarias sobre la cuestion colo
nial, los clivajes étnico-raciales, la identidad y la descolonizacion.

Anarcoindianismo, anarcocomunalismo, naciones
subalternas y la autonomia indigena

Existe una larga y frondosa tradicién de luchas y resistencias de
los pueblos llamados indigenas en contra de la imposicidn co
lonial, primero de las potencias europeas y luego de las nuevas
republicas criollas, que han encontrado en el anarquismo su alia
do y han dejado su impronta en el movimiento acrata, “indiani
zando” sus principios y convirtiéndose en punto de referencia e
inspiracion. En el capitulo 1l revisaremos con detalle algunas de
estas experiencias histéricas, eatebrijes anarquicasn que la
denuncia anticolonial y los esfuerzos por la autonomia de-las co
munidades indigenas se unian ¢o® principios del comunismo
anarquico, de la libertad individual y colectiva y la emancipacion
social.

En la actualidad, esta tradicion de acercamientos entre el anar
guismo y los pueblos indigenas continGa en diferentes dimensio
nes, desde el acompafiamiento y la alianza en las luchas que se
consideran comunes, hasta la elaboracion de enfoques teéricos,
como la antropologia libertaria (véase capitulo 1), y en llamados a
la “descolonizacion” o la “indianizacion” del anarquismo (latino)
americano. Dicha tendencia encuentra diferentes nombres: “anar
guismo comunal” 0 “anarcocomunalismo’, que haria referemcia
la tradicion del comunismo anérquico (anarcocomunismo) y la
comunidad “tradicional” como fuente de inspiracion y accéin;
“anarquismo raizal{Restrepo Otavo, en Ruiz, ) en referen
cia a la necesidad de un enraizamiento profundo con la realidad
latinoamericana y sus pueblos; y el “anarcoindianinioi. este

En la propuesta original de Dupuis-Deri y Pillet () se usa la palabra
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sentido podemos mencionar las publicaciones de Francis Du
puis-Deri y Benjamin Pillet () y de Jacqueline Lasky |

desde los territorios de América del Norte; asi como el libre com
pilado por Javier Ruiz ( ) desde las geografias latinoamerica
nas, que proponen “repensar el anarquismo” en calidad de luchas
indigenas actuales, inspiradas en la lucha zapatista en Chiapas,
México, la resistencia mapuche en Chile y Argentina, los levanta
mientos indigenas en Bolivia y Ecuador o la lucha por el territorio

y la autonomia en Brasil y Colombia, s6lo para mencionaf algu
nas. El antiextractivismo, la autonomia, la comunidad, el-asam
bleismo, las alternativas ecosociales, son algunas de las tematicas
de su interés.

Como aseguran Dupuis-Deri y Pillet: @larcho-indigenis-
me no es tanto un movimiento o una corriente politica sino un
proyecto de encuentro, una mirada de solidaridad y complici
dad entre los/las anarquistas y los pueblos autéctonodien la
cha por la descolonizacion” (Dupuis-Deri y Pillet, : , tra
duccion nuestra). Como explica Kehuaulani Kauanui, miembro
de la diaspora autéctona de Hawai, se trataria del “compromiso
a favor de la autodeterminacién de los pueblos autéctones mar
cado por un toque anarquista, es decir, de oponerse activamente
a la dominacién colonial y practicar una politica que contenga la
critica al nacionalismo del Estado, de la autoridad injusti cada y
la dominacion bajo todas sus formas” (en Dupuis-Deri y Pillet,

, traduccion nuestra). Segun Sergio Reynaga, vincula
do con el movimiento indigena del Cauca en Colombia y uno de
los autores del libro colecti®epensar el anarquismo en América
Latina (Ruiz, ), una parte crucial de la propuesta de un “anar
guismo comunal” es la analogia entre las “autonomias libertarias
desplegadas en el apoyo mutuo” pensadas desde el anarquismo

“lanarcho-indigenisme” (en francés quebequense), que podriamogitradmo
el “anarcoindigenismo”; sin embargo, como los mismos autoresaxppara el
contexto latinoamericano se trataria mas bien de un “anarcoindiehigue nada
tendria que ver con el indigenismo estatal, paternalista o integstaj@mmo expli
camos en la "Introduccién”.
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en contra del poder del Estado y del capital y las “ guras orga
nizativas en los pueblos originarios”, como el tequio y la minga
que “parecen cumplir funciones similares que operan llamando a
la comunidad para el trabajo y la composicion de vinculos rela
cionales” (Reynaga en Ruiz, : - ). Consideramos que este
enfoque es crucial para nuestro planteamiento, por lo quedo pro
fundizaremos en el capitulo IV sobre la comunidad, la autonomia
y el autogobierno.

Mientras tanto, regresemos a la cuestion de las luchas-antico
loniales de los pueblos indigenas en el contexto del colonialismo
interno de las republicas latinoamericar&s.este sentidaon
sideramos pertinente recuperar los aportes de la linglista-e inte
lectual ayuujk/mixe de Oaxaca, México, Yasnaya Aguilar, quien se
acerca a modo de alebrije a la propuesta del anarcoindianismo: a
pesar de no declararse anarquista nos ofrece una mirada anties
tatal y antiautoritaria apreciada por el anarquismo; ésta deriva de
su experiencia como miembro del pueblo ayuujk/mixe. Aguilar
a rma que el Estado moderno, como una de las formas de ergani
zacion politica, es en si una imposicion colonial sobre las formas
sociopoliticas propias de los pueblos originarios. Asi, nos trae de
vuelta el concepto de nacion en su sentido no estatal, asegurando:
“México no es una sola nacién sino un Estado en el que existen,
oprimidas, muchas naciones” (.

Su propuesta de un “Nosotros sin Méxicao’, que contrasta con
el lema zapatista “Nunca mas un México sin nosotros”, para la au
tora mixe “signi ca un nosotros sin Estado, sin el Estado mexica
no, pero sin crear otros Estados. A diferencia del modelo integra
cionista, el modelo ‘Nosotros sin México' no busca integrar a los
pueblos y a los individuos indigenas a los mecanismos estatales
sino confrontarlos y prescindir lo mas posible de ellos” (Aguilar,

). La lucha anticolonial de los pueblos/naciones indigenas,
dice Aguilar, consistiria en rechazar la forma Estado como tal,
imaginar un mundo de naciones sin Estados como negacion del
proyecto del Estado nacional. Como alternativa, propone ‘“crear
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una confederacién de comunidades autbnomas capaces-de ges
tionar la vida en comun sin la intervencion de las institugone
estatales”; ello implica “fortalecer los espacios autogestionarios de
las comunidades indigenas”y “declarar la existencia de territorios
indigenas autbnomos” con sus propios sistemas de autogobierno,
de gestién econdémica, educativa, de salud, justicia, etc. Rropues
ta sorprendentemente coincidente con los planteamientos anar
quistas sobre la organizacion social acrata.

En cuanto a la posible reivindicacion independentista de un
Estado propio, Yasnaya Aguilar reitera que los pueblos indigenas
como “naciones sin Estado” no solo rechazan al Estado-nacion
que les oprime, sino que tampoco deberian buscar su propio
Estado:

Tomar el camino de la autonomia mediante la conformacion de

un Estado independiente, mas alla de las di cultades practicas,
implica varias contradicciones preocupantgsmodelo al cual

han resistido los pueblos indigenas es precisamente el modelo del
Estado: entonces ¢ por qué habriamos de replicarlo? ¢ Crear un Es
tado independiente no seria, paraddjicamente, sucumbir a la mis
ma ideologia que pretendemos resjstirRecesitamos imaginar

otras formas posibles de organizacion politica y social, ur mun

do pos Estados nacionales, un mundo que no esté dividido en
paises (Aguilar, , subrayado nuestro).

Dejar el fetiche del Estado seria, para Aguilar, una opertuni
dad de descolonizacion profunda, un germen del nuevo mundo
mas fraterno: “Tal vez asi podamos ser mixes, raramuris © puré
pechas y ya no indigenas. Naciones del mundo sin Estado, todas”
(Aguilar, ).

Vemos que los planteamientos de la autora coinciden con la
propuesta bakuniana que entiende a la nacién como “una federa
cién de provincias autonomas en libre asociacion’, donde el dere
cho a la autodeterminacion no supone la creacion de Estados. En
el mismo sentido podriamos interpretar la lucha kurda envidoja
o la resistencia mapuche en territorios de Chile y Argentina; éstas
reivindican el concepto de la nacion no estatal y antiestatal que
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entra en potentes dialogos con el pensamiento anarquista. Tales
“proyectos subalternos de la nacion” o “naciones subalternas”, se

gun propone Cynthia Salazar ( ) inspirandose en la propues

ta kurda de la“nacién democratica’y los aportes mixe y zapatista,
serian acordes al enfoque libertario sobre la autodeterminacion

y la autonomia de los pueblos como una alternativa social a la
hegemonia estatal y capitalista.

Al respecto, Abdullah Ocalan, uno de los principales pensado
res de la revolucion de Rojava, inspirado en los escritos del anar
quista Murray Bookchin propone el “confederalismo democrati
co” como alternativa de la liberacion nacional kurda; en léste,
“nacion democrética’ es una confederacion pluriétnica (en contra
de un posible chovinismo nacionalista kurdo) basada en-la tra
dicién auténoma de los pueblos que sustituye el Estado, forma
politica coloniaper seAna Paula Morel sefiala:

Los kurdos creen que la creacion de un nuevo Estado sélo per
petuaria las opresiones, alin mas considerando la diversidad de
los pueblos que habitan el mismo territorio de la regién del K
distan. De ahi que el confederalismo no puede ser pensado como
una entidad monolitica homogénea, sino que se plantea abierto
a otros grupos, «exible, intercultural, antimonopolista y orien
tado hacia el consenso. [...] No hay una forma Unica que pueda
ser establecida para todos. La idea es valorizar las experiencias
histéricas de las sociedades y su herencia colectiva, basadas en
clanes y tribus, en oposicion a las estructuras centralizadoras del
Estado-nacion (Morel, : - ).

El “anarcoindianismo” llama nuestra atencion a que el antico
lonialismo y las luchas de los pueblos indigenas, estas “naciones
subalternas”, no so6lo se dirigen contra el Estado-nacién concreto
gue las domina, sino también contra el Estado como forma de
organizacion politica y social que coloniza las otras formas co
munitarias, federativas, de democracia asamblearia, etc., igual que
el capitalismo coloniza las formas alternativas de reproduccion
material y ecosocial.
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Como recuerda Andrey Cordeiro Ferreira en el lfanarquis
mo anticolonialno podemos separar la critica del colonialismo
moderno de la critica del Estado y del capital, puesto que éste sur
ge precisamente de la conjuncién de la “tendencia expansionista
del estatismo, es decir, del Estado que tiende a expandirse y sub
yugar a otros Estados y territorios; y la tendencia del capitalismo
a expandirse por medio de relaciones de produccion y circulaciéon
comercial’ (Cordeiro, . -, traduccién nuestra). Descelo
nizar nuestro pensamiento politico y social signi caria: “desna
turalizar el principal componente de la cultura eurocéntrica, la
idea de evolucion historica y centralidad del Estado nacional y re
chazarlo” (Cordeiro, : ,traduccion nuestra). En el siguiente
apartado mostraremos las potencialidades del anarquismo com
una teoria y una practica poderosamente descolonizadora.

Descolonizacion radical y el rechazo de la esencia

¢ Seria el anarquismo, con toda su diversidad de debates internos,
una herramienta Util para pensar y practicar la descolonizacion

0 mas bien tiene que ser él mismo descolonizado?, como sugiere
Montafiez Pico en su texto “Descolonizar el anarquismo’, inclui

do en el tomo colectivBepensar el anarquismo en América La
tina ( ). " El planteamiento del autor, compartido en algunos
otros capitulos de este libfdnsinda que, aunque el anarquismo

Para profundizar en el debate sobre la descolonizacion y el anarquismo recomen
damos dos excelentes textos de las autoras Laura Galian Hernandgzg(e en
su tesis doctoral escribe desde un anarquismo descolonizado sobre |as@zageri
antiautoritarias en Egipto, y Maia Ramnath (), quien hace el mismo ejercicio
desde su revision de la historia antiautoritaria en la India.

Por ejemplo, Alfredo Gémez Miller se concentra en destacar lasgsostus
céntricas y cerradas de los anarquistas frente a las luchas indigenafmasiypes
pulares en el mundo colonial y poscolonial, arriesgando tesis como latsiditie
cardo Flores Magon, la gura sin duda méas conocida del anarquismo mex&ano d
aquella época, se limité de hecho a expresar una cierta simpatia hacia etm@vimi
zapatista que luchaba contra el enemigo comun (Carranza), pero esta simpatia no
logré traducirse concretamente en iniciativas conjuntas y en solidafdetiva, los
anarquistas se mantuvieron en general a distancia del zapatismo y defasdigsur
nes campesinas” (Gémez Miller, : ). Por mas que apreciamos al autor y su
obra, no podemos estar de acuerdo con su andlisis, contrario a los hechioeistd
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“sea quizas la ideologia llegada de Europa con mas potencial de
acercamiento a las luchas de los pueblos latinoamericaros, de
bido a esta insistencia en la accion directa y su critica al Estado”
(Montafiez, . ), desgraciadamente peca de ser “colonial y
racista’, ademas de “eurocéntrico, paternalista y exotistalIBo

dice Montafiez, deberiamos dedicarnos a la tarea de désaplon

el anarquismo, secundados por las teorias decoloniales en auge en
América Latina desde el afilo y representados pordarrien

te Colonialidad/Modernidad con apellidos como Dussel, Migno

lo, Grosfoguel, etcétera.

Tanto el diagnéstico como el antidoto propuestos por et com
pafiero, sin duda guiado por una inquietud genuina y jusis
parecen sumamente erréned¥imero, porque consideramos
absurdo entregar la tarea de descolonizar el anarquismo a una
corriente que, ademas de sus fallas teoricas graves debidas al
esencialismo, culturalismo, ventriloquia y cierto “populismo
losé co” propio de una especie, como sefialaba Edward Said, de
orientalismo, en sus practicas es doblemente contraria al ideal
anarquista, al apoyar regimenes “progresistas’, promover {a esta
dolatria, el reformismo capitalista y el despojo extractivista de los
pueblos, negando su autonomia como sujetos colectivos {Maka
ran y Gaussens, ). Segundo, porque al contrario de la tesis
gue sustenta Montafiez, en el presente tomo intentamos destacar
el caracter profundamente anticolonial y antirracista del-anar
quismo, que lo convierte en un arma con gran potencial desco
lonizador. Veamos.

En principio, tomando en cuenta toda su diversidad interna y
dinamismo a lo largo de su historia y sus multiples geografias, la
propuesta anarquista no contiene en si ninguna tesis que pueda
ser considerada colonialista o racista. Por supuesto, si nos jamos
en el anarquismo como un movimiento sociopolitico concreto,

gue demuestran claramente la estrecha colaboracién de los y las “maboniséh
Ejército Libertador del Sur de Zapata y la creacion y sustento de la Comuna de Mo
relos, ademas de la a nidad ideoldgica, lo que mostraremos en el siguiénte.cap
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podemos enumerar actitudes y practicas, individuales o eolecti
vas, que no lograron ser consecuentes con el ideal acrata ni tras
cender el espiritu de su época y reprodujeron los vicios del siste
ma colonialista, racista y patriarcal. Sin embargo, paralelamente
a estos casos deplorables, podemos y de hecho éste es el objetivo
del presente libro, encontrar un sinfin de ejemplos contrarios, en
los que los/las anarquistas demostraron su compromiso ircondi
cional con la lucha contra cualquier tipo de dominacion, incluido
el colonialismo y el racismPBor ello consideramos que, mas que
descolonizar al anarquismo como tal, se trataria de descolonizar
nuestra lectura de él, la manera como lo entendemos, difundimos
y, nalmente, practicamos en nuestras diversas realidadese
lonicemos entonces nuestras miradas sobre la anarquia y-el anar
quismo y potenciemos sus aportes y tradiciones anticoloniales y
antirracistas.

Ahora bien, al reprocharle a la corriente decolonial la ten
dencia al esencialismo queremos llamar la atencién sobre la re
*exion Acrata respecto a la cuestion identitaria, que nos parece
sumamente feértil para nuestros debates sobre la descolonizacion.
¢,Cuales podrian ser, entonces, las implicaciones del tradicional
rechazo anarquista a la esenciarehécomo principio y razon
primordial? Como hemos visto, al mismo tiempo que el anarquis
mo se ha insertado y aprendido de las luchas de los sujetes subal
ternizados, en nuestro caso en el contexto de luchas antieolonia
les y antirracistas, se ha situado también en contra de cualquier
tipo de esencialismo étnico-racial, nacional e identitario que nie
gue la fraternidad y la solidaridad entre los oprimidos. Anterio
mente vimos su rechazo al nacionalismo que pretende legitimar
se evocando el principio de la nacionalidad cuasi sagiaoia
revisemos algunas reeexiones acratas actuales sobre la cuestion
identitaria que nos advierten de las trampas que se esconden tras
ciertos planteamientos decoloniales.

Segun el ya citado Andrey Cordeiro Ferreira, el colonialis
mo produce y profundiza las segmentaciones y confrontaciones
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entre los seres humanos al esencializar sus supuestas- diferen
cias raciales, étnicas, culturales, religiosas, etc.: “El orden colo
nial-imperialista opera por l6gicas productoras de segmentacio
nes (étnico-raciales, nacionales, religiosas) y marginalizaciones
(centro-periferia, sujeto-objeto) inherentes a su saber/poder”
(Cordeiro, : ). Asi, indica el autor, los sistemas clasi eato
rios coloniales que jerarquizan la diversidad humana, en vez de
exponer las contradicciones estructurales del colonialismo de
rivadas de la expansion imperialista (estatista y capitalista), han
sido funcionales a la explotacién y la dominacién, legitimandolas
como “naturales” y fomentando la separaciéon entre los sujetos
oprimidos. La alternativa acrata consiste en luchar contra estas
divisiones en vez de profundizarlas, como ya sugiri6 Fanon: hay
gue salir de la trampa colonial de la jacién racial y binaria del
sujeto y, al tiempo que se reconoce su particularidad, abrirla a la
fraternidad y la solidaridad internacionalista entre los oprimidos.
Eso signi ca rechazar cualquier esencialismo identitario que, al
convertirse en “principio y razon primordial’ tiende a segmentar

y confrontar a “los de abajo’, reproduciendo y reforzando, en rea
lidad, el colonialismo. Como consecuencia, la descolonizacion y
el anticolonialismo anarquistas deberian plantear la progresiva |
beracioén de las categorias coloniales, en vez de reproducidas, pro
fundizarlas y sacralizarlas, como lo hacen ciertos culturalismos.

Asimismo, el autor indica que el proyecto politico que esta
detrds de las propuestas decoloniales culturalistas supone
una descolonizacién parcial que, lejos de criticar la imposicion
moderna del Estado-nacion capitalista como paradigma, quiere
complementar el proceso de su creacion en América Latina, como
en el caso de los nacionalismos “anticoloniales” y “antiimperia
listas” mencionados anteriormente. Por lo que no se trataria de
un proyecto revolucionario en el sentido libertario, sino de “una
complementacion del proceso de democratizacion y formacion
del Estado nacional que se dio de forma imperfecta” (Cordeiro,

). De esta manera, el anarquismo nos ayuda a descubrir
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gue tras ciertos planteamientos decoloniales puede esconderse
un nacionalismo periférico populista que, en realidad, reprodu
ce lo que supuestamente critica, al no cuestionar las categorias
fetiche de la modernidad como el Estado, la nacién o la raza, y
constituyéndose en una especie de espejo del colonialismo.

Una critica parecida al esencialismo étnico/nacional, incluido
el famoso “esencialismo estratégico” de Gayatri Spivak (*°
es emprendida por Philippe Corcu en su “homenaje critico y
libertario al cuestionamiento descolonizador” (). Al mismo
tiempo que reconoce la importancia de la critica de las corrientes
pos y decoloniales, llama la atencién sobre sus limitaciones que,
segun él, la teoria libertaria permite visualizar:

El riesgo se presenta, entonces, en dos modalidpdedier a
focalizar el pensamiento critico y emancipador alrededor de un
eje principal, que ahora es el eje poscolonial o decolonial [...] en
vez de enfrentar el desafio de la pluralidadplver a esenciali

zar de manera paraddjica las identidades tras haber decenstrui
do el esencialismo colonial, contribuyendo asi a alimentar en la
escena internacional la importancia actual de los identitarismos,
entendidos como aquellas tendencias a privilegiar una identidad
principal cerrada en su aproximacioén a las personas y los grupos
(Corcu, Do-)

El autor destaca como preocupante la priorizacién de una
“contradiccion principal” por encima de la interseccionalidad de
las opresiones, y un esencialismo identitario/comunitario en el
gue la individualidad de las personas desaparece bajo un modelo
Unico del ser étnico/racial/nacional, en que la lealtad consu gru
po se contrapone al mundo exterior, supuestamente hostil, im
posibilitando la solidaridad con los/las otros/as.idantidades
cerradas con pretension de totalidad esconden contradicciones
internas, homogeneizan la pluralidad contra la autonomia de sus

Spivak propone el “uso estratégico de un esencialismo positivalcdjmba un
“interés politico” en ciertos momentos de las luchas sociales ( ). En este senti
do, las identidades son tomadas por los sujetos individuetdscivos movilizados

debido a sus efectos practicos que posibilitan formas de solidaridadi eadi&m
temporales Utiles para estimular la accion social.
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partes y encubren las relaciones jerarquicas dentro del grupo,
igual que en el caso de las naciones estatales, y siempre necesitan
ser representadas por un grupo de vanguardia que se considera el
Unico representante y defensor de la “esencia”

De ahi, Corcu propone el uso de una “brujula emancipadora”
en clave libertaria que nos permita evitar estas trampas: “En un
contexto mundial de endurecimientos y con namientos diversi
cados por identidades (ultraconservadores cristianos, fundamen
talistas, nacionalistas y xendfobos, islamismos y yihadismos, etc.),
la brujula emancipadora también necesitaria una apertura del ser
alo que es el otro’ y apelaiad emancipacion social pluridimen
sional de un pluralismo doble: de dominaciones autbnomas y de
movimientos emancipatorios también autonomos, sin que exista
una jerarguia preliminar” que puedan converger entre si,tespe
tando su autonomia (Corcu, : ). Sin embargo, dice el-au
tor, en una perspectiva anarquista, “criticar los identitarisneos n
equivale a rechazar en la politica todo lugar para las identidades
individuales y colectivas, sino cuestionar toda focalizacion poli
tica sobre una identidad Unica o principal, homogénea y cerrada,
en su aproximacién a un individuo o grupo” (Corcu, : ).

Sin duda, una de las autoras anarquistas que mas ha aportado
al debate sobre la identidad y la descolonizacion ha sido Silvia
Rivera Cusicanqui, cuyo pensamiento nos inspira en este tomo,
como lo expusimos en la "Introduccién”. La socidloga boliviana
ha sido una de las criticas mas severas de la corriente decolonial
y su tendencia culturalista, esencialista y “antimoderna’, a la que,
ademas, acus6 de imperialismo académico y de la folclorizacion
paci cadora y despolitizante de los sectores subalternizades (véa
se Rivera, ).

Partiendo de su concepto-metafora “ch’ixi’, la autora pre ere
pensar la identidad como “un tejido de intercambios’, de -cami
nos y territorialidades complejas y entrecruzadas, y no como una
unidad encerrada en fronteras de cartografias estatales o e agen
das multiculturales para “minorias”. De esta manera, rechaaa “
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etnicidad cercada, clausurada en mapas étnicos, cuya cépula s
acerca al poder y se muestra al otro como exterioridad’-(Rive
ra, : ). Su rechazo a la sintesis de lo Uno, a la esencia y
al principio Unico, propio de la tradicion &crata de la dialéctica
proudhoniana y de las cosmovisiones andinas (véase Makimartti
y Makaran, ), le permiten ver la complejidad anarquica de
nuestra constitucion identitaria, siempre plural y contradictoria,
siempre en proceso de un equilibrio inestable.

Su propuesta permite criticar, por una parte, la ideologia del
mestizaje etnocida, comdn a los nacionalismos populistas y los
indigenismos estatales latinoamericanos que pretenden blan
guear el componente “indio” y silenciar la tradicion anticolonial
de sus luchas, y por la otra, las posturas etnicistas que reivindican
la pureza de un indigena esencializado y opuesto irremediable
mente a lo “occidental’ y a la “modernidad”.

De manera que los sujetos subalternizados, a la par de ser su
jetos modernos al estitdvixi, escapan del papel de simples vic
timas de la colonizacion, puesto que la enfrentan, la transforman
y la interpelan desde su “arte de la resistencia’ (Scot), Dice
Cusicanqui: “Si bien la modernidad histérica fue esclavitud para
los pueblos indigenas de América fue a la vez una arena de re
sistencias y coneictos, un escenario para el desarrollo de estra
tegias envolventes, contrahegemaonicas, pre gurativas y de nue
vos lenguajes y proyectos indigenas de la modernidad” (Rivera,

). Subraya que los sujetos indigenas son modernos en la
medida que contemporaneos (no se ubican en una exterioridad
premoderna arcaica 0 pura), aunque siempre en tension con la
modernidad hegemonica, igual que el anarquismo, sujetos “man
chados” (b'ixi) que crean sus propias versiones de la moderni
dad, capaces de subvertir las facetas coloniales de la Eisma.
dialogo con el concepto del abigarramiento social del socidlogo
boliviano Zavaleta Mercadosiste en Isimultaneidad de tiem
pos histéricos heterogéneos, Ugaxtaposicion aparentemente
cadtica de huellas o restissdiversos pasados, que se plasman en
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habitusy gestos cotidianosin que tengamos plena conciencia de
los aspectos negados y criticos de estas constelaciones multitem
porales” (Rivera, : - ).

En cuanto a la descolonizacion, Silvia Rivera la entiende como
una practica: “No puede haber un discurso de la descolonizacion,
una teoria de la descolonizacion, sin una practica descoloniza
dora” (Rivera, . ). Mas que una teoria o un simple discur
S0, es la accion directa, el trabajo concreto y cotidiano enraiza
do en la comunidad (de todos tipos) e incrustado en los tejidos
intercomunitarios:

Considero que hay que formar colectivos multiples de pensa
miento y accion, corazonar y pensar en comun, para poder en
frentar lo que se nos viene. [...] Pienso que sélo sera posible a tra
vés de comunidades (ancestrales o modernas, de parentesco o de
a nidad) que sean capaces de hacer al mismo tiempo que hablar;
trabajar con las manos al mismo tiempo que trabajar con la men

te, pero también comunidades que no obliteren ni silencien las
voces disidentes, las formas femeninas y ancestrales de crear lo
politico y de procurar el bienestar comun (Rivera, : - ).

La descolonizacion seria, entonces, la desprivatizacion-y la co
munalizacién de nuestras relaciones en contra, por una parte, del
capitalismo y, por la otra, del Estado como forma de organizacién
politica colonialmente impuesta y contraria a las aspiraciones
descolonizadoras. Rivera Cusicanqui lo llama “micropolitica de
los nucleos comunitarios™

La micropolitica es un escapar permanente a los mecanismos de la
politica. Es constituir espacios por fuera del estado, mantener en
ellos un modo de vida alternativo, en accion, sin proyecciones te
leolégicasi aspiraciones &ambiode estructuras”. En este sen

tido es, nada mas ni nada menos, que una politica de subsisten
cia. Pero tambiéms un ejercicio permanente y solapado de abrir
brechas, de agrietar las esferas molares del capital y ddUeatado.
reproduccion ampliada, de lo micro a lo macro, que no traicio

ne la autonomia molecular de estas redes-de-espacios pero que
pueda afectar y transformar estructuras mas vastas, sin sumirse a
su logicaRivera, ., subrayado nuestro).



& , , E|

La autora enraiza la descolonizacién en la practica cotidiana
de lo comun, vinculada con los cuerpos, con el trabajo reproduc
tivo y el ensayo creativo de alternatich®xi, donde el aporte
anarquista seria uno de los componentes importabte®! si
guiente capitulo veremos como su propuesta se aplica en-a recu
peracion de la historia del anarquismo en Bolivia, un anarquismo
ch'ixi o, como diriamos nosotros, un alebrije anarquico.

Si la descolonizacion, entonces, necesita ser una praetica ra
dical cotidiana, Maia Ramnath nos recuerda que también-es for
zosamente una tarea multidimensional, tal y como lo es el mismo
colonialismo que nos atraviesa desde los aspectos econémicos
y politicos hasta ideolégicos y culturales: “econémicamente [el
colonialismo] fue la acumulacion por desposesion; politicamen
te era el control estatal autoritario; militarmente era ocupacion
y contrainsurgencia; ideolégicamente hegemonia cultural que
dejo su sello a través del reentrenamiento linguistico y la violen
cia epistémica’ (Ramnath, : , traduccion nuestra). La idea
libertaria de la descolonizacion necesita pensarse contra todas
estas dimensiones, sin reducir su lucha a aspectos meramente
simbdlicos y discursivos o, al revés, s6lo econdémicos y politi
cos: “Luchar por la descolonizacion total signi caria trabagar
todos estos niveles ademés de (pero no en lugar de) abordar el
capitalismo y el Estado, sin reducir la lucha al plano discursivo
material o ideolégicol@c. cit, traduccion nuestra).

%00

Recapitulando, la tradicién internacionalista y antiesencialgdta d
anarquismo, al mismo tiempo que reconoce los multiples ejes de
opresion y los multiples frentes de combate, intenta intereonec
tarlos hacia una lucha emancipatoria comuan, para que la-multi
plicidad de segmentaciones identitarias no se traduzca en-separa
ciones y coneictos insuperables entre los sujetos subalternizados.
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Reconociendo las diferencias y las especi cidades de cada una de
las opresiones, frecuentemente sobrepuestas, cree en la necesidad
de la articulacion no jerarquica de las luchas/sujetos igual que se
articulan las entidades autbnomas en un ente de tipo cenfede
rativo. Hay que reiterar que no se trata de obviar, borrar o negar
la importancia de la identidad étnica-racial o “nacional” para la
resistencia de los sujetos colonizados, sino de prevenir su esen
cializacion y fetichizacion separatista, como expresa Ramnath:
“En el contexto colonial, la defensa de la identidad étnica y
de la divergencia cultural de la dominante, es el componente clave
de la resistencia [...] Pero es igualmente crucial poner la atencion
sobre quien dicta la expresion ‘correcta’ de la etnicidad y de la
cultura’ (Ramnath, : , traduccion nuestra).

No deberiamos cometer el error comin de rechazar-ciega
mente cualquier identidad étnica/nacional como “esencialista’ en
nombre de una humanidad abstracta. Postura que frecuentemen
te esconde el etnocentrismo de un lugar privilegiado de-enun
ciacion que no toma en cuenta la particularidad colonial de la
dominacion. Una particularidad que va a determinar las-resis
tencias de los sujetos colonizados que, frente a los procesos de
genocidio y etnocidio, la esclavitud, el racismo y la inferiorizacion
cultural constante, acudiran a la a rmacién cultural, étniaaial,
religiosa como herramienta de lucha anticolonial para resistir y
armarse como sujetos politicos autbnomos.

Por otro lado, la resexién anarquista nos ensefia que el pro
blema de la diversidad étnica-racial reside gerdmquizaciorde
la diferencigperpetuada por el actual sistema estatal capitalista,
y que la movilizacion estratégica de esta diferencia sin esencia
lizarla, desde un internacionalismo de los oprimidos que une lo
local con lo global partiendo desde abajo (como el zapatismo vy el
confederalismo kurdo), puede tener un sentido politico antico
lonial muy potente. El horizonte de deseo acrata es convertirnos
en esa humanidad plural no jerarquizada, en que la diferencia no
se traduzca en desigualdad y dominacion, sin olvidar que todavia
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no la somos, por lo cual nuestros cuerpos y “origenes” acarrean
opresiones diversi cadas. Frente a ellas se necesitan respuestas
plurales al mismo tiempo que organizadas desde la solidaridad y
la fraternidad internacionalista.

Como hemos visto hasta ahora y veremos mas adelante a lo
largo del presente libro, el aporte libertario a la tarea multidimen
sional de la descolonizacion ha sido, ademas de la critica directa
al colonialismo y el imperialismo capitalistas, el cuestionamiento
de dogmas modernos, entre ellos la forma Estado-nacion, por si
misma colonial y avasalladora de otras formas de organizacion
sociopolitica. A eso hay que afadir su papel en la visibilizacién
de préacticas “anarquicas” de los pueblos indigenas, otros grupos
sociales racializados y sectores populares; la apuesta por {0s “opri
midos”, por encima del reduccionismo de la categoria det obre
ro industrial, como el sujeto revolucionario plural e incluyente
gue da cuenta de la interseccionalidad de las opresiones (clase,
sexo-género, raza/etnia); junto con el andlisis de las condiciones
especi cas de la explotacion capitalista en el continente -ameri
cano que permite pensar las vias propias de emancipacién que
mejor respondan a estas condiciones. Y, por supuesto, tenemos su
antiesencialismo identitario que, al mismo tiempo, que recono
ce la importancia del vinculo con lo propio, particular y local, lo
expande necesariamente hacia una fraternidad internacionalista
global entre “los y las de abajo”. En el siguiente capitulo explora
remos algunos ejemplos concretos de la experiencia historica de
nuestros alebrijes anarquicos en América Latina, lo que nos per
mitira asentar mejor las ideas presentadas hasta ahora a lo largo
de estos dos capitulos, al tiempo que nos dara la base empirica
necesaria para seguir con nuestro recorrido hacia la praiema
zacion de los términos clave: la comunidad, el autogobierno y la
autonomia.



Teixeira de Freitas, Bahia, Brasil, . Autor de la foto: Cassio Brancaleon



Capitulo Il

ijAlebrijes, alebrijes, alebrijes!!
El Partido Liberal Mexicano y los
anarcosindicalistas de poncho y ojotas

El apoyo mutuo era la regla entre los sencilles ha
bitantes cuyas casas eran construidas por los veci-
nos del pueblo; las cosechas eran levantadas por
todos... de uso comun eran las tierras destinadas
a la cria de los animales utiles, como de comun
eran las aguas del torrente, de la fuente, del lago y
de explotacion del bosque. [...] La moneda no era
necesaria para transacciones de cada comunidad.
[...] Apenas se hacia sentir la autoridad, la cual ha
sido siempre odiada cordialmente por el pueblo
mexicano.

R F M,
“La cuestion sociaRegeneracion
de febrerode . !

Los patrones son los hijos directos y continuados
de los conquistadores que, arribados a estas tie
rras, erigieron su comoda posicién de parasitos de
la sociedad, en n, de duefios, a base exclusiva del
robo y el crimen contra las poblaciones incasicas.
cf, Dz F O L
(en Riveray Lehm, : ).

Aungue el anarquismo como tal se difunde en América Latina en
las Ultimas décadas del siglo gracias al incesante trajinar de

Disponible en http://www.antorcha.net/biblioteca_virtual/politica/ap /.html
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los cuerpos y las ideas, la anarquia en las tierras “latinoamerica
nas” es mucho mas antigua. Nace de las mismas entrafias de sus
multiples sociedades, desde la época prehispanica y prelusitana
hasta la colonial y republicana, en que la heterogeneidad de las
formas de vida, organizacion y produccién en resistencia al siste
ma-mundo moderno tiene como consecuencia el surgimiento de
variopintas formas de practicarla (anarquias empiricas). Notables
son las experiencias de autoorganizacion social que pueden ubi
carse especialmente en sociedades indigenas, cimarronas y hasta
los mas improbables actores que conformaron la controvertida
historia de la pirateria todavia tienen algo que aportar (Bey,

Al contrario de una vision generalizada en casi toda la prime
ra mitad del siglee (lamentablemente compartida por algunos
intelectuales y organizaciones marxistas), segun la cual el-presun
to caracter “premoderno” y “retrasado” de las sociedades latinoa
mericanas era un obstaculo a superar, para el anarquismo estas
particularidades se manifestaban como una oportunidad inédita.
Como asegura Ismael Marti, editorlde Protestale Buenos Al
res, en su carta a Max Nettlau de : “América del Sud y del
Centro posee un remanente de energias que el capitalismo y el
estatismo no han logrado canalizar y explotar. Semejante-al mis
mo caudal de riquezas materiales. América encierra en sus exten
siones semiconquistadas, fuentes todavia inexploradas de riqueza
moral” (en Margarucci y Godoy Sepulveda, : ).

Asi, América Latina en su modernidad “barroca’ (Echeve
rria, ) albergaba espacios de libertad y rebeldia con el gran
potencial antisistémico y performativo, una riqueza de formas
sociales subalternas, tan apreciadas por los/las anarquistas, que
se resistian a la modernizacion estadocéntrica y capitalista. For
mas que, sin embargo, se veian amenazadas constantemente por
la dominacion y la explotacion sustentadas en el racismo como
ideologia del poder, en que las relaciones coloniales de servidum
bre y jerarquizacién étnica-racial propia del sistema de castas
servian de base a un capitalismo periférico, de enclave, basado
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en el extractivismo y la sobreexplotacion de la mano de obra
semiesclava.

El caracter especico del capitalismo periférico es descrito
magistralmente por el anarquista hispano-paraguayo Rafael Ba
rrett en su ciclo de reportajes “Lo que son los Yerbales” de
en el que denuncia el contubernio entre el Estado, las autoridades
locales, los juzgados y las “industrias” de yerba mate (Makaran,

b). Los yerbales reeejan, para Barrett, la verdadera cara del
capitalismo latinoamericano, de signo colonial, esclavstital
y asesino. En su analisis destaca el mecanismo de arreo por anti
cipo (enganche por deudas), generalizado en las economias lati
noamericanas, que condena al trabajador a la esclavitud perpetua:
‘Asi se arrean los martires de los gomales bolivianos y brasilefios,
de los ingenios del Perl. Asi se arrean las muchachas del centro
de Europa prostituidas en Buenos Aires” (“El arreo’, Barrett;

). Los trabajadores, reducidos a bestias de carga, a pedazos de
carne, desprovistos no sélo de sus derechos como ciudadanos,
sino negados en su humanidad, esclavos del capital, agjmantan
nadas infernales, la violencia de los capataces y, cuando deciden
liberarse, son cazados, torturados y, no pocas veces, asesinados.
Su andlisis vincula lo econémico con lo politico, indicando en la
complicidad de responsabilidades y el caracter colonial del Esta
do latinoamericano: “Detras del capataz esta el negrero de levita,
el director de empresa, el ‘ilustre hombre de negocios’ que sabe lo
baratas que son las conciencias politicas. La esclavitud esta bien
instalada. jVenid, esclavos del yerbal, venid a festejar con sosotro
el centenario de vuestra independencia!” (“Esclavitud”, Barrett,

).

Descubrir el caracter especi co de los procesos de demina
cion y explotacién en el continente americano, al rescatar fa cate
goria del “oprimido” propuesta, como hemos visto, por Bakunin,

Para profundizar sobre las formas de explotacion capitalista mas alla depk Euro
industrial véanse: Rosa Luxemburg, ; Wallerstein, ; Jason Moore en Navarro
y Machado, ; Marini, ;y Vania Bambirra,
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hizo posible que el anarquismo ultrapasara la conceptualizacion
clasista oriunda del marxismo cerrada en el “obrero fabril”, lo
que posibilitd la vinculacion con distintos grupos subalterniza
dos, conjugando el aspecto de clase con el de raza/etnia y género.
Asi, el anarquismo se abrid a los “condenados de la Tierra” de una
forma que pocas perspectivas politicas lograron; ello le permitié
ajustar sus herramientas analiticas, a nar su denuncia y-exten
der sus alianzas. Este antidogmatismo anarduistatribuyo a

su mejor adecuacion a las “anarquias empiricas” encontradas en
el continente, y le posibilité vincularse con los sectores populares
de las ciudades artesanos, vendedoras de los mercados:servi
dumbre doméstica racializaday con las comunidades campesi
nas/indigenas y su lucha por “Tierra y Libertad”.

Esta “indianizacion” y “popularizacion” del anarquismo-lati
noamericano se dio no como una excepcion, un fenémeno “exo
tico” limitado a ciertas zonas geogra cas, sino que tuvo su eco
en todo el pensamiento acrdtatino)americanoDe ahi, en vez
de hacer una copia burda de los “clasicos” europeos, el anarquis
mo local mostré una gran creatividad para difundir “la Idea” en
las condiciones especi cas del continente, al mismo tiempo que
se abrid a las préacticas anarquicas de las poblaciones indigenas y
sectores populares en una interlocucion que se deseaba horizon
tal. En varios casos, entre ellos los que describiremos a centinua
cién, se logré una compenetracion profunda que permitio a “los
y las oprimidas’, por una parte, hacer suyo el ideario anarquista v,
por la otra, aportar a su desarrollo, reforzando sus aristas emanci
patorias desde su denuncia anticolonial y antirracista.

Después de revisar en el capitulo Il algunos aportes tedéricos
del anarquismo sobre el anticolonialismo y la cuestion de étni
co/racial, nos parece crucial acercarnos a experiencias histéricas

Como decia Malatesta: “Nosotros [...] no pretendemos poseer la verdatiaabsol
creemos mas bien que la verdad social, es decir, el mejor modo de convivelcia soci
no es una cosa ja, buena para todos los tiempos y lugares, determinablécpor ant
pado” (citado en Margarucci y Godoy Sepulveda,: - ).
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concretas que, al mismo tiempo que nos ilustran lo antericrmen
te explicado, suyen hacia otros tépicos como la comunidad, la
autonomia y el autogobierno, que retomaremos en el proximo
capitulo. Narrando estas historias silenciadas, frecuentemente
borradas o tergiversadas por la historiografia hegemoénica, sea li
beral o marxista, descubriremos el papel central del anarquismo
en las luchas sociales en la América Latina de inicios debksiglo

su impacto en los grandes acontecimientos como la Revolucion
mexicana, en reformas agrarias, reconocimiento de derechos la
borales, sindicalismo, educacioén rural, emancipaciéon femenina,
formaciéon de subjetividades rebeldes e, incluso y/o ironia, en
la formacién del marxismo latinoamericano y sus profetas: Ofre
cemos aqui el acercamiento a dos fendmenos que nos gustaria
presentar como alebrijes anarquicos: el Partido Liberal Mexicano
y sus conexioneson el Ejército Libertador del Sur de Emiliano
Zapata durante la Revolucion de ; y el anarcosindicalismo
andino y su vinculo con los levantamientos quechuas y aymaras
en los territorios llamados Peru y Bolivia, en la primera mitad del
sigloes.

El Partido Liberal Mexicano y la radicalizacion de la
Revoluciofh

La Revolucion mexicana fue una de las paginas mas épicas, fasci
nantes y al mismo tiempo tragicas escritas con la sangre de los y
las de abajo en la historia moderna de América Latina. Converge
en algunos aspectos con la Revolucién haitiana, que la precedié
por poco mas de un siglo, sobre todo por el hecho de movili
zar fundamentalmente a sectores populares como protag®nist
de las acciones insurgentes. Aunque hayan producido resultados
distintos? ambos paises presenciaron una dindmica de institucio

Este apartado se basa en partes en el capitulo de Cassio BrancaleargtRevol
Mexicana, magonismo e anarquisma’, publicado en portugués en Silverio,

Mientras México se presentaba internacionalmente como un Estado haoioaa
rano, obligado a hacer concesiones importantes para los campesin@gagtnas,
Haiti se convirtié en un Estado paria, victima de sancione®ricas provenientes
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nalizacion de la revolucion que culminé en un paisaje politico
renovado de las élites (incluso con el reclutamiento de elemen
tos provenientes de las capas mas bajas de la piramide social),
asociado a reformas redistributivas de alcance medio o largo, sin
comprometer la reproduccion de la estructura socioeconémica
capitalista.

El fendmeno en que las clases desposeidas protagonizan un
proceso de ruptura o colapso social que amenaza el poder poli
tico establecido, para luego elevarse a la condicion de dirigentes
del aparato estatal, cuyo resultado es la reacomodacion de privile
gios del antiguo orden social, fue llamaansdominaciémpor el
antropologo anarquista cubano Dmitri Samsonov Prieto ().

Pero es un dilema ya conocido en la tradicion anarquista, como
aseveraba Ricardo Flores Magén en las pagindegkneracion
el febrerode : ¢

una revolucién que no garantice al pueblo el derecho de vivir
es una revuelta de politicos a quienes debemos, nosotdeslos
heredados, dar la espalda. Nosotros, los pobres, necesitamos una
revolucién social y no una revolucién politica, es decir, reces
tamos una revolucién que ponga en manos de todos, hombres y
mujeres, la tierra que hasta hoy es patrimonio exclusivo de algu
nos mimados por la fortuna.

Las revoluciones politicas alteran el panorama administrativo
general de la sociedad, modernizan el aparato de dominacion y
pluralizan las formas de reclutamiento de las clases dominantes.
Las revoluciones sociales, en cambio, transforman radicalmente
la estructura social y econémica existente, aboliendo las jerar
quias establecidas y las fronteras entre clases y gruposede pod
abriendo espacio para la emergencia de una nueva soéledad.
los y las anarquistas, la universalizacion del ejercicio de las li
bertades sociales y politicas seria inviable sin la universalizacion

de las “indemnizaciones” por la independencia, lo que desembocé en sci@tupa
militar por Estados Unidos en .

Consulta en: https://archivomagon.net/periodicos/regeneracion- - - a/



de la libertad econ6mica, lo que, lejos de la famosa “libertad de
mercado” del liberalismo, signi ca erradicar todo monopolie ca
pitalista de la tierra a través de la socializacion de los medios de
produccioén, realizada directamente por los propios trabajadores.
Este es el origen y el peso de lemas como “Tierra y LiBenad”
gonista, que se convertira en el estandarte de la lucha campesina e
indigena durante la Revolucién mexicana, y no “Estado popular’,
este Ultimo tipico de las tradiciones politicas estadocéntricas
como una gran parte del marxismo.

Aungue las diferencias tedricas entre revoluciones politicas y
sociales son relevantes para comprender el escenario de-preocu
paciones e intenciones en juego durante un proceso disruptivo
gue involucra inmensas contradicciones y un grupo heterogéneo
de actores sociales, la realidad siempre es mas compleja, contin
gente y refractaria a interpretaciones simplistas. Y los ejercicios
de interpretacion de la Revolucién mexicana deben ser sensibles
a esto. Partamos de algunos consensos: el proceso insurgente
desencadenado en México en produjo un potente sujo de
ideas democrético-agraristas y contribuyd a uno de los episodios
mas espectaculares de distribucién de tierras conocidos en paises
con un fuerte legado colonial, como los de América Latina.

Formalmente, desde  hasta mediados de , México se
presentaba internacionalmente como una préspera democracia
liberal, a pesar de estar bajo la dictadura positivista deoPor
Diaz, quien “gan¢” todas las eleccioaedas que compitié hasta

La expresion “Tierra y Libertad” se difundié en México a trdeéas paginas del
periddicoRegeneraciovinculado al f y los hermanos Flores Magoén, y encontré
en la gura de Emiliano Zapata y del Ejército Libertador del Sur sus principales v
calizadores. Su origen se remonta a las consignasndeddsiki“populistas” rusos:
“Pan, tierra y libertad", que tuvieron un gran impacto en lasikds anarquistas de
Catalufa a principios del siglo y, a partir de ahi, se propagaron por todo el mundo.

Desde la perspectiva socialdemdcrata clasica, especialmente lardgeonget
co heredera del marxismo, la creacién del Estado popldiks{aaj representaba
el punto culminante de la estrategia obrera para su conversion en clasentieemina
La conquista del poder politico se entendia como condgit qua norpara la
socializacion (Iéase estatizacion) de los medios de produccion.
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. Todo el sistema administrativo y judicial operaba para la
perpetuacién del régimen, lo que signi caba cooptar y reprimir
sistematicamente a los opositores y silenciar las voces éisiden
tes. En nombre de “paz y progreso’, el dictador promovia-las in
versiones extranjeras, especialmente las de Estados Unidos, que
encontraron alli un espacio propicio para obtener grandes bene
cios destinados a las compafiias estadounidenses y sus asocia
das mexicanas, restando territorios a comunidades indigenas y
campesinas, ademas de utilizar el apoyo autoritario estatal para e
reclutamiento y control de la mano de obra (Turner, ).

Una de las versiones mas conocidas de la historia de la Revo
lucion mexicana es aquella que atribuye a la accion de caudillos
armados antipor ristas, especialmente guras como Francisco
Madero, el inicio y el desencadenamiento de la insurgencia. De
hecho, Madero convocé a la rebelién y fue el primer presidente
provisional en asumir el poder con la renuncia de Diaz en
A este pedestal se suman aquellos que lo siguieron: Huerta, Ca
rranza, Obregon, etc. Sin embargo, este universo de personajes se
origino en el creciente descontento de las élites excluidas de los
espacios de poder por la autocracia por rista y su reivindicaciéon
no era otra cosa mas que una revolucion politica en el mejor de
los casos (Lomnitz, ).

No obstante, también existen las historias del “México profun
do’, por usar la expresion de Guillermo Bon | Batalla (), y
son las que nos interesa destacar como los origenes deda Revo
lucion. El proceso de modernizacién capitalista, segun el espiritu
positivista de la época, en marcha durante el por riato,iona
ténticas placas tectonicas, poniendo en contacto fuerzas sociales
incalculables e incontrolables que reaccionaron ante las dinami
cas de expropiacion de tierras, desterritorializacién y descomu
nalizaciontipicas de los procesos de acumulacion capitalista. Las
revueltas campesinas e indigenas, que fueron la energia ras crea
tiva e impetuosa de la Revolucién (Reed, ), no estaban sélo
bajo el control y la direccién de los generales ilustrados de la élite



disidente, sino que también produjeron su propios liderazgos po
liticos y militares, siendo Emiliano Zapata en el sur y Francisco
Villa en el norte los mas conocidos y destacados.

Una historia popular y a contrapelo de la Revolucion mexi
cana necesita rastrear y comprender mejor las diversas formas
asumidas por las manifestaciones en el mundo de los/las sub
alternos/as: obreros, campesinos e indigenas o ‘campesindios”
(Bartra, ), en sus conexiones con determinados grupos y agi
tadores sociales (asociaciones, clubes, periodicos, etc.), irradiando
circuitos de insatisfaccion y conectando practicas y representa
ciones insurgentes de varias regiones del pais, conformando asi el
proceso revolucionario como una experiencia multidimensional
compartida. La narrativa o cial que impregna el nacionalismo
mexicano a menudo se mezcla con la lectura predominante en
la época, establecida durante la propia Revolucién en la tension
entre el régimen de Diaz y sus opositores (Cockcro™,) y, de
hecho, tiende a ser comun en América Latina desde los gsoces
de independencia. Por lo tanto, se confunden corrientéticpsl
e ideoldgicas con adhesiones personalistas, tipicas de lo que se en
tiende como caudillismo: por rismo, maderismo, obregonismo,
zapatismo, villismo, magonismo, etc. No se trata de negarda exis
tencia de personajes que se convirtieron en lideres politicos y/o
militares destacados y realmente orquestaron eventos especi cos,
sino de tener el debido cuidado de no reducirlos a sintesis-de cier
tas ideas que se asentaron posteriormente, o0 peor aun, utilizarlos
para vaciar la potencia politica de esas mismas'fdeas.

Término prestado del antropélogo mexicano Armando Bartra para desbdar
ble caracter de los sujetos tanto de clase: campesinos, como atfgenas.

Es curioso que haya sido Enrique Flores Magoén quien, despuésuata de
su hermano Ricardo y por invitacién del Estado mexicano, pesidna fundacion
encargada de organizar la “memoria”’ de los principales actores otitiesidera
dos precursores de la Revolucion, teniendo, por lo tanto, parte dedasasifidad
en el proceso de produccion de los mitos nacionales que llegaron a repisenta
fase de institucionalizacion.
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Es importante sefalar la actuacion de algunas corrientes de
pensamiento que atravesaron el proceso revolucionario mexica
no, contribuyendo a aglutinar rebeldes y a desencadenarasiuch
acciones insurgentes; éste es el caso del liberalismo, el agrarismo
y el anarquismé' Sabemos que la correlacién entre ideas y prac
ticas sociales no es algo que ocurre unilateralmente (laslideas
rigiendo la accidn), al contrario, el proceso es recursivo: ideas y
practicas sociales se implican mutuamente. Se trata, antes que
nada, de destacarlas como aspectos de la realidad que eontribu
yen a la comprension de un panorama mas amplio de la historia
del proceso revolucionario, en medio de las tensiones entre el es
pacio de la experiencia y el horizonte de expectativas (Koselleck,

).

El liberalismo es una de las primeras doctrinas politicas que
arraigo en el México moderno y recorri6 Ameérica Latina como
una de las principales ideologias criollas durante los tumultuo
sos procesos de independencia en la region. En México, 1os pro
ceres de la lucha anticolonial, Miguel Hidalgo y José Morelos, y
el presidente Benito Juarez, que resistio el intento de ocupacién
francesa del pais entre vy , SON guras representativas
del liberalismo mexicadbque, en su version mas difundida,pro
movia principios y propuestas como la libertad de asociacion y
de prensa, la sumision de las fuerzas militares a las autoridades

Sabemos que el desarrollo de la revolucion no puede reducirse esquegnéticam
a estas ideas, aunque ciertamente las favorecieron o segpoEse0mo su expre
sion en etapas particulares. El positivismo de los llamados “casitasi como otras
corrientes del pensamiento socialista, también forman parte delejonposaico
de concepciones del mundo que atravesaron la Revolucién mexicana easdistint
puntos del espectro ideoldgico.

Es importante destacar que, ademas de esta “cara luminosa” destiwepao

gresista que aqui destacamos, encontramos también su ‘vara’ de un liberalis

mo elitista que se impuso en una gran parte del continente, basado en Igiadeolo
racista del darwinismo social que, en nombre de la lucha de la “civilizacién aontra |
barbarie” emprendi6 la rapifia de tierras comunales, la ampliacion ifiehdat,

la apuesta por el “blanqueamiento” social mediante el fomento de lecidrgcee
colonos europeos, la entrega del territorio a inversiones extranjeessayehgeno

cidio de los pueblos indigenas, en nombre de la modernizacion capitalista.
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civiles, la reforma agraria y, pese a que Hidalgo y Morelos eran sa
cerdotes, se acompafiaba de un notorio anticlericalismo. L-as pre
ocupaciones por valores como la democracia y la justicia social
explican en gran medida el lugar ocupado por cierto liberalismo
como idea-fuerza en el imaginario politico mexicano moderno,
y es importante resaltarlo para comprender el contexto de for
macién del Partido Liberal Mexicanof( ) y de lo que luego se
conoceria como “magonismao”.

Si la lucha contra el régimen autocratico de Porrio Diaz,
traducido en la convocatoria antirreeleccionista, puede consi
derarse el principal desencadenante de la Revolucion (y aqui
el discurso de la oposicién liberal encontr6 mayor resonancia),
no hay dudas de que la mecha de polvora prendié porque habia
inquietud social y explosion de constantes disturbios populares
en el campo y en las ciudades. Es en la base, especialmente entre
las poblaciones indigenas y campesinas, que esta insatisfaccion
generada por las dinamicas de modernizacion entendida como
expropiacion de tierras, desterritorializacion de la fuerza laboral
y mercantilizacion de la vida, produjo algunos avatares de fa insu
rreccion popular, como los ya mencionados Zapata y Villa.

El agrarismo puede leerse como un conjunto de ideas que ali
mentan una vision de mundo basada en la dignidad del modo
de vida campesino y de su comunidad. La Revolucion mexicana,
por lo tanto, fue sobre todo una revolucién agraria, tanto por el
peso de los sectores sociales empobrecidos del campo entre sus
protagonistas, como por sus resultados en términos de politica de
redistribucion de tierras. En este sentido, el agrarismo gand cora
zones y mentes del pueblo mexicano, convirtiéndose en el nacleo
mismo del discurso y la practica revolucionarios. Culminé en

con la constitucionalizacion de los ejidos, tierras comunales
inalienables de posesion y gestion colectiva.

A su vez, las ideologias vinculadas a las luchas de las clases
trabajadoras en el mundo durante los sigles/ ¢ también
encontraron en México un ambiente propicio para su desarrollo
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(Hart, ). El anarquismo, como parte del heterogénee uni
verso socialista moderno, dio origen a organizaciones importan
tes, como la pionera “La Social’, inspirando la practica politica
de obreros, campesinos e intelectuales. En tanto parte de la cul
tura obrera insurgente, difundia ideas como el internacionalismo,
el antiautoritarismo, la accion directa, la autonomia y el comunis
mo libertario, apostando por transformaciones sociales ga cla
emancipatoria que eliminaran las formas de dominacion politica,
econdmica e ideoldgica representadas histéricamente por-el Esta
do, el capital y la Iglesia.

Es de suma importancia destacar que el anarquismo en Méxi
co tenia muchos puntos de contacto y convergencia con las tradi
ciones comunalistas de las poblaciones indigenas. Por ejgimplo,
vemos las tempranas aportaciones de Plotino Rhodakanaty, anar
quista de origen griego radicado en México desde y consi
derado uno de los primeros difusores de la idea del socialismo
libertario en la tierra mexicana, nos llamard la atencién su-apues
ta por la comunidad campesina/indigena local como correspon
diente a la comuna, célula base de una sociedad libre, taby co
la de ne en su“Cartilla socialista-republicana’ de :“Entiendo
por comuna el municipio libre, soberano, independiente, revesti
do de una integra y solidaria autonomia en todas sus funciones”
(en Rhodakanatyy Mata Rivera, : ). De igual manera,
como indica Valadés, el periddi€Comuna mexicandSemanario
dedicado a la defensa de las clases oprimidi@szgo de los indi
genas, campesinos y pueblos de la Repiablaraaba estas ideas
y postulaba organizar el pais como una confederacién de munici
pios libres y autébnomos (Valadés, , subrayado nuestro), dato
importante para entender la apuesta mexicana por el municipio
libre en fendmenos posteriores como la lucha zapatista durante la
Revolucion mexicana o la autonomia promovida por el Ejército
Zapatista de Liberacion NacionaH ) en Chiapas ya en los al
bores del sigler .



Es interesante observar que en México estas tres corrientes
« liberalismoprogresistaagrarismo y anarquismo convergen
en varios puntos, como en el caso explicito del anticlericalismo,
y, de cierta manera, el agrarismo estructura y organiza kas ma
nifestaciones mas amplias y movilizadoras del liberalismo y del
anarquismd? Esto hace comprensible el peculiar transito de Ri
cardo Flores Magon, asi como de otros actores revolucionarios,
del liberalismo al anarquismo, lo cual también es coherente con
las especi cidades del propio liberalismo mexicano y con-el pa
pel desempefiado por este campo ideoldgico durante la- oposi
cion a la dictadura de Diaz y el desencadenamiento del proceso
revolucionario.

Ricardo Flores Magoén y la anarquizacién del

Desde el punto de vista de la agitacion y el debate de ideas, son
innegables las funciones desempefiadas por el Partido Liberal
Mexicano (f )y el periédicdRegeneracigfirutos de la inicia

tiva, esfuerzos y sacri cios de Ricardo Flores Magon y sus com
pafieros mas cercandgjurante la gestacion y el estallido de la
Revolucion mexicana. Bajo este aspecto, los puntos de contacto
entre el anarquismo y la Revolucion durante su etapa insurgente
son signi cativosyocalizando su radicalizaciéon hacia una revo
lucién social y no solo politica, y con participacion directa de los

y las anarquistas en sus diversos frentes de raiz popular.

13 Aunque algunos autores como Cérdova () indican que el an&mo es una
derivacion l6gica de la radicalizacién del liberalismo, no compartimapestura.

Con esto se pierde de vista la especi cidad del desarrollo del liberalismgiem yé

la dimension anticapitalista del anarquismo, ademés de alimergantenpretacion
peyorativa y comun en algunos circulos marxistas que ven al anarquismo como un
“desvio pequefioburgués”y no como una corriente del so@kn realidad opues

ta al liberalismo como proyecto politico y econdmico burgués.

14 Desafortunadamente, el espacio no es propicio para una reconstrucaén de |
vinculos de colaboracién, coneictos y antagonismos entre las divgtsas que
conformaron el entorno de relaciones de los hermanos Florgéraesus, Ricardo

y Enrique), tales como Librado Rivera, Antonio Villareal, Manuel BaRtaxedis
Guerrero y otros. Para obtener mas detalles, consultar Lomnitz ( ).
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El f fue fundado en en San Luis Potosi a partir de la
convergencia de varios clubes liberales que orecieron en el pais
a nales del siglee . Su programa data de Yy fue elaborado
en el exilio, cuando los miembros de la Junta Organizadora ya
se encontraban en Estados Unidos. Este documento puede con
siderarse como lo mas avanzado en cuanto a propuesta politica
representativa de los grupos de oposicion a Diaz en ese periodo y
aborda temas como libertades civiles, derechos laborales, reforma
agraria, proteccion a los indigenas, ademas de la educacion gra
tuita y universal. No sorprende que se considerara como el texto
guia para redactar la Constitucion mexicana de. El progra
madel f fue publicado y difundido a través del periodiame
neracionun “periddico independiente juridico” fundado en
por Jesus y Ricardo Flores Magon y Antonio Horcasitas, todos
estudiantes da Escuela Nacional de Jurisprudencia. Por medio
del periddico los hermanos Magén se acercaron a los clubes libe
rales opositores a la dictadura. Una vez en el &dglamsado por
la persecucién a que los sometid el régimen por rista, en,
Ricardo reorganizé&regeneraciécomo un “periédico indepen
diente de combate”, ahora vocero o cial de iin cada vez mas
radicalizadoEste fue editado de  hasta , alcanzando, en
sus mejores momentos, tiradas semanales que, después de
euian de EE. UU. a México a través del servicio postal y de redes
clandestinas. Hay que tomar en cuenta que el periodico salia con
varios intervalos de inactividad, debido a la represion o la falta de
recursos, dada la sistematica persecucion de los miembros de la
Junta Organizadora def en EE.UU.: los gobiernos mexicanoy
estadounidense colaboraban empleando espias, policias y agentes
judiciales, combinando acciones ilegales y legales, lo que volvia
la vida de losf -istas muy dificil y sujeta a grandes privaciones
materiales y largos tiempos en prision.

Sdlo los hermanos Ricardo y Enrique se fueron al exilio; Jesus, su hermano ma
yor, permanecio en México. De ideas menos radicales, posterioraiezgtgllar la
Revolucién, éste apoy6 a las fuerzas maderistas.
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La instalacion delf y del periédicregeneraciéen Estados
Unidos, en varias ciudades a lo largo de la frontera con México,
especialmente en Los Angeles, fue, sin duda, decisiva para el desa
rrollo de las posiciones politicas de los/las militantes vinculados
as a ambas iniciativas. Aunque no fue hasta alrededor dgue
el grupo se asumio explicitamente como anarquista, dascie
antes se podia percibir la existencia, cada vez mas fuerte, de esta
tendencia en su seno, cuyo importante propulsor fue Ricareo Flo
res Magon. Si bien las nuevasrdenadas sociales y geogra cas
los aislaron de las actividades politicas que resonaban en la capital
mexicana y del contacto cotidiano con las agitaciones en el resto
del pais, introdujeron, simultaneamente, el efervescente y dina
mico elemento fronterizo, que abria un universo de colaboracion
con la izquierda radical estadounidense e internacidg$l, (e
vistaMother Earthde Emma Goldman) y propiciaba el contacto
con trabajadores chicanos y otros compatriotas que circulaban
por el sur de Estados Unidos, una regién que hasta poco tiempo
atras pertenecia a México.

Es asi como ef , debido también a ciertas rupturas internas
y cambios entre sus miembros, transita de su programa de refor
mas “moderadas” en pos de la democratizacion y la liberalizacion
de la sociedad mexicana bajo la dictadura, a una propuesta radi
cal de revolucién social en clave acrata. Si analizamos el Mani
estodel f del de septiembrede ,en pleno estallido de
la Revolucion mexicana, la impronta del anarquismo es mas que
evidente. El texto llama a una emancipacién politica, econémica
y social a través de la expropiacion “a sangre y fuego” de “todo
lo que necesiten segun sus necesidades” para ponerlo en comun,
aboliendo la propiedad privada, puesto que: “mientras que, si se
une la tierra y la trabajan en comdn los campesinos, trabajaran
menos y producirdn mas”. La propiedad comun y el trabajo-colec
tivo se proponen como la base de una nueva organizacién social,
de un comunismo libertario que respeta el derecho al uso-perso
nal y la libertad en la asociacion y la eleccion de o cios:
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Por supuesto que no ha de faltar tierra para que cada persona
pueda tener su casa y un buen solar para dedicarlos a los usos
gue sean de su agrado. Lo mismo que se dice del trabajo en co
mun de la tierra, puede decirse del trabajo en comuin de la fabri
ca, del taller, etc.; pero cada quien, segin su temperamento, segun
sus gustos, segun sus inclinaciones podra escoger el género de
trabajo que mejor le acomode, con tal de que produzca lo su
ciente para cubrir sus necesidades y no sea una carga para la
comunidad:®

La socializacion de los medios de produccion por los mismos
trabajadores del campo y de las ciudades, y la declaracion de la
guerra al “Capital, Autoridad y Clero” con el grito “jViva la Tierra
y la Libertad!”, hacen def una organizacion claramente anar
quista, cuyos objetivos son radicalizar la Revolucion hacia una
profunda transformacion social y no sélo politica.

Es en este contexto que podemos ubicar el fenébmeno €onoci
do como “magonisma”. Inicialmente, el epiteto fue utilizado por
las fuerzas gubernamentales y la prensa de la época para refe
rirse a los/las “seguidores” de Ricardo Flores Magoén y a las ideas
gue defendia, en un sentido efectivamente peyorativo. Este uso
del término también se alimenta, como mencionamos, del sesgo
personalista-caudillista que suponia enmarcar los procesos po
liticos en las iniciativas de los “grandes hombres”. Debemos re
cordar que Ricardo Flores Magon fue extremadamente critico de
esta tipi caciéon de sus ideas y sus compafieros de lucha; enten
diendo que era una forma vil de personalismo que encubria su
verdadera inscripcion ideolégica de mucho mayor alcance, como
fue el anarquismo. Esto puede observarse, por ejemplo, en su obra
de teatroverdugos y victimasn la que es absolutamente enfatico
cuando exclama: “jno soy magonista, soy anarquista!”. No ebstan
te, no podemos ignorar que, tras el curso de los acontecimientos
politicos, muchas guras histéricas se convirtieron en verdaderos
simbolos de ciertos ideales, valores y proyectos. En este sentido,

“Mani esto de  de septiembre de " Disponible en: https://archivos.juridi
cas.unam.mx/wwwi/bjv/libros// /| .pdf
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son apropiadas Yy resigni cadas por movimientos sociales, como
sucedio6 en el caso del “magonismo”, que se transformoé asi en uno
de los espectros del anarquismo mexicano, sobreviviendo-a la re
volucién por la cual dio la vida (Abad de Santillan, ). Algo
similar ocurrié con el zapatismo, recuperado mas recientemente
en México con la aparicién publica del Ejército Zapatista-de Li
beracién Nacional ~ ) en . Por consiguiente, la recens
titucién del sentido politico de fuerzas histéricas reapropiadas
socialmente puede inspirar el uso de ciertos recursos interpreta
tivos del propio proceso revolucionario. Armando Bartra (),

por ejemplo, contribuyé a popularizar la comprension del “mago
nismo” como una corriente de pensamiento y accién que anticip6
y atraveso la Revolucion mexicana basandose en tres elementos:
un periédico de combat&égeneracidnuna ideologia (liberatis

mo radical/anarquismo) y una organizaciofi (). El uso de este
recurso como “unidad de analisis”, a pesar de los inconvenientes
tedricos y éticos expuestos anteriormente, puede tener algin va
lor para identi car y mapear una constelacion de otras guras 'y
organizaciones que compartieron las mismas coordenadas poli
ticas, sociales y existenciales que Ricardo Flores Magon, eonstela
cion de la cual, tal vez, él haya sido una expresion genuina, y en
tender asi parte de las dinAmicas de desarrollo del anarquismo en
México, especialmente su relacion con el proceso revolucionario.

Uno de los aspectos en que puede contribuir el uso del ma
gonismo en este sentido es el lugar ocupado por las redes de
solidaridad internacional durante el proceso revolucionario. El
internacionalismo no es solo un principio abstracto del ansirqu
mo, como ya demostramos, es una praxis que lo tipi ca como
movimiento. Y la frontera entre México y Estados Unidos es una
region sui géneris, una parte ambigua de delimitacién de sobe
rania territorial, ademas de ser un espacio de transito constante
de trabajadores de ambos lados. La actividad sindical de tos “wo
bblies’ a liados a la estadounidense Industrial Workers of the
World (SS)s en este espacio, donde se encontraban muchos
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militantes anarquistas, no respetd fronteras ni nacionalidades:
de ahi la incorporacién de trabajadores mexicanos “extranjeros”
ala SS en Estados Unidos, como también la participacion de
sindicalistas estadounidenses en acciones insurgentes en México.
Los exiliados delf fueron muchas veces afectados por el-sufri
miento del destierro; sin embargo, encontraron en esta condicién
un lugar privilegiado de actuacion que ampli caba sus voces en
México y conferia sentido y alguna efectividad al papel desem
pefiado por el periddicRegeneracioral insertarlo en circuitos
internacionales de lucha y solidaridad que repercutian enisu pa
Asimismo, a partir de ahi pudieron plani car o colaborar en pro
cesos de agitacion social e incursiones armadas en el territorio
mexicano, como ocurrio en las huelgas de Cananea)(y Rio
Blanco (), la insurreccién de Chihuahua ( ) y de Baja
California (), que brevemente coqueted con la posibilidad
de convertirse en una “Republica socidli€damaniego Lépez,

).

Otro elemento interesante que puede identi carse en esta
constelacion libertaria es el espacio de analisis y accion destina
do a las mujeres. Histéricamente, ademas de las preocupaciones
explicitas por las dinamicas de dominacién de género, e} movi
miento anarquista puede considerarse un terreno fértil dara e
eorecimiento del protagonismo femenino en las luchas sociales.
La participacion de las mujeres en varias etapas y espacios de la
lucha revolucionaria, mas alla de los papeles “tradicionalinente
reservados para ellas, como oradoras y escritoras (es impresio
nante el nUmero de anarquistas que publicafRegeneracijn
organizadoras y nanciadoras, hasta alzadas en armas, ha sido
probada en diferentes investigaciones y documentos. Podemos
mencionar el papel inestimable que desempefaron en la agita
cion prerrevolucionaria y en la posterior lucha tras el estallido
de la Revolucion mujerdibertarias como Margarita Ortega,
Rosaura Gortari, Juana Belén Gutiérrez de Mendoza, Blanca de
Moncaleano, Maria Brousse, Lucia Norman, Ethel Du y Turner y
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Elizabeth Darling Trowbridge, sélo para dar unos pocos ejemplos
(Trejo, ).

Tierray Libertad — , Zapata y la “cuestion indigena”

Es extremadamente relevante referirnos al tratamiento dado por
el f ala‘“cuestion indigena’ durante el proceso revolucionario.
La condicion de los pueblos originarios en México, desde el pe
riodo colonial, siempre ha sido objeto de agravada discriminacion
y repulsa por parte de las élites. La independencia y la Republica
no resolvieron la situacion de paria a la que fue lanzada la pobla
cion nativa, que en este pais constituye uno de los contingentes
mas numerosos del mundo. El nacionalismo mexicano fue muy
perverso en este aspecto: echd mano a un ideal aristocratizado de
elementos notablemente imperiales de la cultura azteca, mediado
por la centralidad de operadores “criollos”y blancos. Potaum

la ideologia agraria de la Revolucion mexicana estaba centrada
en el campesinado como una personi cacion genérica del “pobre
en el campo’, frecuentemente despojando a estos sujetos de sus
cali cativos étnicos vy, por lo tanto, de su condicién indigena. A
contracorriente de estas tendencias, la cultura politica del-‘Méxi
Co insurgente” se constituy6 a partir de vibrantes e inusitados an
tecedentes de lucha y resistencia indigena a lo largo dedss sigl
gue precedieron a la propia Revolucion (Leon de Garcia).

Es en este contexto que las conexiones entre el “magonismo”y la
cuestion indigena se presentan como singularmente reveladoras
en sintonia, como veremos mas adelante, con el pensamiento de
Manuel Gonzalez Prada en Peru y los anarcosindicalistas andi
nos, anticipando y, al mismo tiempo, inspirando las resexiones
del famoso marxista peruano José Carlos Mariategui.

Segun Maldonado ( ), hay tres dimensiones de este tema
gue merecerian ser recuperadas. En primer lugar, el hecho de que
la familia Flores Magoén reclamaba sus raices originarias, posible
mente como descendientes de los mazatecas y nahuas (Oaxaca).
En sus cartas y memorias, Ricardo, que apreciaba la pdesid na



|- -€

y conocia el idioma, y su hermano Enrique hacian muchas-alusio
nes a estas identi caciones, a nidades y sentido de pertenencia a
la cultura indigengsobre todo en su dimensién comunitaria-Asi
mismo, los autores del libro colectWMigiencia del pensamiento de
Ricardo Flores MagdBinigulazaa, ), publicado en su estado
natal, Oaxaca, subrayan la ineuencia local mazateca en-el pen
samiento de Magon, la cual, supuestamente, podria ser incluso
mas importante que el anarquismo: “Las raices mas sigmasati
fueron, en realidad, la tradicion revolucionaria mesoamericana
y su modelo econdmico-social’” (Barbosa Cano en Binigulazaa,
). Otros, sin enfrascarse en este debate, subrayan-la coin
cidencia y el ensamblaje creativo que hace Magoén entre €l anar
guismo y las tradiciones colectivistas y comunitarias presentes en
el México de su tiempo, lo que hoy nos posibilita: “el regreso a las
raices, el comprobar que el anarquismo se identi ca con el-comu
nitarismo de los masewales” en un ejercicio de “pensar la cons
truccion de la sociedad anarquista desde la realidad meseameri
cana’ (Chablé Mendoza en Binigulazad, : ). De hecho, en
las resexiones de Ricardo Flores Magon presentes en el periédico
Regeneracién en sus correspondencias se observa una lectura
sobre este tema que no se reduce a una mera empatia- lantrd
pica ni al preservacionismo etnolégico. Ya sea por conocimiento
directo y experiencia con los pueblos de Oaxaca, o por contacto
con la literatura sociolégica y antropolégica de su tiempo, con la
notable ineuencia del anarquista Kropotkin, Magon insistia en la
centralidad de un elemento fundamental que componia la-condi
cion indigena en México para el éxito del proyecto anarquista: la
comunidad.

En segundo lugar, muchos indigenas tuvieron una intensa par
ticipacion no sélo en el proceso revolucionario, sino también for
mando parte de la misma estructura organizativa fleldesde
la cual agitaron y apoyaron los levantamientos en sus territorios.
Asi, algunos de los destacados militantes del partido eran el ya
qui Javier Huitimea, el maya Fernando Palomares y el tarahumara
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Santana Pérez. Ef mantenia contacto y colaboracién con los
yaquis en el norte y los popolucas, nahuas y mayas ercehsur,
siderandolos aliados en la lucha revolucionaria con horizontes
acratas (Maldonado, , ). Y como olvidar los vinculos-en
tre los/las “magonistas’ y Emiliano Zapata quien, aungue nunca
se declar6 anarquista, tom6 como suyo el lema “Tierra y-Liber
tad”, consigna lanzada por ¢ y su peridédicdRegeneracion
Algunos autores, como Cockcro™ (), consideran que los/las

f -istas contribuyeron a radicalizar al zapatismo, inicialmente
adscrito al programa moderado de Madero, al ser precursores de
la idea de la lucha por la tierra y la libre asociacién. Sedan, se
el autor, las ineuencias directas del anarquismo las que eonvir
tieron al Ejército Libertador del Sur en una fuerza radicalmente
revolucionaria desde los sentidos sociales, lo que nalmente im
pacto en el caracter de toda la Revolucién y en sus resultados.

Por su parte, el historiador anarquista Rubén Trejo describe
“multiples, fructiferos y fraternales contactos” entre los zagsitis
y “los magonistas” (Trejo, ) a partir de la ruptura de Zapa
ta con Francisco Madero en , en los que ambas corrientes
coinciden en la denuncia del caracter burgués de la revolucion
maderista y su falta de interés por la cuestion agraria. Como ase
gura Trejo:

el f decide unirse a la lucha armada zapatista en agosto de

; Emiliano Zapata adopta la bandera de lucha de Tierra y
Libertad, propésito que los magonistas habian formulado desde

, Y que, segun los zapatistas, expresaba las esperanzas y los
anhelos del pueblo mexicano; se llevan a cabo encuentros entre
delegados magonistas y Emiliano Zapata en Morelos, asi como
entrevistas entre delegados zapatistas e integranteg deh
Estados Unidos (Trejo, :).

Aquel estrechamiento de vinculos entre ambas corrientes re
volucionarias, asegura Trejo, se llevo a cabo a través del intercam
bio de delegados y la participacion directa de personajes como
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Angel Barrios? anarquista que formo parte tanto dgl como

del ejército zapatista, José Guerra, comisionado por la Junta Or
ganizadora delf para reunirse con Zapata en Morelos en

o la ya mencionada Juana Belén Gutiérrez de Mendoza, rombra
da por Zapata coronela del Ejército Libertador del Sur debido a su
lucha activa en sus las y a su participacion en la elaboracién del
Plan de Ayala de  (Trejo, ). Aunado a ello, no cabe duda
de queRegeneraciodera el periddico que mas atencién prestaba
y mas difusién internacional hacia a la lucha zapatista. A la vez,
Zapata, ademas de pedir sus ejemplares, invit6 a Ricarés Flor
Magén a poner su imprenta en Morelos, invitacion a la que este
ultimo no respondié. Como relata José Guerra, citado por Trejo:
“Enseguida le pregunté a Zapata si habia leido el periRRdgm
neraciony me contesto: ‘Pero como no; si lo he leido y no dejen de
mandarmelo’” (en Trejo, : ).

Entre las muchas ineuencias que recibié Zapata, el anarquis
mo fue una de las mas importantes; en este sentido, el zapatismo
realizé en la practica el programa dgl expresado en su Ma
ni esto de . La asi llamada Comuna de Moréfogue fun
ciond entre y bajo la proteccién del Ejército Liberta
dor del Sur, fue un ejemplo de ello: mediante la accién directa los
campesinos indigenas expropiaban las haciendas, se organizaban
y producian en colectivo, segun sus tradiciones comunitarias, y
rechazaban a las autoridades, igual que el mismo Zapata rechaz6
la silla presidencial tras su toma de la capital. Constituian para
los/las f -istas el ejemplo vivo del comunismo libertario, con la
excepcion, a lo mejor, de un detalle: la religiosidad, cuegt&n
Nno pocas veces consternaba y constituia un importante punto de
friccion, no siempre positiva, en este alebrije. Como ob§areo

Angel Barrios, conocido también por el seudénimo de AbeRedbe, en el mar
co del f era responsable de promover y organizar los levantamientos armados
entre campesinos e indigenas en Oaxaca. A mediados déue nombrado jefe del
Estado Mayor del ejército de Zapata durante su marcha a la capital.

Para profundizar sobre la Comuna de Morelos, véase Adolfo Gilly, “Lan@omu
de Morelos” ().
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rra en su informe para la Junta dél tras la estancia en tierras
zapatistas:
No hay sueldos de ninguna espekis trabajadores toman lo
gue necesitar...] no hacen idolo de Zapata, ni le presentan ar
mas, ni Zapata viste como gendralautoridad ha sido abolida.
Lo Unico que noté, fue cierto fanatismo religiose muchos de
los trabajadores y sus familias. [...] Mis conversaciones sobre la
Anarquia y la lucha de Tierra y Libertad entre muchos de los
morelenses fueron muy bien acogidas Tesjo, , Subra
yado nuestro).

Finalmente, regresando a la argumentacion de Maldonado
( ), la problematica indigena ocupaba un lugar especial en el
proyecto politico del f . Tanto en el programa “moderado” de

, COMO en su mani esto “radical”’ de , era explicita su

apuesta por la restituciéon de tiera@snunales y la defensa de los
pueblos originarios. Los pueblos indigenas y las capas populares,
gue aun se regian por sus propias normas de organizacién social o
que, en caso de haberlas perdido recientemente a causa del proce
so de modernizacion capitalista, todavia conservaban la memoria
de estas précticas, representarian par@ elina parte de la hu
manidad que logré mantener vivos ciertos patrones de relaciones
sociales, basados en las dinamicas de reciprocidad, apoyo mutuo
y comunalismo tan importantes para el anarquismo, aunque cada
vez mas domesticados y subsumidos por la sociabilidad estatal y
capitalista. La combinacion de elementos como territorio, trabajo
colectivo, politica asamblearia y disfrute de la propiedad comuin
convergian de manera extraordinaria con muchos aspectos del
horizonte emancipatorio libertario, ofreciendo recursos éticos e
imperativos practicos indispensables para el éxito de un proyecto
revolucionario antiautoritario. Este regreso a las raices para pen
sar los futuros, segin Marcos Aurelio Rodriguez, implica saber
ver, como lo hicieron los miembros défl , “que en los pueblos
indios existia un potencial constructivo del futuro” (en Binigula
zaa, = ).
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Se podria decir que el anarquismo encontré en los pueblos
indigenas evidarias empiricas y a nidades que respaldaban sus
criticas y propuestas mas audaces: las inclinaciones hacia el uso
comun de la tierra, el trabajo cooperativo y el odio a la autoridad
harian al pueblmexicano apto para el comunismo anarquico. En
su famoso articulo “El pueblo mexicano es apto para el comunis
mo”, publicado el primer afio de la revolucion, €e septiembre
de en el periédicRegeneraci¢iRicardo Flores Magon des
taca las costumbres comunitarias indias que, aunque en peligro
de desaparicién a causa de las politicas por ristas, todavia podian
ser reanimadas por el soplo de la revolucion social:

En México viven unos cuatro millones de indios, que hasta hace
veinte o veinticinco afios vivian en comunidades, poseyendo en
comun la tierra, las aguas y los bosques. El apoyo mutuo era la
regla en esas comunidades... Todos tenian derecho a la tierra, al
agua para los regadios, al bosque para la lefia y a la madera para
construir sus jacales. Los arados andaban de mano en mano, asi
como las yuntas de los bueyes. Cada familia labraba la extension
del terreno que calculaba ser su ciente para producir lo-nece
sario, y el trabajo de escarda y de levantar las cosechas se hacia
en comun, reuniéndose toda la comunidad hoy para levantar la
cosecha de Pedro, mafiana para levantar la de Juan y asi sucesi
vamente. Para fabricar un jacal, ponian manos a la obra todos los
miembros de la comunidad.

Al destacar la propiedad comun de la tierra y el trabajo co
munitario basado en el apoyo mutuo, propios de las dinamicas
comunitarias indigenas y campesinas, llega a la conclusion de la
cercania y la concordancia existentes entre éstas y la propuesta
comunista libertaria: “Se ve, pues, que el pueblo mexicano es apto
para llegar al comunismo, porque lo ha practicado, al menos en
parte, desde hace siglos”. Reitera su analisis en otro articulo “La
cuestién social’, en el que asegura que el México rural conserva la
memoria de su pasado comunista-comunitario:

“El pueblo mexicano es apto para el comunismo”. Disponible en: htigsv(es.
juridicas.unam.mx/www/bjv/libros// | .pdf



El apoyo mutuo era la regla entre los sencillos habitantes cuyas
casas eran construidas por los vecinos del pueblo; las cosechas
eran levantadas por todos... de uso comun eran las tierras des
tinadas a la cria de los animales utiles, como de comun eran las
aguas del torrente, de la fuente, del lago y de explotacion del bos
que. [...] La moneda no era necesaria para transacciones de cada
comunidad. [...] Apenas se hacia sentir la autoridad, la cual ha
sido siempre odiada cordialmente por el pueblo mexicReo (
generacién de febrerode ). 2°

Segun sus planteamientos, las comunidades tradicionales
mexicanas, ademas de organizarse de manera comunista en lo
“econdmico” (tierra, bienes comunes, trabajo, falta de moneda),
eran anarquicas en su sentido politico, puesto que “odiaban a la
autoridad” y eran capaces de constituirse sin Estado y sin-gobier
no en igualdad y libertad:

¢Podian sentir esas poblaciones la necesidad de tenef un go
bierno? Para nada lo necesitaban, y asi pudieron vivir ciemtos d
afos, hasta que les fueron arrebatadas las riquezas naturales para
provecho de los hacendados colindantes [...] Todos eran-herma
nos en esas comunidades; todos se ayudaban, y sintiéndose todos
iguales, como lo eran realmente, no necesitaban que autoridad
alguna velase por los intereses de los que tenian, temiendo posi
bles asaltos de los que no tenian (“Sin j&egtneracion de
noviembre de ). #

De esta manera, segin Magon, el comunismo anarquico no
seria una utopia futurista inventada en Europa por unos cuantos
sofiadores, sino una realidad latente, practicada histéricamente
por los pueblos indigenas y la poblacién campesina de México.
La misma argumentacion, como veremos a continuacion, tomara
fuerza también en Peru y Bolivia, donde el anarquismo exaltara
la importancia de la tradicién incaica y de dgusautbnomos
para su proyecto de revolucion social &crata.

Disponible en http://www.antorcha.net/biblioteca_virtual/politica/ap.
html

Disponible en http://www.antorcha.net/biblioteca_virtual/politica/ap .
html
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Recapitulandogl complejo proceso insurgente que recibié el
nombre de Revolucién mexicana pudo no haber canalizado las
energias populares despertadas en el sentido de realizar-un pro
yecto de emancipacién, como deseaban Ricardo Flores Magon
y los/las anarquistas. Lamentablemente, parece compartir cierta
condicion nostalgica de una revolucién social inconclusa y tem
pranamente abortada, “interrumpida’, como dijo Gilly ( ), que
tampoco puede reducirse a una mera revolucién politica, pues su
institucionalizacion dolorosa, lenta y traumatica resulté en la con
cesion de parcelas de poder al campesinado al admitir elorepart
agrario como nuclegonstitutivo, como también en un avance
importante a nivel mundial en cuanto a los derechos sociales de
las masas trabajadoras, sin duda, resultado de la insistdacia y
potencia de las luchas desde abajo en su seno, donde el anarquis
mo desempefié un papel crucial en la radicalizacién y ampliacion
de los horizontes revolucionarios. Estas contradicciones son in
herentes a la delicada disputa de sentidos y alcances de-toda lu
charevolucionaria que, evidentemente, como ensefié Proudhon,
nunca termina.

Comunismo anarquico y el regreso del Inca en Peru
(-)

La consigna “Tierra y Libertad” desde el México revolucionario
pronto se extendié por toda América Latina, inspirando las lu
chas tanto anarquistas como “campesindias” (Bartra). En lo

gue siguea contrapelo de cierto centralismo limefio y obrerista
de la historiografia sobre el anarquismo peruano, nos owace
remos en su cara andina, recuperando los vinculos entre liber
tarios, indigenismo radical y rebeliones quechuas que marcaran
el paso de la anarquia andina de los afios veinte. Nos basaremos
en gran medida en el importante libro de Wilfredo Kap#gH,

llus del Sol. Anarquismo y utopia andioh&, , que nos brinda
informacién privilegiada sobre los protagonistas, sus msrgda
sus trayectoriaikescataremos, también, a uno de los precursores



del andlisis critico del “problema del indio”, el anarquista Manuel
Gonzalez Prada, quien, rechazando las teorias racistas de su épo
ca, apunto: “la cuestion del indio es econdémica, es social’ (Gonz&
lez Prada, : ).

En Perd, el sigles termina con una gran resaca de las oli
garquias gobernantes causada por la derrota en la guerra del Pa
ci co contra Chile ( - ), siendo una época de revision de
las vulnerabilidades estructurales del pais, en la que la mayoria
de los intelectuales, tanto conservadores como liberales, culpan
al “indio” del atraso y la debilidad nacional. El darwinismo socia
se mezcla con el colonialismo mental de las élites, que se niegan a
reconocer el declive de su régimen oligarquico, aferradas al siglo
gue inevitablemente se estd yendo. En este escenaricampie
a aparecer timidamente las primeras ideas radicales, entre ellas
el anarquismo, que toman presencia entre los sectores populares
urbanos. La ciudad de Lima, por su condicién de capital y, sobre
todo, por la cercania del puerto maritimo (Callao), que concentra
una gran parte de la industria portuaria y textil, se conwertd
nucleo del movimiento obrero. Asi, a nales del siglo, en la capital
operan algunos sindicatos obreros de ineuencia acrata; en
éstos formaran la Federacion Obrera Regional Peru&na)(
gue se convertira en una fuerza importante para la lucha ébrera.
Sin embargo, este anarcosindicalismo urbano pronto empieza a

El anarquismo peruano se desarrolla a inicios del @igkn las ciudades neu
ralgicas en cuanto al desarrollo portuario e industrial, sobre todolk @d.ima.
Para revisar los antecedentes mutualistas y liberales de las orgarézaéase la
cronologia en la pagina https://perulibertario.wordpress.com/crormidgi-anar
quismo-peruano/ En  se funda en Lima la Unién de Trabajadores Panaderos, in
tegrada por anarquistas como Leopoldo Urmachea, Fidel Garcia Gacit@ajdara
Levano. Entre las primeras huelgas promovidas por los anarquistadeebtégiga
de estibadores en Callao en vy la huelga general en la industria textil en . Un
afio después se formalla, que recibe el apoyo y la ineuencia d& la argentina
a través de delegados como José Spagnoli y Antonio Gustinelli. En estetanom
empieza la proliferacion de periddicos anarquistas y la difusion de layanolza
entre la clase obrera. Entre los titulos de la prensa limgpzdemos enumerakta
Protestalcomo en Argentinakl Ariete, La Bandera Roja, La Humanidad, La Sema
na, La Federacion y La Voz del, §ue servian para difundir el ideal libertario entre
los obreros y campesinos quechuas.
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evolucionar a su propio compas, tanto por la constitucion étnica
de sus miembros (ineuencia de la migracion andina a la costa),
como por la probleméatica propia de un pais con un régimen oli
garquico, en el que existen diferencias abismales entre los encla
ves capitalistas costefios y el “reino” latifundista en la sierra.

Manuel Gonzélez Prada y “Nuestros indios”

Este es el contexto en el que se desarrolla el pensamiente de Ma
nuel Gonzéalez Prada (- ), uno de los pensadores y-lite
ratos peruanos mas importantes de su época. Hijo de una familia
aristocrética limefa, primero se acerco al liberalismo idealista,
y tras su viaje a Barcelona en , abraz6 de nitivamente el
anarquismo. Su critica social, dotada de un irrepetible estilo que
le gandé merecida fama como uno de los mejores ensayistas de
Ameérica Latina, fue recogida en dos libros a lo largo de su vida:
Paginas libregle , YHoras de luchaje , este Gltimo de
cardcter ya propiamente anarquista. Ademas de difundir las ideas
acratas “clasicas” en contra del Estado, del capital y del clero (la
misma “triada sombria” de la que hablaba el mani esto fd€),
Gonzélez Prada se acerco a la probleméticeampesinado “in

dio” y su posible emancipacion. Su ensayo mas emblematico so
bre la cuestion, "Nuestros indios" (publicadoHemas de lucha

en ), Iimpacto en las siguientes generaciones de luchadores y
pensadores sociales peruanos, tanto anarquistas como marxistas
(Mariategui) y populistas (Haya de la Torf&d| abordar el anali

sis del régimen “gamon&’peruano e identi car la “cuestion del
indio” como econdémica y social.

José Carlos Mariategui y Victor Raul Haya de la Torre son dos personagescruci
para entender la historia del pensamiento politico peruano. Mgtiaf - ),
fundador del Partido Socialista Peruano (), marxista, se enfocé en la preble
matica del indio y de la tierra. Haya de la Torre ( ), quien fundé en
las famosas Universidades Populares Manuel Gonzéalez Prada dlingidimiento
estudiantil peruano para, posteriormente, en , fundar en México el (Alian-
za Popular Revolucionaria Americana), que se convirtié en una de las glgscip
fuerzas politicas peruanas del stglode corte populista y antimperialista.

24 Gamonal/gamonalismo son vocablos utilizados en Perl para hacerciafaren
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El autor parte de una critica despiadada de la sociologia de
cimondnica, “un cumulo de divagaciones sin fundamento eienti
co’, y de sus preceptos evolucionistas y racistas, descartando la
raza como una categoria de analisis y llamando la atencion sobre
que es un invento colonialista para legitimar la conquisiesy |
misién de las poblaciones extraeuropeas:

iCémoda invencion la Etnologia en manos de algunos hombres!

Admitida la divisién de la Humanidad en razas superiores y ra

zas inferiores, reconocida la superioridad de los blancos y por

consiguiente su derecho a monopolizar el gobiernp del Planeta,

nada mas natural que la supresion del negro en Africa, del piel

roja en Estados Unidos, del tagalo en Filipinas, del indio en el
Perd (Gonzélez Prada, :).

Tras rechazar los preceptos racistas para su analisis, el autor
desmenuza la estructura social de Peru, concentrandose en su ré
gimen politico y econdémico basado en la explotaciéon deda ma
yoria indigena bajo el régimen de servidumbre de la hacienda.
Situacion que, segun el autor, prueba la inexistencia en este pais
de un Estado-nacion moderno, puesto que la oligarquia peruana,
en realidad, perpetla las relaciones coloniales, propias mas de un
régimen monarquico que de uno republicano: “Nuestra forma de
gobierno se reduce a una gran mentira, porque no merece-llamar
se republica democratica un Estado en que dos o tres millones de
individuos viven fuera de la ley. [...] Las haciendas constituyen
reinos en el corazon de la Republica, los hacendados ejercen el
papel de autécratas en medio de la democrdeatifalez Pra
da, : ). De hecho, adelantdndose a la conceptualizacion del
colonialismo interno hecha medio siglo después por Gonzalez
Casanova, Gonzalez Prada estableceootinuumentre la Ceoe
lonia y la Republica en lo que tiene que ver con la situacion de la
poblacion indigena:

hacendado, terrateniente, latifundista y al régimen agrario basatiacaparamien
to de tierras y la servidumbre del campesino indigena.
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Bajo la Republica ¢ sufre menos el indio que bajo la dominacion
espafiola? Si no existen corregimientos ni encomiendas,queda
los trabajos forzados y el reclutamiento. Lo que le hacemos sufrir
basta para descargar sobre nosotros la execracién de las personas
humanas. Le conservamos en la ignorancia y la servidumbre, le
envilecemos en el cuartel, le embrutecemos con el alcohol, le lan
zamos a destrozarse en las guerras civiles y de tiempo en tiempo
organizamos cacerias y matanzas (Gonzalez Prada, ).

Gonzélez Prada enumera diferentes soluciones “del problema
indio” barajadas en su época y las rechaza como insu cientes o
erréneas, entre ellas la legislacion “pro-indigena’ o la mision “ci
vilizadora” de la educacién. En este sentido, el pensador ararquis
ta evidencia la hipocresia de la clase politica limefa que, por un
lado, aprueba leyes y lanza discursos “de protectores de la raza
indigena’y, por el otro, tiene una estrecha alianza con los fatifun
distas, sosteniendo el régimen gamonal sin menores cambios:

Los presidentes en sus mensajes abogan por la redencién de los
oprimidos y se llaman "protectores de la raza indigena"; les con
gresos elaboran leyes que dejaban atras a la Declaracion de los
derechos del hombre; los ministros de Gobierno expiden-decre
tos, pasan notas a los prefectos y nombran delegaciones investi
gadoras, todo "con el noble propdésito de asegurar las garantias
de la clase desheredada"; pero mensajes, leyes, decretos, notas y
delegaciones se reducen a jeremiadas hipécritas, a palabras sin
eco, a expedientes manoseados (Gonzalez Prada,).

Su critica libertaria desbarata el discurso positivista sobre la
supuesta civilizacion de las élites criollas contrapuesta a la-"barba
rie” del indio, asegurando que: “Donde no hay justicia, misericor
dia ni benevolencia, no hay civilizacién; donde se proclama ley
social lsstruggle for lifegina la barbarie'Gonzalez Prada, :

). Para él, una verdadera civilizacion se sustenta en los ideales
de justicia social, libertad y solidaridad, lo que hace a la sociedad
peruana, basada en la dominacion y la explotacion, un ejemplo
extremo de la barbarie. Segun su planteamiento, la sociedad in
caica superaba en civilidad a la actual, en tanto mostraba rasgos
de un comunismo genuino. Con esto, Gonzalez Prada pretende



revalorizar la tradicion sociopolitica andina, difamada por el dis
curso darwinista de la época, y demostrar su capacidad ele crea
cion de formas sociales mas justas y armonicas que el capitalismo
estadocéntrico moderno.

El autor arma que, si el problema del indio es econémico y
social, su solucion tiene que ser igualmente econémica y social.
Con su lema “la escuela y el pasbr{zalez Prada, : ), vin-
cula la lucha por la educacion para la libertad (en vez de una ins
truccion para la sumisién) con la emancipacion economica del
campesino indigena, basada en la propiedad de la tierra (aunque
no especi ca si se trata de la propiedad individual o la colectiva)
y la abolicion del régimen gamonal. Segun Gonzélez Prada, la so
lucion, sin embargo, no llegara de las clases dominantes, puesto
gue es el “indio” mismo quien tiene que emanciparse por esfuerzo
propio. Siguiendo la vieja maxima de la Internacional y la-tradi
cion revolucionaria del anarquismo, nuestro libertario llama al
“indio” a la rebeldia y la lucha armada contra sus opresores:

Al indio no se le predique humildad y resignacion, sino orgullo y
rebeldia. ¢ Qué ha ganado con trescientos o cuatrocientos afios de
conformidad y paciencia? [...] Si el indio aprovechara en riees y
cépsulas todo el dinero que desperdicia en alcohol y estas, si en
un rincén de su choza o en el agujero de una pefia escondiera un
arma, cambiaria de condicidn, haria respetar su propiedad y su
vida. A la violencia responderia con la violencia, escarmentando
al patron que le arrebata las lanas, al soldado que le recluta en
nombre del gobierno, al montonero que le roba ganado-y bes
tias de carga. [...] En resumen: el indio se redimira merced a su
esfuerzo propio, no por la humanizacion de sus opresores (Gon
zalez Prada, : ).

Opresores, dice Gonzalez Prada, que no son simplemente la
“burguesia’ o los “patrones”, sino también los descendientes de
los conquistadores, unos nuevos “Pizarro, Valverde y Areche’, qu
ejercen una opresioén colonial histérica sobre el indio.

Su llamado a la lucha armada, efectivamente, encon
tr6 eco en las rebeliones andinas por la tierra, la escuela y la
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autodeterminacioén, que se intensi caron en los afios veinte en
coneuencia con el pensamiento y la militancia anarquista. En el
cruce entre la cultura andina, la agitacion libertaria y los lideraz
gos quechuas, nace un movimiento de aires mesianicos, en el que
la lucha por la tierra y la emancipacion social se traducen en la
reivindicacion del Tahuantinsuyo y del regreso del Inca. Veamos.

Losayllusrebeldes y el Comité Tahuantinsuyo

La segunda década del sigloda cuenta de la radicalizacion de
los coneictos sociales y la consolidacion de las contradicciones
entre el viejo régimen y las nuevas tendencias modernizantes
surgidas de la efervescencia de la década previa, marcada por la
emergencia del movimiento estudiantil de reforma universitaria,
los socialismos y el indigenisnien el contexto peruano, este
ultimo es entendido como una corriente intelectual y artistica
nacida en el seno de la sociedad no indigena y enfocada en la
problemética indigena, su cultura, su legado y su lugar en la socie
dad peruana; posteriormente, se asocia con las politicas estatales
de integracion paternalista y subordinada del “indio” a la nacion
criolla-mestiza en el marco del proyecto de la modernizacion
capitalista y la construccién del Estado nacional, sin una- trans
formacién importante del régimen de explotacién y dominacién.
Un ejemplo de este indigenismo gubernamental estuvo dado por
el Oncenio del gobierno indigenista de Augusto Leguia (

) que, al mismo tiempo que aplicaba politicas de integracion
del “indio” a la sociedad nacional, evitaba la reforma agraria o
cualquier otro atentado contra la propiedad gamonal. A efecto de
nuestros propdésitos queremos enfocarnos en las corrientes indi
genistas no estatales, un “indigenismo radical’ de los intelectuales
y militantes mestizos preocupados por la dominacion y la-explo
tacion sufridas por el “indio”, que ineuyeron también en el anar
quismo e iniciaron conexiones variadas con el mundo indigena.

El esfuerzo pionero de una organizacion indigenista critica de
la opresion socioeconémica del indio se concreté en la fundacion
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de la Asociacion Pro Indigena (), que funcioné entre y

; dirigida por Pedro Zulen, Dora Mayer y Joaquin Capelo
aunque no era anarquista, sirvié como el primer espacio de acer
camiento a la temética indigena de varios/as anarquistas urba
nos/as, al mismo tiempo que apoyo las reivindicaciones y vinculd
a los comuneros quechuas con las militancias mestizas mediante
un sistema de delegados locales.

Es entonces que el anarquismo en Perl se acerca de nitiva
mente a la problemética indigena y, més alla de su expresién anar
cosindicalista urbana, penetra las zonas rurales andinas (desde
Arequipa, Cusco y Puno). En su alianza con las comunidades
guechuas, los/las anarquistas apoyan, fomentan y participan en la
lucha por la tierra, la escuela y la libertad. Esta “andinizacién del
anarquismo’, segun el término propuesto por Vilchis (: ),
se da de manera gradual, desde los escritos de Gonzalez Prada a
publicaciones del periodico acrata ProtestaPor ejemplo, el ar
ticulo de B. S. Carrién, “El comunismo en el Per(’", de, inspk
rado en los aportes de la Revolucién mexicana ¥ dgllantea la
necesidad de vincular el anarquismo con las luchas y las practicas
comunitarias indigenas. De esta manera, aquel anarquismo “in
dianizado” aposto6 por un comunismo libertario (anarcocomunis
mo), basado en ayllu (comunidad andina) como célula base de
una sociedad andarquica, cuestion que veremos también en el caso
bolivianoy cuyas nociones profundizaremos en el capitulo IV.

Los levantamientos indigenas irradian desde Puno hacta Cuz
co, Arequipa, Apurimac, Ayacucho y Huancavéligaon el grito
de “jViva el Tahuantinsuyo y abajo el gamonalismo!”, estremecen
a las élites locales que levantan sus quejas hacia Lima; deman
dando acciones decididas de parte del gobierno en contra de la
“barbarie contemporanea’ de los indios “sublevados en sus ayllus
sin reconocer ni gobierno ni ley ni autorig&tiSiglp  de marzo

Décadas después, a partir de , seré la zona de Ayacucho y Huancavelica el
lugar del nacimiento y desarrollo de las acciones armadas de la guerritla Part
Comunista del Per( - Sendero Luminoso.
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de ,en Kapsoli, : ,subrayado nuestro). Esta anarquia
india se enraizaba en su conciencia de ser pueblos en resistencia
contra la usurpacion colonial de un régimen que ejercia contra
ellos una doble opresion, como clase explotada y como “raza”
dominada. Ademas de las dinamicas y procesos genuinamente
propios de losyllus se vinculaba con el trabajo de base efectua
do previamente por los maestros rurales, muchos de tendencia
acrata2® Tanto comuneros quechuas como militantes anarquistas

y marxistas veian en la educacion y la concientizacién politica un
instrumento de defensa y de reivindicacion indispensable y, por
lo mismo, fueron perseguidos como subversivos y agitadores pe
ligrosos (Vilchis, a, b). Si a la escuela le afiadimos el pan,
como decia Gonzalez Prada, tendremos una lucha de diferentes
dimensiones, desde la educativa y la legalista, hasta la formacion
de organizaciones autbnomas y la toma de armas. En tedas es
tas dimensiones la participacion de anarquistas (tanto mestizos
como “indios”) result6 crucial.

Fue gracias a los contactos directos entre la limefia, cu
yos miembros eran reclutados en gran niumero entre el eampe
sinado quechua migrante, y los delegados quechuas que venian
a la capital a buscar apoyo para su lucha (entre ellos, Hipdlito
Salazar, de Puno) que en se formo el Comité Pro-Derecho
Indigena Tahuantinsuyo, la principal organizacién de difusié

Varios libertarios colaboraron con la educacion adventista y algioms, Artu
ro Pablo Peralta Miranda, de Arequipa, mejor conocido como GelrGdlurata, fue
ron hijos de algiin maestro adventista. El personaje de Churata (), perio
dista y literato comprometido con la causa indigena, trajinante entre Peliig,B
compagina la escritura literaria y el arte de vanguardia con el pensamiecitiny ac
del comunismo libertario. Aunque su acercamiento a Mariategui yletoa pc
litica posterior lo hacen abrazar el marxismo, permanece el a su visiéa detic
Estado, incluido el socialista, y de la disciplina partidaria y sindlitii§, a).
Igual podemos mencionar a Manuel Z. Camacho, alias Manuel Alca, turdiath
“escuela libre” en la provincia de Puno, secundado en su mision ed@atontra
de la hacienda y la Iglesia catélica por los/las anarquistas. Posrtémsta tarea
fue retomada por las Universidades Populares Manuel Gonzélez Pradg én
las que participaron muchos libertarios de la época, entre ellos pesfgsechuas
como Ezequiel Urviola.



del ideal anarquista en la sierra peruana y de coordinacién con
la lucha de loayllus?” En diciembre de se suma a éste la
anarcosindicalista Federacion Indigena Obrera Regional Peruana
(Z ), duramente reprimida por el gobierno de Leguia, lo que
redujo drasticamente su posibilidad de accién e impacto real.

En este ambiente de efervescencia, entre y se lle
varon a cabo tres Congresos Indigenas en los que participaron
delegados libertarios. El primero, promovido por el marxista José
Carlos Mariategui, fue un acontecimiento inédito e ineuyé en
el fortalecimiento del movimiento campesino, fomentando sus
alianzas con los militantes urbanos e intelectuales radicales. El
periddico anarquistha Protestaecibio el | Congreso Indigena
con las siguientes palabras:

Nosotros no hacemos distingos entre la cuestion indigena y la
cuestion obrerano tenemos ni hay razén alguna para ello: Des
de este plano doctrinario miramos con simpatia la realizacion
del |1 Congreso Indigena porque él es una protesta elocuente y
airada de la esclavitud y el dolor de toda una raza. [...] jO raza
indigenalLos anarquistas sienten y luchan por las causas de to
dos los oprimidgsaprovechando los bene cios de la ciencia que
nos ha traido la civilizacion contemporangenden a establecer
un comunismo libertario sin amos que nos exploten, sin gobierno
gue nos oprima, sin curas que nos engasrepromesas, cielos e
in ernos que no existenL@ Protestandm. , en Kapsoli,

, Subrayado nuestro).

Esta declaracion de apoyo a la causa indigena nos permite vis
lumbrar los horizontes doctrinarios del anarquismo peruano de
aguella época, muy distantes de la ortodoxia marxista que plan
teaba la modernizacién del “indio” a través de su conversion en el
proletario moderno, el Gnico sujeto revolucionario posible. Como
vimos en el fragmento citadoa Protestanoviliza la categoria
bakuniana del “oprimido” que hace posible reconocer al indigena,

Retomando el principio federativo del anarcosindicalismo, el @oseitconsti
tuye de los Subcomités de los departamentos y provincias con una red aadmplej

colaboradores que vincula la capital con la provincia y las luchas irgligbaaas
con las rurales.
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ademas de como una clase, como una “raza’ oprimida que nece
sita conseguir su propia emancipacion. El “indio’, que sufdia to
tipo de dominacion y explotacion, del Estado, del patron y de la
Iglesia, era también un sujeto revolucionario.

Ni dios ni amo ni ley ni autoridad importaban al indio levan
tado, al mismo tiempo que sus modos comunitarios de crgani
zacion y reproduccion material interpelaban a los libertarios que
veian en edyllu, en la “comunidad libre”, la célula de una posible
sociedad futura organizada segun los principios del comunismo
libertario. De igual modo, la tradicional organizacién regional
guechua-aymara, en la quexgllu se articulaba en entidades-ma
yores comamarkasy suyosse acercaba al principio federativo
anarquista de confederacion de comunas. Tomando en cuenta
esta cercania de horizontes politicos y de practicas sociales, no
sorprende entonces la alianza estratégica entre ambos grupos que,
en algunos casos, resulté en una compenetracion plena cuando
varios comuneros quechuas se declararon anarquistas.

Concentrémonos en la primera organizacién anarquista de
per | étnico, que contd con la participacion directa de los indige
nas y apostaba por ellos como sujetos de su propia emancipacion,
el ya mencionado Comité Pro-Derecho Indigena Tahuantinsu
yo de y sus “profetas libertarios”, como los llamé Kapsoli
( ), que representan esa mezcla propia entre la idea y la ac
cion anarquistas trajinadas por los militantes mestizos hacia el
campo andino y la lucha genuina de los comuneros quechuas por
la tierra, la escuela y la libertad, quienes toman la bandera negra
para conjuntarla con la tahuantinsuyana. En la Declaracién de
Principios del Comité leemos que sus fundadores son: “trabaja
dores de la raza indigena de distintas labores residentes en Lima
y que se agremiaron con el n de unicar a los de su raza y ha
cerles conocer sus derechos politicos, econémicos y sociales” (en
Kapsoli, : ). Lo que puede llamar nuestra atencién es el
elemento milenarista que acompafia sus discursos y acciones y
vincula la teoria anarquista de la revolucion (ya con su propio



halo redentor) con la tradicién del mesianismo andino (véanse
Kapsoli, : Vilchis, a, b; Melgar Bao, o Flores
Galindo, ), donde “el mito”, tal como lo de nira posterior
mente Mariategui, se convierte en la Idea movilizadora de la re
beldia del “indio” y en el horizonte utépico de referencia.

Asi, los emisarios del Comité se convierten en “profetas’, la
anarquia y el regreso del Inca Redentor, el comunismo libertario
y la reivindicacion del Tahuantinsi®e unen y se convierten
en un poderoso dispositivo incendiario entre las comunidades de
los Andes peruano&l siguiente fragmento de Kapsoli, mas alla
de su tono algo hiperbdlico, da cuenta de este particular alebrije
andrquico:

En las ciudades de la costa y la sierra, lideres anarquistas habian
logrado ineuenciar sobre los indios migrantes, ganarlos ideoldgi
camente preparandolos para la venganza de los descendientes de
los espafioles. Traumas y atropellos ocasionados por sus predece
sores debian ser ahora zanjados por los “ayllus del sol” liderados
por los profetas libertarioBero, para lograr la aquiescencia de los
ayllus y comunidades era necesario presentarles unaksogéa
cir, la llegada de un mundo y una época en que desapareceria el
hambre, la miseria, la opresién. [Pdra esto habia que restaurar
el Tahuantinsuyo en una suerte de catarsis colectiva. Exterminar
a losmistis[amos mestizos], volverles la vitalidad y la con anza
perdida a los hombres del Ande inspirados en los ejemplos de Kro
potkin, Malatesta, Bakunin, Ferrer y Anselmo LoréKapsoli,

, Subrayado nuestro).

Los emisarios del Comité Tahuantinsuyo penetran en fas co
munidades con su discurso en quechua, completamente asimila
ble a las luchas histéricas de los comuneros y sus referencias cul
turales, circulando la idea de la“hora de los incas” (Pactialuti)

Podria parecer contradictoria esta reivindicacion de un Estado ahpeca
muy alejado de los ideales &cratas. Hay que subrayar, sin embargo, qrentaarefe
a Tahuantinsuyo se concentraba, mas bien, en sus valores socialesiogyait
la autonomia de loayllusy las provincias, en el modo de vida comunitario de sus
habitantes, etcétera.

El Comité moviliza la gura del Inca Redentor que regresa para liberar a su gente
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calentando los animos bélicos entre los comuneros con mensajes
de sublevacién como: ‘Alcotawan mistitawan khanca gaqgapin
waflichina® Los Subcomités del Comité Tahuantinsuyo empeza
ron a multiplicarse y desde Puno se extendieron por todas partes,
amenazando con, como denuncia la prensa conservadora de la
época, “la destruccion completa del orden social y la ruina de las
industrias y propiedades legitimamente adquiridag’ Prensa
de enero de en Kapsoli, : ).

La propaganda del Comité Tahuantinsuyo se centraba en el
rechazo de la republica “de lméstis como régimen opresor y
contrario al proyecto de autodeterminacién de los “indios” En
este sentido, su propaganda en ocasion del centenario de la In
dependencia ( ), rechazaba el proyecto nacional peruano y
llamaba a la “raza gloriosa de Tahuantinsuyo” a despertar con la
“santa rebeldia’ y luchar por “una nueva era’:

Hermanos indigenas, el siglo de vida “libre e independiente”
cuya celebracién vais a festejar, ha sido un siglo de verglenza
y oprobio, obscurantismo e ignorancia para la raza gloriosa de
Tahuantinsuyo. Con la agonia de este siglo ha comenzado el
despertar de nuestros hijos. No maldigamos el tiempo ido, pero
preparémonos para que el venidero sea exclusivamente nuestro.
[...] Nos preparamos para alistar una era nueva, donde aprende
remos no a saber callar y resignarnos con la desgracia que sufri
mos, Sino a protestar y sublevarnos contra la mano opresora. [...]
la santa rebeldia de quien quiebra la mano que lo esta acogotan
do... sentiréis la enorme satisfaccion de ser libres... es preciso
antes aprender a leer. [...] Pero hoy los indios estan capacitados
para hacer ellos mismos los que el supremo Gobierno no pudiera
(Kapsaoli, Do ).

después de la conquista y la colonizacion. El Pachakuti, en este sefditioyselta

del eje del Universo que reordenaria las cosas y traeria el regreso del stondo ju
que les fue arrebatado. Hay que subrayar que, en plenersjddopoblacion que

chua recordaba a través de la tradicion oral la muerte de Atahualpa y conservaba |
memoria de la injusticia colonial.

Traduccion del quechua: ‘“4sisti como al perro sobre roca aspera se mata’ El
vocablomisti se re ere al sefior mestizo/blanco, una categoria deliehdantexto
colonial que une la clase dominante con la “raza’.



No es dificil encontrar en estas lineas coincidencias con el dis
curso anarquista, en el que la rebeldia contra el opresor, la libertad
por alcanzar, la autogestion y la importancia de la educacién, des
tacan como elementos constitutivos.

Su discurso tahuantinsuyano no se reducia, sin embargo, a
una exaltacion xenéfoba de una raza india y de su pasado en una
especie ddance macabrde la venganza, como lo queria ver la
oligarquia de la época. El Comité movilizaba el mito del Irrea pa
sostener un proyecto revolucionario de comunismo anarquico
inteligible para la cultura quechua, al incorporarlo, no obstante,
en una vision amplia e internacionalista de la lucha por {a jus
ticia y la emancipacion de toda la humanidad oprimida. Como
sefialaba Julidn Nina, delegado secretario general del Sub-Comité
Departamental de Puno, en la carta al obispo Riquelme:

Pues la raza indigena ya tiene entendido que en esta América
joven y llena de promisiones, en el crisol de las democracias so
cialistas, tienen que fundirse todas las razas y amalgamarse todos
los colores, para hacer la Patria Universal de la Humanidad, pese
a los blancoides y a los que creen que nosotros en pleno siglo
de grandes cataclismos sociales y politicos del mundo que nos
ensefia las emancipaciones de toda clase de esclavitudes, vamos a
pensar la reconstitucion del desmoronado imperio de otras ho
ras. Estas fofieces las reservamos para los que creen que segui
mos durmiendo Rututo Revista mensual Pro-Indigena, afio I,
nam. , Puno, de agosto de , p- ,enVilchis, b: ).

¢Quiénes fueron los “profetas libertarios”? Aunque es-impo
sible enumerarlos a todos, nos gustaria, por lo menos, evocar
algunos nombres para rescatarlos del olvido y ponerle rostro
al fenébmeno que estamos describiendo. Uno de los personajes
importantes fue, sin duda, Ezequiel Urviola, “El llla". Este maes
tro quechua, anarquista confeso, fue uno de los fundadores del
Comité Tahuantinsuyo, participante activo de los tres Cengre
sos Indigenas y profesor en las Universidades Populares Manuel
Gonzalez Prada. Su lucha por las nuevas escuelas indigenas y por
el mejoramiento de las ya existentes la llevaba bajo la bandera



|- -€

anarquista y tahuantinsuyana, para posteriormente, como toda
una generacion, abrazar el socialismo mariateguista.

Otros cofundadores y miembros del Comité Tahuantinsu
yo fueron Samuel Nufiez Calderdn, quien dirigié la revuelta
en Chupaca, Carlos Condorena, lider del levantamiento indige
na en Huancané, e Hipdlito Salazar, de Puno, propagandista y
anarquista quechua ilustrado, fundador y secretario de la
( ), quien aseguraba que “El indio peruano, por tradicion, por
costumbre, se inclina hacia el comunismo” y apelaba a la-solida
ridad proletaria internacional con las luchas indias en la prensa
acrata latinoamericana: “Ya que en este pais llamado Peru no hay
justicia ni principios de humanidadps dirigimos a todos los-hu
manos proletarios del mundo civilizado invocando los sentimientos
de solidaridad y unidn(Proletariadp de octubre de , en
Kapsoli, : , Subrayado nuestro). Tenemos también a los
gue se dedicaron al trabajo de propaganda a través de la edicion
de revistas, como Francisco Chuquihuanca Ayulo de Puno, quien
dirigio la revistaPututg 6rgano o cial del Comité, o Maximo Pe
cho de Jauja, dedicado a varias publicaciones anarquistas.

Igual, el Comité Tahuantinsuyo reunié a su alrededor-a va
rios/as intelectuales y activistas, entre los/as cuales es aecesari
mencionar a Miguelina Acosta Cardenas-( ) del Alto
Amazonas (Loreto), la primera abogada litigante en Peru,-lucha
dora por los derechos de las mujeres y una activa militante ana
cosindicalista e indigenista radical, comprometida con la labor
educativa de las Universidades Populares Gonzélez Prada y las
escuelas ruraleBliguelina, hija de una familia acomodada de
terratenientes caucheros, conoci6 el anarquismo durante su via
je por Europa y lo desarrollé durante su carrera de derecho en
la Universidad Nacional Mayor de San Marcos en Lima. Su tesis
fue dedicada al matrimonio como una institucion que rebaja la
condicién juridica y social de la mujer. Protagonizé la huelga de
hambre obrera en el puerto de Callao, lo que le trajo popularidad
en el movimiento anarcosindicalista.
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En los afios de  a codirigié el semanariba Crit
ca, de tendencia libertaria, junto a su amiga indigenista, Dora
Mayer, de la Asociacion Pro-Indigena, con la que colabord acti
vamente. Aqui podemos destacar su interés por las poblaciones
indigenas amazdnicas (poco usual en una época bastante andi
nocéntrica), especialmente por las mujeres, para quienes fundo
una escuela en su pueblo natal en Alto Amazonas. Ademas de su
trabajo como abogada litigante a favor del divorcio femeniao y
proteccién de los yanaconas (indios de la hacienda), destac6 por
su iniciativa como educadora de Escuelas Rurales Ambulantes
para la educacion de nifios y nifias indigéhas.

La efervescencia de los “ayllus del sol” y de “los profetas liber
tarios” llegd a su declive a nales de la década de los afes vein
te, debido, por una parte, a las politicas represivagot@rno
de Leguia y posteriores, que causaron muerte, encarcelamiento
y exilio de numerosos militantes, incluidos marxistas y apristas, y,
por la otra, al crecimiento del sindicalismo alineado con la lll
Internacional y el Partido Socialista Peruano de Mariategui, fun
dado en y, mas tarde, con el  de Victor Raul Haya de
la Torre de . 32 Esto no signi ca que las organizaciones anar
quistas dejaran de existir; sin embargo, perdieron su capacidad
de interpelacién masiva. Lo que puede interesarnos son-1os in
tercambios e ineuencias entre las luchas en Peru y los levanta
mientos en Bolivia, dada la cercania de la problematica social, un
contexto cultural-étnico compartido y la situacion fronteriza de
la region de Puno, donde se nucle6 una gran parte de la lucha pe
ruana. Pasemos entonces al caso boliviano que, ademés de mante
ner similitudes e ineuencias con el anarquismo “indianizado” de
los Andes peruanos, posee rasgos propios en cuanto al papel del
artesanado y a un importante protagonismo femenino.

Para conocer més de su fascinante vida y obra, recomendamos consultar a Jael
Rojas ( ).

Al caer el gobierno leguista en , se form6 la Confederacion General de Tra
bajadores de Pert,( ), en la que el anarquismo perdié sus ineuencias en favor del
marxismo y del aprismo.
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“Anarquismo ch'ixi” y el altiplano rebelde en Bolivia

(-)

El anarquismo en Bolivia, aunque de desarrollo t&raiom
parando con los territorios vecinos, llama la atencion por su
gran riqueza y su caracter alebrijesco atravesado por el eje ra
cial/étnico. No es casualidad que elijamos llamarlo “anarquismo
ch'ixi”, la denominacion propuesta por Silvia Rivera Cusicanqui,
al reconocer de esta manera el trabajo pionero de la autora que,
junto con Zulema Lehm en el marco del Taller de Historia Oral
Andina (, ), recogié testimonios y documentos invaluables
que permitieron recrear y conservar la historia y la memoria del
anarquismo boliviano. Su liblloos artesanos libertarios y la ética
del trabajode ( ) que sistematiza y analiza el material
reunido? sera para nosotros, como lo fueron practicamente to
dos los trabajos posteriores, la fuente principal de informacion y
repositorio de las voces directas de los protagonistas.

La especi cidad de Bolivia, un pais con in mo desarrolto in
dustrial, con una economia de capitalismo periférico de enclave
extractivista, por una parte, y un régimen agrario latifundista de
relaciones serviles, por la otra, hizo que, al igual que en el caso
peruano, el proletariado boliviano de inicios del siglali riera

Como relatan Margarucci y Godoy Sepulveda (), la delegacion chilena de
la revista acratha Batalla tras visitar Bolivia en , declard que no encontré ni
una sola organizacion obrera, sélo algunas organizaciones mutualistqse Azl
anarquismo como movimiento no aparece en Bolivia hasta bien entrane sigl
término “anarquista’ ya circulaba a nales del stglg sobre todo, para desprestigiar
y satanizar a cualquier fuerza de oposicién antioligarquica, incluiddbecalds.
Asi, antes de contar realmente con organizaciones anarquistas, efrgeén r
el Tratado de Extradicién y Proteccion contra el Anarquismo junto cqraises de
Ameérica. Dicho tratado de nia como anarquismo un sinfin de crimenes aasnun
resejo de la preocupacion que causaba la potente propagacion anampsiaes
como Argentina o Uruguay. De esta manera, el estigma de “anarcuistalia cri
minal, agitador extranjero y terrorista lleg6 a Bolivia aniesefjmismo anarquismo
(véase Rodriguez, : - ).

Dicho material: documentos proporcionados por los mismos entelaistas y
las grabaciones de las entrevistas, forma parte de la Biblioteca Juanheqres C
y del Archivo Luis Cusicanqui del Tambo Colectiva Ch'ixi en La Paz.



diametralmente del modelo occidental de las sociedades indus
triales. Seran los artesanos y trabajadores de o cios varios (sastres,
albafiiles, mecanicos, cocineras, eoristas, vendedoras, etc.), de las
principales ciudades andinas, sobre todo La Paz y Oruro, en su
mayoria cholas y chol&squienes abracen el anarquismo como
idea emancipadora y método de organizacion y de lucha.

Este caracter mixto, de fronteras borrosas e “identidades
puente” del anarquismo boliviano le permitié constituirse en una
amenaza real para la oligarquia y la burguesia de la época. Como
explica Huascar Rodriguez:

Diriase que la existencia del anarquismo en Bolivia ha sido posi

ble gracias a la emergencia de ciertos sectores cholos que, con su
identidad liminal, rural y a la vez urbana, al medio de lo tradicio

nal y de lo moderno, terminaron construyendo un puente para

gue el mundo plebeyo e indio pueda acercarse a las nuevas ideas
obreristas de Occidente. [L3 identidad puente que la subalter

nidad chola construyé fue interpretada como una peligrosa ame
naza por parte de los sectores oligarquicos, los cuales sentian que la
alianza de los indios con los cholos era algo que debia conjurarse a
toda costdRodriguez, : ,subrayado nuestro).

El anarquismo tuvo un papel crucial en la formacién del mo
vimiento obrero y campesino boliviano, estableciendo alianzas
entre el artesanado cholo y las luchas campesinas queehua-ay
maras, donde el lema “Tierra y libertad” sirvié una vez mas como
el punto de partida hacia el comunismo anérquico basado en la
comunidad andina.

Cholo/chola es el término usado en Bolivia, frecuentententanera despecti
va, para referirse al indigena urbano o mestizo de rasgos indigenas. Etectoras
el indigena aymara o quechua campesino o el mestizo burgués aliado deslas clase
dominantes criollas, la categoria de cholo alude al caractearéamte ambiguo de
un individuo que se encuentra muy cercano al mundo indigena, pero perténece a
sector popular urbano, de profesiéon libre como artesano o comerciante
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Federacion Obrera Local () y sus alianzas con
los “caciques apoderados” (afios veinte)

La década de los afios veinte en Bolivia fue marcada por el auge
de protestas y levantamientos sociales combatidos despiadada
mente por los gobiernos oligarquicos del presidente BaSésta
vedra ( - ), lo que incluso desembocé en las masacres de
los campesinos aymaras en Jesus de Machacd y de los mi
neros en Uncia (). Al mismo tiempo, se daba la cada vez mas
acelerada proliferacion de organizaciones gremiales urbanas de
signo libertario, cuyos miembros se solidarizaron con las luchas
campesindias y populares de todo el pais. Sera el Grupo La An
torcha, con Luis Cusicanqui “Indio Aymai@o abuelo de Silvia
Rivera Cusicanquiomitila Parej& y Jacinto Centellas, con el
periddicoLa Teae impreso en Argentina debido a la di cultad
de acceder a imprentas propias en Baliviel que, a partir de

, difundira vigorosamente las ideas anarquistas entre los sec
tores populares urbanos.

Sin embargo, no es sino hasta agosto de con la fundacion
de la Federacion Obrera Local () de La P&# (inicialmente
conformada por cuatro sindicatos: albafiles, mecanicos, earpin
teros y sastres), que el anarcosindicalismo boliviano entra en su
etapa de auge y eorecimiento, logrando una ineuencia predomi
nante en el movimiento obrero boliviano hasta su crisis duran
te la Guerra del Chaco (- ). A partir de ese momento,
los sindicatos femeninos asociados Z la* Sindicato Feme
nino de O cios Varios, fundado en , y posteriormente la

Domitila Pareja fue costurera, chola y anarquista. Murié precozmentbele t
culosisen . En su entierro, Rosa Rodriguez, otra chola y su compafiera de lucha,
resumio la vida de Domitila con las siguientes palabras: “Queria queeltajumtp
a su comparfiero luche por la emancipacién moral y econémica deseipekra ha
cer cesar la explotacion del hombre por el hombre y de la mujer que es doblemente
esclavizada. [...] Domitila Pareja era anarquista. Por eso luotratiba esa trinidad
maldita: oro, cruz y espad@dndera Roja de octubre de , en Rodriguez,

. ).

Posteriormente se forman otras federaciones anarquistas, por gjenfi@dera

cién Obrera de Trabaj@(, ) de Oruro en



Federacion Obrera Femeni@aZe se convierten en la principal
fuerza de difusién y organizaciéon anarquista, como veremos en
el capitulo V.

Asi, la Federacion Obrera Local () se constituye como una
organizacion de confrontacién radical con el Estado y les pa
trones. Formada con el espiritu del sindicato-universidaé- obr
ra, promovio la autoeducacion de los asociados en pro de una
conciencia social critica necesaria para cumplir con el lema de
la Internacional: “La emancipacion de los trabajadores sera obra
de los propios trabajadores”. De ahi, no solo rechazé a les inte
lectuales “de izquierda’, ajenos al mundo de trabajo (la mayoria
marxistasf®y a la “casta parasitaria’ de vanguardias conductoras,
sino que, sobre todo, promovio la autonomia del trabajador y una
organizacion horizontal frente a todo tipo de jerarquias, centrali
zaciones e imposiciones presentes en el sindicalismo vertical.

La propuesta de [a hacia la sociedad en su conjuctmte
nia principios “apoliticos”, lo que en el sentido de la época €orres
pondia al rechazo de la politica partidista y estafadteralistas,

Para darnos cuenta de la importancia de la ineuencia anarquista en la gran ma
yoria de los trabajadores de aquella época basta ver su rechazo masive a los po
cos marxistas (tanto estalinistas como trotskistas) que intentabavemiteen los
Congresos Obreros, tal y como paso, por ejemplo, en el Cuarto Congressen O
en . El intento de los marxistas de tomar el control del movimiento obrero los
llevé a organizar anteriormente una impopular e ilegitima Conferendier®bn
Potosi, pero fueron desconocidos por la mayoria de las Federaciones. @lpai
toriador del movimiento obrero boliviano, el trotskista [&uimo Lora, describe esta
situacion minoritaria de los marxistas: “El clima de tremenda agita@ada&por la
crisis de y los errores cometidos por los ‘socialistas autorit@mos! dictatorial
conferencia de Potosi, fueron factores que contribuyenogj@rar las posiciones de
los anarquistas, vivamente interesados en convertirse en direccion g debpa
jante movimiento de masas. [...] constituian una mayoria aplestantro del Con
greso. Los marxistas no tuvieron mas camino que retirarse y dejas qnarquistas
moldeasen la reunion conforme a sus propositos” (Lora; - ).

Esta tendencia es explicada por Petronila Infantes en el manuscrit@@ochiv
Apoliticismo e inhibiciary decidimos y a rmamos que el politico y el socialista
libertario no pueden darse en una misma persona, son éstos antagdmiezs.del
primero nace de una necesidad que es la de gobernar; el ideguddbses otra
necesidad, ser libre. Al gobierno se llega por el sendero de la gmitieccion o
por golpe de fuerza; en ambos casos, por caminos tortuosos. A la libertadr sa va po
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autonémicos y pluralistas. Su lacho se reducia a la emaneipa
cion econdmica del “proletariado” e implicaba su paralela eman
cipacion politica y cultural, indispensable para la construcciéon de
una sociedad libre. Como rezaMani esto de :“En lo polt

tico deberia haber una amplia descentralizacién gubernamental
bajo un sistema federativo, respetando la independenciay auto
nomia de la dltima aldea y del dltimo ciudadano, libre expresién
de pensamiento y de prensa: la diversidad de pensamientos, ten
dencias y a nidades haria que evolucione la ciencia y elMae” (
niestodela , demayode ,enRiveraylLehm, : ).

Esta apuesta anarquista coincidia con una larga tradicion de
autonomia, autogestion e insubordinacion de los sectores indios y
populares, y encajaba con las practicas comunitarias y de solidari
dad gremial de larga data. En este sentido, los sindicatos anarquis
tas no se pensaban como simples medios para alcanzar ciertos
propositos, sino como nes en si mismos, al ser “irradiantes focos
de una sociabilidad alternativa basada en la solidaridad y en el
antiautoritarismo, con la ayuda mutua y con la rotacion de todos
los cargos sindicales” (Rodriguez, : ).

Pronto laZ  se convirtié en el sindicato mas temido por las
autoridades, como lo indica la cita del periddico conservaalor
Razoénde :“Acttian en esta Gltim&][ ] los elementos mas
exaltados y subversivos; aquellos que profesan los principios del
Comunismo Anarquico [...] provocando sublevaciones de indi
genas” (en Rodriguez, : ). Como en el caso peruano, en
Bolivia, la lucha anarcosindicalista, ademas de las reivindicacio
nes propias de la lucha obrera urbana, se vinculé tempranamente
con la problemética rural, promoviendo el comunismo anarquico
y retomando la comunidad andina como una referencia crucial
para su proyecto politico. El estrecho vinculo que se forma en
los afios veinte y, como veremos mas adelante, también en los

revolucion, por via directa, arrebatando al Estado lo que éste arrefesidrarente
ala sociedad, y ahi dos conceptos que no hay forma humana ni divina de armonizar”
(citado en Riveray Lehm, : ).



cuarenta, entre los artesanos cholos d lay las comunidades
altiplanicas, se bas6 tanto en cierta “hermandad” étnica (real o
imaginada), como en la cercania entre la utopia anarquista y la del
aylluandino, unida a la lucha concreta por la tierra'y en contra del
régimen latifundista. Los “indios” y los “cholos” anarquistas-com
partian la vision negativa del Estado y planteaban sus reivindica
ciones en clave autonomista y anticolonial. Los/las libertagios/a
consideraban que los rasgos sociales indigenas eran “naturalmen
te anarquistas” (en términos del comunismo anarquico), al mis
mo tiempo que destacaban la rebeldia innata del “indicinen
llunk'u*® radical que, supuestamente, lo predisponia a levantarse
contra todo tipo de opresiones.

La década de los veinte, igual que en PerU, estuvo sacudida por
la inquietud social en el campo y los levantamientos indigenas en
contra del régimen latifundista. La década empieza con la rebe
libn de Jesus de Machaca en , liderada por Faustino Llanque,
cacique apoderadd,y su hijo Marcelino Llanque, maestro-am
bulante de las escuelas rurales, quien, como veremos, se4ncorpo
rardalaZ en los afios cuarenta. Es cuando los delegados de las
comunidades se acercan a los/las anarquistas urbanos, buscando
apoyo para sus luchas. El resultado de estos acercamientos fue
la presencia de los lideres aymaras en el Tercer Congreso Obre
ro, realizado en marzo de , en el que los anarquistas de la
Escuela Ferrer y Guardia de Sucre, Rdbmulo Chunfa¢prest

Ama llunkue en aymara “no seas sumisq’suele afiadirse a la famosa triada
andina:Ama sua, ama llulla, ama que(ido seas ladrén, no seas mentiroso, no seas
*0j0) para prevenir que sea utilizada por el amo para la sumisién y la explotacion
del indio.

Los caciques apoderados fueron los lideres indigenas, en su mayoris, ayreara
desde nales del sigko> fueron apoderados por las comunidades para reivindicar
las tierras comunales usurpadas por los hacendados. Se derldartitulos reales
expedidos todavia durante la Colonia. Ademas de la lucha por lapgtiemayian la
fundacion de escuelas rurales.

Roémulo Chumacero, sastre libertario, fundé la reviigaa y Libertadinspirada
por el magonismo, y la Escuela Ferrer y Guardia, creada ersu objetivo era esta
blecer vinculos entre la red de caciques del Sur (Potosi y Sucre), difundiataéeduc
indigenal y las ideas del comunismo anarquico. Con el tiempo, Chumaaerso
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dente del Congreso) y Adrian Nufiez, introdujeron la discusion
sobre “el problema indigenal’ y las principales demandas del mo
vimiento campesindio: la recuperacion de tierras comunales, la
construccién de escuelas rurales y el respeto por las autoridades
locales propias. Como observan Rivera y Lehm: “El contacto con
el agro impacté a los idedlogos libertarios y los impulsé a la reela
boracién de su doctrina en aras de una mejor comprension de la
lucha anticolonial andina”’ (Riveray Lehm, : ).

Pocos meses después del Tercer Congreso,dd julio de

, estallo la rebelion de Chayanta (Potosi), en la gue mi
les de comunarios y colonos indios declararon la guerra a los te
rratenientes. El levantamiento, de caracter descentralizado, que se
extendio desde el altiplano pacefio hasta Oruro y Chuquisaca, fue
impulsado por los caciques apoderados Manuel Michel, Agustin
Saavedra y Saturnino Mamani, los mismos que habian pafticipa
do en el Tercer Congreso Obrero. Los principales sospechosos de
“azuzar” a los indigenas a la rebelion fueron Chamucero y Nufez,
por sus contactos previos con las comunidades y caciques y su
papel en el Tercer Congreso, acusacion que pagaron con €l con
namiento en Todos Santos en el trpico boliviano.

La coneuencia de las luchas indigenas y anarquistas (Hylton,
), aquel buscarse mutuamente, rebasa las interpretaciones

sobre una posible vanguardia anarquista que, una vez in Iltrada
entre los “indios”, los hizo levantarse en armas. En, elZ  -is-
ta Luis Cusicanqui, personaje clave de ese “anarcoindianismo,
hosped6 en su casa a Santos Marka Tola, cacique principal de los
ayllusde Qallapa y apoderado general de las comunidades de la
Republica, quien, desde , habia liderado la lucha de los co
muneros en la provincia de Pacajes, cuando éste llegd a La Paz
buscando el apoyo de los anarquistas. EI mecanico y el cacique
compartian la misma lengua, el aymara, ademas de una experien
cia comun de opresion colonial y los mismos objetivos de lucha,
uno, desde su experiencia anarcosindicalista urbana, y el otro,

al socialismo trotskista de Tristan Marof y su Partido Obrero Revolumona
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desde la lucha india campesina. Acerquémonos al personaje y
pensamiento de Luis Cusicanqui para profundizar en estos pun
tos de coincidencia “anarcoindia”

Luis Cusicanqui y su critica anticolonial

Luis Cusicanqui Duran (- ), uno de los fundadores y
miembros importantes de & , es un gran ejemplo del anar
quismoch'ixiy, de hecho, inspir6é a Silvia Rivera Cusicanqui para
elaborar su concepto-metafora. Como cuenta el mito, Luis fue
hijo ilegitimo de un arriero aymara, Manuel Cusicanqui, y una
sefiorita de alta sociedad, Angélica Sanjinés. Fue abandooad

su madre biolégica y entregado a la cocinera aymara de quien
tomo su segundo apellido y a la que consider6 su verdadera ma
dre. Aunque existen investigaciones que niegan la veracidad de
esta historia (Margarucci, ), el mismo Cusicanqui la asumio
para contar su experiencia del racismo y el colonialismo, ademas
de fundamentar su rechazo a las élites criollas y su fuerte tdenti
cacion con la cultura aymara y las clases subalternas.

Su camino hacia el anarquismo fue propio de toda una gene
racion: obrero migrante en las salitreras chilenas, que en los afios
veinte atraian mano de obra boliviana y peruana, se encontr6 alli
con la organizacion sindical ineuenciada por el anarquisme e in
tentod recrearla a su regreso al pais. Asi, en La Paz partieiba en
Centro Obrero Libertario (), una agrupacion cultural de estu
dio y propaganda anarquista. En  funda, como hemos visto,
junto con la costurera Domitila Pareja, el Grupo de Propaganda
Libertaria La Antorcha. En , en el marco de la persecucion de
“elementos subversivos” tras los levantamientos indios, Luis Cusi
canqui, junto a Jacinto Centellas y Guillermo Palacios, es encarce
lado, torturado y con nado en la zona tropical de Tajma. Después
de la fundacion de & , se convierte en su miembro activo; vin
culandose con las luchas campesindias. Fue un propagandista y
ensayista importante, cuyos articulos se publicaban en la prensa
acrata latinoamericana bajo el seudénimo de “Indio Aymara”
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Analicemos uno de sus escritos mas llamativos, que data del
ano , el mani estoLa Voz del Campesino. Nuestro reto a los
grandes mistes del Estado el que se asume como campesino
aymaray se identi ca con la lucha social y anticolonial de los “in
dios”: “Nosotros, indios cerrados en la estepa andina de América”
(en Riveray Lenm, : ).Estatoma estratégica de una iden
tidad que no le correspondia del todo por ser mas bien un-artesa
no cholo, muestra la euidez entre lo rural y lo urbano, lo “indio”

y lo “‘cholo” que se entrelazaban y atravesaban sin fronteras bien
de nidas. De ahi, el autor maneja el concepto de un nosotos in
clusivo {iwasaen aymara)? que permite unir al artesanado de la
ciudad con los indigenas del agro, como aseguran Riveray Lehm:
“La identidad india que postula [Cusicanqui] es inclusiva: en ella
los trabajadores manuales de las ciudades y los comunarios y co
lonos del campo harian causa comun frente al Estado de casta y el
sistema politico excluyente y opresor” (Riveray Lehm; ).

El mani esto denuncia la continuidad del colonialismo- du
rante la Republica y la explotacion inhumana del “indio”, cuestio
nes que ya observamos en el caso peruano con el ensaye de Gon
zélez Prada, y que en Bolivia seran desarrolladas mas tarde por
Fausto Reinaga y la corriente indianista y katarista en los afos
setenta. Nos parece importante destacar su aporte temprano al
concepto que, posteriormente, serd nombrado por el socidlogo
mexicano Pablo Gonzalez Casanova como “colonialismo internc’,

y que vincula la lucha anarquista contra el Estado y los patrones
con el analisis situado en la realidad boliviana, donde éstos, en el
contexto de la larga historia de conquista y colonizacion, tienen
rasgos de casta y no solo clase, :

Hace mas de un siglo y una treintena de afios que venimos su

friendo la esclavitud mas inicua que podia pesar en la hera Re
publicana que nos ofrecid la independencia que nos costo la vida

En aymara podemos identi car dos maneras basicas de expresar la primera per
sona del pluralh&naka excluyente, que habla de un nosotros sin el interlocutor; y
jiwasa:incluyente, que incorpora al interlocutor. Igualmente, eargni, podemos
decir nosotros excluyente coragée incluyente coméandé
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y sangre india para librarndgl yugo espafiol que nos hizo gemir
durante mas de cuatrocientos aflosuatro siglos: a maravilla
bailaba el garrote, las patadas sobre nuestras espaldas en aquellos
afios de barbarielyoy se repite con mas fuerza la brutalidad en
pleno siglo de la libertad. Si en aquellos tiempos hemos trabajado
gratis para el sefior espafiol y hoy lo mismo para con criellos ha
ciéndonos trabajar de sol a sol sin que obtengamos ni un centavo
por el duro trabajo. (Cusicanqui en Riveray Lehm, :
subrayado nuestro).

Su llamado a la revolucién social, propio del pensamiento
anarquista, se une con el llamado a la lucha de un pueblo opri
mido y explotado, que moviliza su memoria “de los antepasados”
de afnos de ultrajes y resistencias en contra del régimen crio
llo-oligarquico “barbaro y criminal”:

Nosotros martires de siempre, estaban frescas las cicatrices que

habéis abierto con nuestros antepasados [...] Vosotros soldados

mandonemo tenéis derecho a llamaros civilizados sois barbaros
criminales del siglo mutiladores y destructores de la humani

dad.Alerta hermanos indios de la raza americana que la sangre
vertida sea el anuncio de la revolucién botando esta vil sociedad

mil veces maldecidanuestros caciques comprados y asesinos

por los “mistesfa sangre debe derramarse como antes porque ya

estamos cansados de la dominacién presente, sabemos-y conoce
mos muy bien a los vampiros del Estado dominai@esicanqui

en Riveray Lehm, : ,subrayado nuestro).

Este antagonismo historico irresoluble entre un “nosotros” y
un “vosotros” desborda el estricto coneicto de clases, aunque lo
contiene. En este sentido, el anarquistiiaci opera en un con
texto colonial, en el que, en vez de con el obrero asalariado, trata
con el campesino/trabajador indigena negado no sélo en-sus de
rechos laborales o politicos, sino en su humanidad misma. Igual
mente, se adapta a la especi cidad del artesanado libre de rasgos
preindustriales, también discriminado por sus rasgos étnicos. Este
anarcoindianismo une el antiestatalismo con el anticolonialismo
y adapta el anticapitalismo a las realidades propias de diferentes
regimenes de explotacion tipicas de un capitalismo periférico de
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enclave unido a las formas de servidumbre y esclavitud propias de
la hacienda y la plantacion.

Federacion Agraria Departamental () — agitacion
anarquista y los levantamientos indios de -

Las alianzas entre el anarquismo urbano y los lideres indigenas
en los afios veinte entran en crisis debido a la persecucion del
gobierno de Daniel Salamanca | ) vy, sobre todo, al es
tallido de la Guerra del Chaco ¢ ). 44 Conviene aqui ha

cer un breve paréntesis para subrayar la posicién del anarcosin
dicalismo de ambos paises frente a la guerra como un excelente
ejemplo del internacionalismo en rechazo del nacionalismo y el
belicismo burgués, conforme lo analizado en el capitulo Il. Asi, en
Bolivia, después del Cuarto Congreso Obrero de y de dife

rentes manifestaciones anarquistas en contra del servicio militar
obligatorio y en solidaridad con el pueblo paraguayo, empieza la
dura persecucion de los anarquistas como agitadores peligrosos.
Muchos son encarcelados o con nados en regiones tropicales e
insalubres como Todos Santos (Beni). Otros tantos son asesina
dos a causa de su desercion ya durante el coneicto. El argumento
movilizado por las autoridades contra los anarquistas es su “anti
patriotisma’, como podemos ver en el siguiente fragmento de la
prensa conservadora de la época:

Una prueba mas delntipatriotismo de que hicieron gala los
manifestantesha constituido el hecho de haberse pronunciado
discursos a favor del Paraguay. Uno de los obreros dijo: "€ompa
fieros, ayudenme a decir: Viva la revolucién social. Vivan nues
tros hermanos de sudeste"; y continuando manifesitaosotros

hemos de tomar las armas, no ha de ser para defender las fronteras
sino para borrarldsLuego la poblada entond la internacional...

(La Razén de octubre ,en Rodriguez, : ,subraya

do nuestro).

44 Para profundizar en la lucha antibélica e internacionalista de los sindibag
ros de ambos paises véase Hernandez,



Tras el segundo declive dedla durante los gobiernos del
“socialismo militar” nacionalista y corporativista de los afios de
la posguerra David Toro ( - ) y German Bush (-

)e, % el siguiente momento de resurgimiento y coneuencia
con las luchas “indias” se ubica en los afios cuarenta, mostrando
especial auge en , afio de la fundacion de la Federacion Agra
ria Departamental ), de caréacter libertario y campesindio,
resultado de la proliferacion de sindicatos y organizaciones cam
pesinas aliadas a [z . Esta vez son I -istas los que se
acercan al campo, promoviendo la organizacién de sindicatos
indios y fundando escuelas campesinas. Su mision politico-edu
cativd” esta enfocada en la lucha por la tierra contra la hacien
da y por el autogobierno de las comunidades. El contexto en el
que se mueven es el creciente indigenismo gubernamental de los
gobiernos de Gualberto Villarroel (- ), que incorpora la
cuestion indigena a la agenda estatal y con sus timidas reformas

Las politicas corporativistas y clientelistas de los nuevos gobieridisralivy
confundieron a la clase trabajadora, que comenz6 a abandonar la autondio& si
en pos de las “ventajas” ofrecidas desde el Estadal&hbril de el presidente
German Bush se declara dictador y promulga leyes “protectoras” del (@deligo
del Trabajo) con efecto de neutralizacién de los sindicatos independieitesels
ilegalizada y el Unico sindicato reconocido es la paraestatal Confedenadical S
de los Trabajadores de Bolivige( ). LaZ también enfrentd el consicto interno
entre posiciones consecuentemente anarquistas (Cusicanqui) y laoeipn
el acercamiento con los gobiernos y el sindicalismo o cial (Moisés). [eintnun
afo después de la crisis de , durante la cual Luis Cusicanqui es expulsado de la
7 ,laFederacion se reconstituye con Cusicanquiy sus a nes como la prireipal fu
za critica a la estatalizacion y la tutela gubernamental sobre el movimiemto obr

La fundacién de Iz tiene como antecedente el surgimiento de la Union Sindi
cal Labriegos del cantén Aygachi en noviembre de; ésta posibilito la creacion de
varias otras uniones en provincias de Omasuyus y Los Andes. Algunos @nsus m
bros mas activos, representantes de aquel anarquismo altiplanme: Mearcelino
y Esteban Quispe Yucra, Cosme Oroche (Urocho), Juan Heredia, Manuel iCondor
Zenodn Arias, Nicanos Lopez e Hilarién Laura (Maldonado,: ).

Como asegura Silvia Rivera: “El intenso proceso organizativo ptopjmsa [os
anarcosindicalistas de la Federacion Agraria Departamentalja$i l& pacefia,
entre y , fue paralelo a la construccién deescuelas autogestionarias a
liadas a las uniones sindicales de labriegos en otras tantas comunidatipkadel al
boliviano” ("Prélogo”, en Maldonado, : ).
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incita nuevas esperanzas e inquietud en el cé&h@mmo asegu

ra Huascar Rodriguez: “El nuevo contexto de descontento fue in-
terpretado lucidamente por los anarcosindicalistas, ya queopront
decidieron desplegar una gran labor de agitacién y organizacion
en distintas areas rurales del altiplano pacefio” (Rodriguez,

).

Por una parte, se recuperaron las viejas alianzas de los afios
veinte con personajes como el mencionado Marcelino Llanque,
lider del levantamiento aymara de Jesus de Machaca ery
profesor rural. Por la otra, se sumaron nuevas organizaciones
acratas urbanas surgidas en aquellos afios, como el grupo teatral
Nuevos Horizontes con Liber Fdften Tupiza (Potosi) o la agru
pacion Ideario en La Paz, que se encargaron de labores culturales,
educativas y de agitacion. La creacién del Nucleo de Capacitacion
Sindical Libertario dentro de & , dirigido a campesinos, con
maestros aymara hablantes, como Marcelino Llanque, Modesto
Escobar, Francisco Castro y Santiago Ordofez, sirvio para fo
mentar la educacion y el ideario &crata entre las comunidades
aymaras y quechuas, al mismo tiempo que para apoyar a los ea
mantes sindicatos “indios” que aparecian sin parar.

La fundacién de 12 , con el aymara Marcelino Quispe-Yu
cra como secretario general, causd un gran temor entre la élite

Guadalberto Villarroel ( - ), militar, lleg6 a la presidencia tras un-gol
pe contra el presidente Pefiaranda. Apoy6 su gobierno en la aliaredacogia
militar Razon de Patria (Radepa) y el partido Movimiento Nacionalista iR&yol
nario (f ). Fue depuesto del poder y asesinado (colgado en un farol) por la mu
chedumbre en una revuelta popular, aprovechada posteriormenta pligarquia.
Sus gobiernos, de corte populista e indigenista, promovieron tineftesas en el
campo, suprimiendo servicios gratuitos y trabajos forzados del caagegpon
gueaje y mitanaje). Convoco el Primer Congreso Indigena en La Paz eigual
gue sus predecesores, Toro y Bush, fomentaba la sindicalizacionpestitaliendo
al anarcosindicalismo.

Liber Forti ( - ), nacido en Cérdoba, Argentina, anarquista, miembro de
laZ , se trasladd a Bolivia, donde desarrolld iniciativas culturales, sdorelt
teatro obrero que llevé al publico minero. Fue asesor cultural de la Celnteah O
Boliviana y como tal difundi6 las radios mineras. Muri6 a l@fios en Cochabam
ba, Bolivia, como leyenda del teatro popular libertario.
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boliviana que, como de costumbre, acusaba al anarquismo de ser
una ideologia extranjera y de sublevar a “la indiada’, supuesta
mente incapaz por si misma de tal labor organizativa: “Para los
patrones del campo, ha sido una novedad increible que los indios
hayan constituido su Federacion para defender sus dereehos se
gun las tacticas del Sindicalismo Libertaf@égi esto de la
en Rodriguez, : ).LaZ apoyo6 la ola de sublevaciones
y protestas indigenas ocurrida a lo largo del afio posterior a su
fundacioén, un fenémeno de diferente intensidad que se -exten
dié desde La Paz, Oruro, Cochabamba, Sucre, Potosi hasta Tarija.
Como simbolo de la alianza “anarcoindia’,éé mayode ,la
Z , junto con la federacion femenina ) y miles de indigenas
de laZ , realizaron una gran movilizacion conjunta: “Llevando
las ensefias negras y rojas de los anarquistas, des laron ordenada
mente y con gran disciplina [...] usaron de la palabra los oradores,
hablando varios de ellos en aymata Razén de mayo
en Riveray Lehm, : ).
Sirevisamos déllaniesto de la  de , veremos la iden
ti cacion de sus autores con la lucha campesindia por la tierra 'y
la educacién, como también su apoyo a los levantamientos que
estaban sacudiendo el Altiplano. Segun ellos, la rebeldia india no
seria un acto de barbarie, como lo presentaba la prensa censerva
dora, sino una reaccion justa y legitima al racismo y la opresion
sistémicos:
Es por eso que las poblaciones vecinas al ver las llamas-encendi
das de nuestra rebeldia y el toque de nuestriososanuncian
do la venganza de la justicia, claman auxilio a las autoridades y
las ciudades tiemblan de susto tornAndose en cementerio antes
de un segundo, porque el indio es feroz, salvaje y antrop6fago
gue su Unico anhelo es asaltar, matar y destruir todo lo que en
cuentran a su paso [...] matandonos como langostas, arrasando
nuestros campos, obligandonos a vivir en antros, perseguidos y
encarcelados sin que se escuche una sola voz en defensa nuestra;
todos nos condenan, todos murmuran, que al indio hay que ex
terminar, que el indio es el desprestigio de Bolivia aristocratica.
(Maniestode la  en Rodriguez, : ).
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En este sentido, &, como la voz de los campesinos “indios”
libertarios, se acercaba en su denuncia, aunque desprovista del
halo milenarista, al Comité Pro Derecho Indigena Tahuantinsu
yo de Per0. La explotacion y la opresion gamonal sufridos por el
“indio” en ambos paises le exigieron al anarquismo andinizar e
indianizarse, encaminando su lucha libertaria hacia un anticolo
nialismo radical: “Los patrones son los hijos directos y continua
dos de los conquistadores que arribados a estas tierras, erigieron
su comoda posicion de parasitos de la sociedad, en n, de duefios,
a base exclusiva del robo y el crimen contra las poblaciones inca-
sicas” (“La verdad del robo y el crimen” del Comité de Defensa de
laZ ,juniode  enRodriguez, : ).

Esta rica experiencia de coneuencia y colaboracién entre el
anarquismo y la lucha indigena, aunque efimera (a nales de
la represion acaba con el movimiento), nos muestra estrategias
interesantes que, si bien no descartaban la lucha armada; preten
dian evitar las masacres y apostar por formas mas veladas de re
sistencia, como el uso contrahegeménico de la ley, las huelgas de
brazos caidos o la formacion de escuelas autogestivas, en las que
la alfabetizacion también servia para la subversién (Maldonado,

). Otro de los rasgos interesantes a destacar de aquel “anar

coindianismo” fue la solidaridad urbano-rural entre sindica
tos/gremios y comunidades, con la formacion de lazos sélidos de
apoyo mutuo. Esta forma y tactica organizativaajdi-gremio”
(Maldonado, ) vinculaba al mundo popular de las ciudades
con la lucha campesindia en un frente comuan, que se basaba, ade
mas de en la cercania étnica, en la educacion libertaria y en el
fomento de la autogestion y la autonomia frente a la in ltracion
estatal y partidista. Por ello el sindicato anarquista no pudo ser
una copia ciega de las formas de organizacion europeas, sino una
mezclach'ixi de las ideas subversivas modernas y la larga tradi
cion comunitaria, un alebrije anarquico dondeasllf-gremio”
traia el pasado al presente para vislumbrar un proyecto del futuro,
rasgo que se mantiene hasta la actualidad en las organizaciones y
luchas indigena-populares en Bolivia.
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La actividad de IZ y de los &yllusgremios” provoco una
histérica reaccién de la oligarquia terrateniente que, como en el
caso peruano, tachaba de subversivo cualquier reclamo-indige
na, incluido el derecho a la educacion. La represion fisica; acom
pafiada de una feroz propaganda antianarquista y antiindigena
marcada por el racismo y el discurso de la “barbarie contempo
ranea’, pronto acabd con el movimiento, al caer varios militantes
presos. Mas de comuneros aymaras, entre ellos una treintena
deZ -istas, incluido Marcelino Quispe, su secretario general,
fueron con nados en el trépico de Ichilo, donde muchos murie
ron debido a las condiciones insalubres (paludismo) y el hambre.
Ante la persecucion, a  organizé el Comité de Defensa de los
presos y emprendio la difusién de su causa a través de la revista

que, en su segundo nuimero, dele mayo de |, reiteraba
el caracter indigena deda y su conexion con la lucha libertaria
continental, al mismo tiempo que denunciaba la represion contra
los “hambrientos esclavos de poncho y ojotas”

Sélola , organizacion compuesta por indios, podia comprender
las esperanzas y suefos rebeldes y justos de[su] dtasmdu-

cido el campesino a la vida sindical péf la embanderado por

el humano lema de “Tierra y Libertalds duefios de vidas y-ha
ciendas echaron sus gritos al cielo, pidiendo a Dios, al Estado y a
la Ley que se castigue con sangre semejante atrevimiento de los
“piojosos” yhambrientos esclavos de poncho y djodabrian
tenido la osadia de solidarizarse y pedir libros, abecedaries, cua
dernos (en Rodriguez, : ,subrayado nuestro).

En el mismo nimero encontramos testimonios importantes
de losZ -istas encarcelados que nos permiten conocer el pen
samiento y el sentir del aquel anarquismo “indianizadol ques
la solidaridad con “el hermano indio’, en el caso de los cholos, o el
querer de “ser libres como lo fuimos antes de la conquista” en el
de los “indios’, revelan el caracter anticolonial de su lucha: “Si es
preciso morir por la libertad de mi clase, sacri caré mi existencia.
[...] Queremos que nuestros hijos no tengan que padecer hambre
ni miseria, que no tengan que mendigar ni humillarse para comer
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un pan.Queremos ser libres como lo fuimos antes de la cdnquista
(Esteban Quispe,. ., enRodriguez, : , Subrayado
nuestro).

Después de aquel embate contra las organizaciones anarquis
tas, laZ se concentrd en actividades culturales y de alfabetiza
cién rural con ayuda de la Seccién Cultural de los Nueves Ho
rizontes, editando el boletira Voz del Campyp alejandose del
activismo critico. Por su parte, los anarquistas con nados en el
trépico, igual que sus comparieros de los afios veinte siguieron di
fundiendo la Idea en los lugares donde les toc6 vivir su destierro.
Su nueva vida les dio la posibilidad de conocer a las poblaciones
indigenas locales de las tierras bajas de Bolivia, con su problemé&
tica especi ca, tan alejada de los Andes.

El encuentro con el “indio” selvatico, cali cado en la época de
“salvaje’, fue un reto para nuestros anarquistas, no ajenes a al
gunos prejuicios presentes también dentro del movimiento i
bertario. Sin embargo, muchos encontraron coincidencias muy
importantes entre su anarquismo y la anarquia de los “silvaje
como mostramos en el capitulo | desde el dialogo con laantro
pologia libertaria. Asi, por ejemplo, 2l -ista Lisandro Rodas
vio en las sociedades amazonicas la utopia anarquista hecha reali
dad: “Cuando estuve con nado en Todos Santos, yo no conocia el
monte, pero he ido con uno de la misién y he convivido ahi entre
ellos. No habia gobierno, no habia dios, no tienen autieglde
ninguna clase. [...] ema sociedad sin dios, sin patria, sin autori
dades, donde nadie les manda, cada uno sabe sus obligaciones
Riveray Lehm, : |, subrayado nuestro).

El golpe nal al anarquismZ -ista vendra del auge de las
tendencias nacionalistas y populistas del Movimiento Nacienalis
ta Revolucionariof( ), que llega al gobierno tras la Revolucion
del . La denuncia que hacian los/las anarquistas del caracter
burgués, antipopular y antiindigena del gobierno de Villarroel v,
posteriormente, de Victor Paz Estenssorofdel ( - ;

- ), les atrajo no sélo la persecucion gubernamental y el
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desmantelamiento de los sindicatos autbnomos, sino también el
rechazo de una parte de la“izquierda nacionalista’ y de los sindi
catos alineados con los gobiernos dizque “popularesfrése

a la trampa nacionalista, el anarquismo boliviano contrapuso el
socialismo libertario: “la Unica doctrina que garantiza la libertad
individual y colectiva con la solidaridad y el apoyo mutuo de los
productores dentro del sistema federalista, en oposicion contra
toda doctrina que tenga por base la autoridad dictatorial gue in
tente asirse de las riendas del poder estMaliilesto de la

, Rodriguez, : ).

%00

El anarquismo en México, Per( y Bolivia se destaca en el tablero
latinoamericano por su acertada alianza con las luchas indigenas
y campesinas, y su creativa respuesta a las condiciones socioeco
noémicas y politicas propias de estos paises, distantes del prototipo
del Estado-nacion industrializado y su proletariado fabril.

El caso mexicano impresiona por el inesperado papel juga
do por el f en el proceso de radicalizacién de la revolucion.
La lucha por la tierra (asi como el propio agrarismo) asume una
funcion discursiva y simbdlica que expresa la voluntad popular,
en gran medida por la actividad incansable de la militancia revo
lucionaria de esta organizacion y su periodRemeneracion.a
consigna “Tierra y Libertad” reverbera en los mas distantes rin
cones del pais y es escuchada y evocada como demanda genuina
del pueblo en armaSu capacidad de convocatoria es tan fuerte
gue pronto se expande desde México a todo el subcontinente y
acompafia a los “libertarios de poncho y ojotas” en los Andes.

La centralidad de la recuperacion y la democratizacion de la
tierra, la “reforma agraria’, carga en si una potencialidad antica
pitalista y antiautoritaria en tanto impide el proceso de acumula
cion originaria con las dinamicas de desposesién necesarias para
la produccion de braceros disponibles para el mercado de trabajo;
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ademas, promueve una cultura colectiva y comunitariutte

gestionterritorial que fortalece instancias de democracia directa

y autogobierno. Eso explica por qué Ricardo Flores Magon vy el
f hablaban directamente de la expropiacion y la libre asocia

cion de los oprimidos campesinos, indigenas, obrerosomo

el cerne de la accion insurgente.

Otro aspecto muy interesante es el hecho de que una-organi
zacion subversiva con el curioso nombre de Partido Liberal Mexi
cano, que defendia un proyecto comunista libertario, @gepr
tara como relevante e ineuyente actor revolucionario. Es cierto
gue el liberalismo en México tuvo sus particularidades, lo que ya
explicamos, y el propiof puede ser encarado a partir de sus
movimientos internos de radicalizacion si asi se quiere. Pero todo
indica que el nicleo dirigente del partido ya estaba alineado con
ideas “poco comunes” para los liberales convencionales y parece
gue esa identidad fue utilizada nominalmente por cuestiones es
tratégicas, considerando a su vez la polisemia del concepto de i
beral en las condiciones fronterizas con Estados Unidos. De todos
modos, el f fue una organizacion que no soélo disputé ideas en
el curso de la revolucidn, poniendo el anarquismo en el horizonte
de las perspectivas posibles del cambio social engendrado por la
ebulicién de las masas, sino que igualmente tuvo presencia activa
a través de sus a liados y simpatizantes en el calor de las mismas
luchas.

En la region andina, el anarcosindicalismo se vinculé cen for
mas de organizacion y resistencia anteriores a la formacion del
capitalismo, propias de las culturas locales o, como en dél@&aso
liviano, de los sectores populares cholos, reelaborando les con
ceptos heredados de la tradicion europea desde su propia lectura
anticolonial de la realidad social. ¢ Como fue posible esta inteligi
bilidad entre el anarquismo y la anarquia propia de los sectores
indigenas y populares? Riveray Lehm indican que lo que acerco a
estos ultimos al anarquismo fue la coincidencia entre la doctrina
acrata y la experiencia vivida de la dominacion y la explotacion:



A lo largo de este proceso se fue haciendo evidente come la doc

trina « en este caso el pensamiento anarquispenetrd y se

imbric6 con la vida de un amplio sector de trabajadores manua

les de la ciudad, que cotidianamente se enfrentaban al desprecio y

la opresion por parte de una sociedad rigidamente estamental

y colonial como la nuestra, y de qué manera las ideas libertarias

brindaron a este movimiento la base para la resexion y sistema

tizacién de su propia experiencia, tanto del mundo del trabajo

como de la organizacion y la lucha sindiBavéra y Lehm,

=)

Las autoras indican que fueron referencias éticas comunes
como “dignidad e igualdad”y el valor dado al trabajo creativo que
permitieron a ambos compenetrarse:

Los elementos doctrinarios del anarquismo, referentes a la digni
dad e igualdad del ser humano en base a la potencia creadora
del trabajo, encajan aqui coherentemente con la necesidad de dar
respuesta a las condiciones especi cas de dominaciéon en una
sociedad colonialmente excluyente y culturalmente estrati cada
(Riveray Lehm, : ).

De esta manera, como subraya Vilchis:

El pensamiento del comunismo libertario fue reelaborado por
los aymaras y quechuas de algunas comunidades del altiplano
peruano (e incluso boliviano), quienes, gracias a la difusién

y propaganda desde periddicos, revistas, personajes y desde la
oralidad, se apropiaron de él, lo recibieron, lo reinterpretaron y
adaptaron a su propio pensamiento (Vilchis, b: ).

Esta coincidencia latinoamericana entre la clase y el factor é
nico determind el surgimiento de las organizaciones e identida
des “bisagras’, segun el término de Silvia Rivera Cusicanqui, que
necesariamente tuvieron que reelaborar y adecuar las referencias
europeas del anarquismo a esta realidad concreta, teniendo como
resultado el surgimiento de un anarquisamixi. Un anarquismo
alebrije donde la antiestatalidad se junta con el anticolonialismo,
la clase con la etnia, la insubordinaciéon obrera camalllunk'u
indio, y para el cual los duefios del Estado y del capital tienen
también color y casta.
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La rebeldia que fomentaba el anarquismo ante todas {as for
mas de dominacioén les permitia a los oprimidos levantarHa mi
rada, les exaltaba a ser ellos mismos quienes elevaran su propia
voz en contra de tutelas patronales y vanguardias ilustradas. Los
espacios de sociabilidad alternativa donde se aprendia la libertad
viviendo con ella en vez de postergarla como una utopia a alcan
zar, le ganaron a la organizacion anarquista base social. Como
aseguran en sus testimonios los cholos libertarios, “el anarquismo
les manifestaba con anza de que ellos podian hablar, podian con
tactarse, podian expresar sus ideas, su rebeldia, entonces vieron
gue lo més factible era el anarquismo” (Riveray Lehm; ).

De estos anarquismos que coneuian y se vinculaban por en
cima de las fronteras nacionales podemos sacar potentes apren
dizajes. La apuesta por la alianza con las luchas campesindias es
s6lo una de ellas. La apuesta por la educaciéoujtlaa como
subversion es otra. En este sentido, la rica tradicion libertaria au
todidactica, que convertia los sindicatos en universidades obre
ras, se junta con la lucha genuina de las comunidades indigenas
y los sectores populares urbanos por la escuela, una reivindica
cion castigada con la muerte por el régimen latifundista de la
época. La educacion hacia la libertad individual y colectiva, una
educacion para la resistencia y la defensa de sus derechos, en n,
una educacién que posibilite la autonomia intelectual y material
del educando.

Otra caracteristica importante es su posicion frente al Estado
y el sistema de partidos, que apuesta por una autonomia radi
cal, un rechazo a la “gran politica” dirigido hacia la autogestion
y contra cualquier alianza con las autoridades, aunque éstas se
presenten como “populares’, “pro-indigenas”, etc. El anarquismo
es en este sentido el precursor de la critica a los populismos lati
noamericanos con su analisis licido sobre su caracter de clase y
su peligrosa inclinacion hacia el fascismo. Una caracteristica que
les permitié avisar tempranamente de los peligros de cooptacion

y sujecion a las formas clientelistas y autoritarias al movimiento
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obrero y campesino, pero que al mismo tiempo puso a las-organi
zaciones anarquistas en crisis, debido a la persecucion y la simul
tanea desercion de las masas esperanzadas hacia los sindicatos
paraestatales. Sus advertencias siguen vigentes mas que nunca y
nos permiten vislumbrar otras formas posibles y deseables de or
ganizacion en rechazo al estatalismo y partidismo por mas “de
izquierda’ que se presenten.

Destacamos también su internacionalismo basado enda soli
daridad con la lucha de todos los oprimidos del mundo que sus
tenta la posicién intransigente de los anarquistas ante el patriotis
mo bélico y el nacionalismo chovinista. Postura que les ganara la
fama de “enemigos de la patria’, pero que, en realidad, se sustenta
en la conciencia de que el nacionalismo no puede ser otra cosa
gue una ideologia burguesa (aunque se identi que como-de iz
quierda”), disefiada para debilitar las luchas sociales, como lo ex
pusimos en el capitulo Il. Este internacionalismo esta visible tam
bién en la conexién de las luchas mexicana y andina con el resto
de las organizaciones acratas del continente americano. De ahi,
los casos descritos no estuvieron aislados a manera de “excepcio
nes” frente a una supuesta cara europea del anarcosindicalismo
de la época. Todo lo contrario. Tanto los miembros flel como
los “profetas libertarios” peruanos y los cholos &cratas bolivianos
publicaban en la prensa anarquista estadounidense, am@entin
chilena o uruguaya; sus luchas y problematicas eran conocidas
y respaldadas por una red internacional de solidaridad y apoyo.

Asi, por ejemplo, encontramos los articulos de Ricardo Flo
res Magon publicados ém Protest§Buenos Aires) Revolucién
(Los Angeles). Luis Cusicanqui como “Indio Aymara” era-reco
nocido columnista déa Antorcha(Buenos Aires), mientras los
ecos de las rebeliones quechuas de Peru encontraban su fervoroso
defensor y analista en José Gardella, anarquista argentino editor
de Nuestra TribunaEn su articulo “La republica del Pert es un
feudo de los gamonales. ¢ Quiénes son los salvajes los indios o los
representantes de la ‘democracia’? Los indigenas del Peru claman
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justicia’, en el que se solidariza con los comunarios de Espinar
(Cuzco),Gardella vincula la histérica rebeldia indigena, “su tra
dicién libre e indomita’, con la lucha revolucionaria de todo el
continente, donde la solidaridad obrera con la causa campesina
forma parte del mismo frente contra todas las formas de opresién
y explotacion:

Han de ser, son siempre, los hombres buenos, los revoluciona

rios, los anarquistas quienes, al compadecerse y conmoverse ante

el tragico y justiciero clamor de los aborigenes del Perd, haran

sentir, formidable, el grito de su enérgica protesta en favor de

esta raza buena y contra la vergonzante tirania peruana. Es en los

hombres del pueblo, en sus hermanos de dolores y miserias, que

los indigenas deben buscar su solidaridad en apoyo a su causa

sumamente justa y humana (Biblioteca la Palestra, Afio Il, nim.

, Buenos Aires, ,enKapsoli, : - ).

Lejos de reducir la problematica a la pura dimensién de “clase
campesina’, reconoce la anarquia tradicional de la “raza in&lige
frente a la ley y la moral burguesa y colonial, con sus formas de
organizacion y produccion propias. Termina llamando a la-cam
pafia de agitacion contra los feudos y factorias de América’y a la
solidaridad de todos los “arti ces labradores de la América nueva’
con la causa indigena continentghpsoli, : ).

Con este ejemplo queremos visualizar que la “indianizacion”
del anarquismo latinoamericano parece haberse dado no como
una excepcion, un fendmeno “exético” limitado a ciertas zonas
geogra cas, sino que tuvo impacto en todo el pensamiento 4crata
continental. Entendemos que la formacién y desarrollo det anar
guismo observado particularmente en las regiones de México,
Pera y Bolivia, ubicando los casos del y de los anarcosin
dicalistas de poncho y ojotas, atestigua la extraordinaria-auten
ticidad de sus ideas y practicas, y su capacidad de pensarse des
de la realidad concreta que los interpel6. Tal como un jalebri
aquel anarquismdue histéricamente tratado como un detalle
menor y exético, casi fantasmagorico. Se construy6d daspie
aparentemente sorpresivas y poco probables, sacando la fuerza



de sus condiciones especi cas para llevar adelante el estandarte
del comunismo libertario. Sea como liberales un tanto raros que
llaman a la abolicion de la propiedad privada, sea como anarco
sindicalistas “indios” que reivindican Tahuantinsuyo, nos brindan

una oportunidad Unica pareonstruir bajo otra mirada una cem
prension mas generosa de las luchas sociales de los y las de abajo.
En el siguiente capitulo profundizaremos mas sobre la apuesta
acrata por el comunismo libertario y su vinculo con la comuni

dad originaria como la base para la autonomia, el autogobierno y

la autogestién social.



Centro de la Ciudad de México, .Autora de la foto: Gaya Makaran.



Capitulo IV

“Todo es de todos”.
Comunidad, autonomia y autogobierno

Todo es de todos, ya que todos lo necesitan y todos
han trabajado en la medida de sus fuerzas...

P 1 K 1~ 1
La conquista del pan ).

Todos eran hermanos en esas comunidades; todos
se ayudaban, y sintiéndose todos iguales, como
lo eran realmente, no necesitaban que autoridad

alguna velase por los intereses de los que tenian,
temiendo posibles asaltos de los que no tenian.

R F M “ Sin jefes’,
Regeneracion
(  de noviembre de ).

Cuando Ismael Marti en su ya citada carta a Max Nettlau hablaba
de la presencia en América Latina de “un remanente de energias
gue el capitalismo y el estatismo no han logrado canalizar y ex
plotar” (en Margarucci y Godoy Sepulveda, : ), se referia
sobre todo a las formas indigenas, campesinas y populares de or
ganizacion social que, al mismo tiempo que hundian sus raices
en una larga tradicién comunitaria propia, se proyectaban hacia
el presente y el futuro como bases para el comunismo libertario
promovido por el anarquismo. Llama la atencién la consuencia de
la comunidad indigena y campesina junto con las formas eolecti
vistas de sectores populares (gremio, barrio) y la idea anarquista
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de la comuna como base de un nuevo orden social que garantice
la autodeterminacion individual y colectiva. Aquellas luttiss
toricas que vimos en el capitulo Ill, tras unas décadas de latencia,
han resurgido en la a@lidad con una energia renovada y siguen
interpelandonos con su proyeccion libertaria.

De hecho, en los ultimos afios, América Latina se ha-vis
to como un ambiente fértil para la manifestacién de fenébmenos
de autoorganizacion social. Debido al innegable protagonismo
del movimiento indigena, muchas de estas mas avanzadas expe
riencias han contribuido para consolidar en la gramatica vigen
te del mundo intelectual y de movimientos sociales el concepto
de autonomia (Adamovsky et al., ; Makaran et al., )y,
particularmente, lo que consideramos su expresion politica mas
de nida: el autogobierno (Brancaleone, a). Como laborato
rio privilegiado para la observacion y comprension de tales fe
nomenos, los mundos populares e indigenas han revelado for
mas creativas de resistencia a las nuevas y viejas dinAmicas de
acumulacion de capital, resigni cando elementos de sus propias
tradiciones culturales y singularidades étnicas para abrir grietas
y suras por las que brotan energias antisistémicas y se retroali
mentan condiciones para la emergencia de 6rdenes sociales al
ternativos en el ambito de la propia modernidad. El sorecimien
to de este conjunto de movimientos y perspectivas que gravitan
alrededor de la idea de autonomia y horizontalidad nos permite
considerar que podemos estar ante lo que algunos estudiosos van
a denominar uranarchisturn de las luchas (BlumenfeBottici
y Critchley, )

Es importante resaltar que estas experiencias no pueden ni
deben ser vistas como casos aislados, reducidas “a lo pequefio’y
condenadas a una escala supuestamente inofensiva del “universo
local” o “folclérico” que ninguna importancia tendrian para ka so
ciedad global. Primero, porque su manifestacién ocurreta pa
de conexiones y desdoblamientos (algunos visibles y otros extre
madamente sutiles) derivados del propio proceso de expansion y



desarrollo de la civilizacion capitalista, asi como de sus dinamicas
de resistencia y de diferentes respuestas a este proceso por todo
el planeta (Schmidt y Van der Walt, ). Existe una compleja
constelacion global de luchas y movimientos que operan sinérgi
camente, creando y fortaleciendo redes de colaboracion directas o
indirectas. Tales movimientos afectan y son afectados en distintos
niveles. Si no superamos los vicios de cierta vision macreestruc
turalista que sitla los fenémenos “locales” o llamado4ficivaa

rios” fuera de su condicion igualmente sistémica, constitutiva o
participante de la modernidad capitalista, postura despectiva que
identi camos especialmente con la fetichizacion estadocéntrica
de la politica, seguiremos viendo arboles aislados donde a lo me
jor todavia no hay bosques, pero quiza un insurgente ecosistema
en gestacion. En este sentido, nos sumamos a los abordajes que
privilegian una lectura mas re nada de los fenébmenos sociales a
partir de sus condiciones de reproducciocalegVan der Lir

den, ; Auyero, : Acosta, ; Appadurai, ).

Comunidad y comuna: dialogos entre el comunismo
libertario, el comunitarismo y la comunalidad indigena

Conforme nuestro propdésito de poner en dialogo los horizontes
libertarios indigenas y populares con el anarquismo, destacamos
la inmensa contribucion del movimiento indigena latinoameri
cano en cuanto a las herramientas practicas, una vision ética y
premisas tedricas para revisar criticamente nuestras principales
instituciones en sus diferentes dimensiones. Nuestro objetivo es
establecer algunos puntos de contacto y, por qué no, de friccion
creativa, entre los conceptos de autonomia y autogobierne movi
lizados en nuestra region y elementos de la teoria anarquista, para
demostrar el caracter y el sentido de sus a nidades en cuanto al
horizonte emancipatorio en contra de logassede una episte

me politica basada en el esencialismo estadocéntrico. El punto de
partida imprescindible sera la resexion sobre la comunidad/co
muna, célula base para la organizacion social alternativa en clave
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libertaria, que emprenderemos desde las coneuencias histéricas
y actuales entre las conceptualizaciones anarquistas del comu
nismo y el comunalismo; y las indigenas del comunitarismo y la
comunalidad

¢, Qué comunidad? Primeras aproximacidesde las
ciencias sociales

No puede ignorarse que en el ambito del “sentido comun” de las
ciencias sociales y de las ideologias politicas la idea de -comuni
dad aun actia como un tipo de ancla normativa, produciendo un
efecto simbdlico y concreto de instituciéon y/o mantenimiento de
practicas sociales gregarias y de ordenacién mas o mengs unita
ria, agrupando ciertos tipos de poblaciones o individuos a partir
de similitudes étnicas, culturales, socioeconémicas o religiosas,
de la existencia de lazos afectivos y tradicionales en relacién con
un territorio, de la convergencia de un conjunto de a nidades
electivamente dispuestas o, incluso, por la relacion de todos o
algunos de estos factores en mdltiples niveles. De todos modos,
hablar convencionalmente de comunidad implica poner su valor
en la vinculacion de grupos y localidades, a pesar de la accion
o los desdoblamientos de otros factores transversalizadas en |
composicion de esa vinculacién. La comunidad representaria,
por lo tanto y en ultima instancia, la dimension mas espacializada
y localizada de los agregados humanos en su expresion minima
mente unitaria.

Una arqueologia del concepto de comunidad nos llevaria, sin
duda, a Ferdinand Tonnies () y una observacion mas precisa
de las principales lineas de desarrollo por las cuales pasaron las
ciencias sociales durante el sigladaria visibilidad a las sutiles y
graduales variaciones que el concepto recibio a lo largo del tiem
po. A nales del siglo xx, especialmente en las décadas dg

, encontraremos una avalancha de criticas a los principales

paradigmas que guiaron a las ciencias sociales (Gouldner,
Levine, ; Wallerstein, )y, en este contexto, a rmaciones



sumarias sobre las perspectivas tedricas y normativas gue sus
tancializaban o esencializaban la nocién de comunidad. Dichas
a rmaciones sefialaban la aparicion de nuevos procesosrue “rei
vencion comunitaria’, resultado de resistencias residuales de sa
beres/poderes locales, que, en alguna medida, se con guraban
como contrapunto a la radicalizacion del proceso de moderni
zacion. Este supone desarraigo, urbanizacion/metropolizacion,
secularizacion, internacionalizacién hiperbolizada del modo de
produccién y de la racionalidad capitalista, y desarrollo-acen
tuado de la “globalizacién’, para culminar en la emergencia de
un supuesto mundo “posmoderna’. En este punto se fortalece la
opinién de que el mundo contemporaneo, al estar organizado a
partir de procesos que ponen en accion fuerzas eminentemente
desterritorializantes y fragmentadoras, habia impuesto drasticas
transformaciones a la comunidad como realidad empirica-y sig
ni cacion imaginaria, tanto en sus términos conceptuales como
valorativos.

En resumen, una reeexion mas sistematica sobre la nocion
de comunidad necesitaria tener en cuenta al menos tres de las
principales dimensiones que tiende a abarapla comunidad
como categoria y concepto sociolégizpla comunidad como
horizonte normativog) y la comunidad como realidad empirica
e institucion social. No hay duda de que estas dimensiones estan
concretamente fusionadas e imbricadas, y que esta division ana
litica solo sirve al esfuerzo de conferir inteligibilidad a los fené
menos y procesos que la comunidad puede representar: su cons
titucion como instrumento heuristico (del concepto a la realidad
concreta) y como instancia reguladora de practicas sociales (su
realizacién como valores e instituciones sociales).

Para nes de contraste, vale la pena comparar dos perspectivas
diametralmente opuestas sobre la comunidad, que seleccionamos
a partir de las resexiones de Martin Buber ( ) y Zygmunt Bau
man (). Aunque ambos parten de una percepcion muy-simi
lar de la comunidad como un constructo socioldgico inteligible a
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través de cierta correlacion entre una poblacion (de pequefas di
mensiones, que viabiliza el predominio de relaciones cara a cara)
gue ocupa un territorio dado, compartiendo una identidad o tra
diciones, el cual deberia contribuir a la traducciéon/comgaens

de los fenédmenos empiricos de integracién social a través de so
ciabilidades primarias entre pequefios grupos humanos perma
nentes, las orientaciones normativas que dirigen sus teorias son
visiblemente antagdnicas. Mientras Buber se adhiere a una tradi
cién humanista y socialista que relaciona casi unilateralmente los
requisitos mas elementales de una sociedad democratica libre y
fraterna a los efectos regenerativos y condicionantes afectivos de
la vida comunitaria, Bauman llega a emular una vision pesimis
ta e individualista que asocia la vida comunitaria a los determi
nantes tirdnicos de control casi totalitario sobre la vida privada,
dificilmente escapable de su encierro alrededor de prinéipios
damentalistas y xenofébicos que amenazarian cualquiercproye
cosmopolita por privilegiar de forma obsesionada el debate “se
guridad y proteccion” versus “libertades individuales”.

Si la vision “clasica’ de la comunidad tiende a postular ta cen
tralidad de algunos de sus atributogohesion, estabilidad,-ar
monia, territorialidad, convivencia cercana (o presencial) y-tradi
cione , no podemos dejar de percibir que la idea de comunidad
también comprende elementos de organizacién y orientacion de
las practicas sociales, cuando no representa la propia naturaleza
de ciertas précticas sociales que reconstituyen el lugar en multi
ples esferas, expresado mediante su manifestacién como un dado
arreglo de sociabilidades y de (re)produccion de la memaria so
cial y/o identidad colectiva. En esta direccion, teniendo en cuenta
las implicaciones de las tres dimensiones relacionadas anterior
mente, y adoptando una perspectiva radicalmente relacional y
situacional, puede ser instructivo tener una propuesta alternativa
para explorar la comunidad en dos frentes, no necesariamente ex
cluyentes: como (re)produccion de localidades y (re)produccion
de redes.



Una reeexion interesante sobre la (re)produccién de {a lo
calidad puede ser estimulada por los trabajos del antropélogo
Arjun Appadurai (). Segun él, la localidad, por su compleja
calidad fenomenoldgica expresada especialmente en el nivel de
la sociabilidad y la reproducibilidad de la realidad social, €s pri
mariamente mas relacional y contextual que escalar o espacial. La
pregunta que surge es qué signi ca, entonces, la localidad cuando
la ubicacion espacial, la interaccién cotidiana y la escala social
no siempre son isomorfas, paralelas o correspondientes. La loca
lidad debe entenderse como una propiedad de la vida social, un
sistema de coordenadas, un tipo de referenciacién no necesaria e
inmediatamente representable en términos territoriales: se loca
liza, por ejemplo, una posicion en una estructura de parentesco.
En contraste, Appadurai entiende la “vecindad” (o la convivencia
extensiva) como una formacion social especi ca, donde la loca
lidad espacializada invariablemente se realiza. Las vecindades
serian, asi, comunidades situadas territorialmente, pero situadas
en oposicion o en relacion con otras, aunque ya en el universo
de las sociedades “tradicionales” la comunidad como (re)produc
cion de localidad podria con gurarse también a partir de lazos
de parentesco o a nidad por actividades (como en la teoria de
Tonnies que sugiere las comunidades de “sangre” y de “espiritu”).
En el mundo capitalista contemporaneo, tales condicionantes de
(re)produccion de la localidad no sélo contintan operando, sino
gue se recrearon a través de mdltiples articulaciones, erelas qu
los factores desterritorializantes asumieron una fuerza motriz
progresivamente mayor.

En su concepcidn, tres factores estarian afectando la (re)
produccién de la localidad en el mundo contemporaneo: {a cri
sis/transformacién del Estado-nacion, los nuevos eujos de dias
pora y la aparicion de comunidades de tipo virtual/electrénico.
Es importante incluir un cuarto factor, sin duda estructurante de
los demas, lo que no signi ca que no sea retroalimentado también
por ellos: el proceso de reestructuracion productiva defatapi
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Estos factores estarian siendo articulados en variados arreglos
contradictorios, segun la actuacion de fuerzas culturalegsie cl
histéricas y ecologicas. La percepcion de las diferentes manifes
taciones de estos arreglos podria, segun Appadurai, proporcionar
muchas pistas para el problema de la (re)produccion de las iden
tidades o, lo que nos interesa mas, la (re)producciétichesal-
ternativas y antisistémicas en el “mundo globalizado".

De ahi la importancia de comprender el sentido de la-€elabo
racion y mantenimiento de lazos y vinculos entre individuos (y
comunidades) més alla de los términos de la contigtidad y ho
mogeneidad demogra co-espacial, lo que no implica que-el es
tablecimiento de los mismos y/o su sustentacion prescinda de la
interaccion presencial y del “soporte” territorial. El punto central
tiene que ver con las diversas modalidades de organizacién de
estos elementos, que resultarian en modos distintos e idiesincra
ticos de ser, estar y vivir comunidades. Si se parte de una vision
mas tradicional de comunidad, esto abre margenes para hablar de
poscomunidades (algo un tanto saturado en un mundo tan car
gado de “poscosas”) como efectos y desdoblamientos de ka actua
cion de algun sentimiento de pertenencia y participacién en una
dada colectividad, reactivado por alguna experiencia cormgart
en el pasado, como en las “comunidades de memoria” (Malkki,

). O, en una lectura de la comunidad “ampliada’, como “ma
terializacion” o realizacion de una localidad referenciada en tér
minos de memoria, sentimiento, valores, ideas, a nidad y/0 ex
periencia social compartidos, a través de vinculos y condagenci
(trans)territoriales, discontinuos, fractales, pero preservados po
vinculos permanentes y contactos periédicos (no exclusivamente
presenciales). ¢ Esto apunta al n de las comunidades tradiciona
les? No, todo lo contrario: signi ca esencialmente la pluralizacion
de las disposiciones y con guraciones comunitarias “arcaicas’,
“tradicionales” o “preexistentes” en un amplio espectro de coexis
tencia entre experiencias de comunitarizacion “nuevas’, “viejas” y
“recon guradas”



La principal contradiccion por resolver es el riesgo de la casi
equivalencia entre la comunidad en su sentido “ampliado” y-la no
cibn mas comun de red, algo que practicamente puede inutilizar
este Ultimo como concepto operativo. Una justi cacion que po
dria presentarse para mitigar el problema es argumentar que
el concepto de red aqui movilizado sirve, precisamente, como
“punto de mutacion” entre la comunidad entendida en su sen
tido tradicional, anclada en un territorio-identidad y su nocién
propuesta como modalidad de localizacion social transterritoria
lizada y transidentitaria (que no necesariamente excluye-a vin
culacion con territorios 0 sus aspectos, insistimos). Pesidnsi
gura como comunidad, ¢,por qué no simplemente denominarla
comunidad de nuevo tipo, adjetivada por algo?

Quiza la resultante practica sea justo ésta, ya que, al situar la
con guracion descrita, la red no deja de ser una modalidad po
tencial especial de comunidad. Aunque la idea de red haya gana
do relevancia en las Gltimas décadas debido a los desarrollos de la
difusion de todo un aparato l6gico, epistemolégico y tecnolbgico
asociado a la telemética, informatica y cibernética, un rapido le
vantamiento sobre el uso del concepto de red por las ciencias so
ciales nos lleva al menos afios atras, cuando autores como Lé
vi-Strauss, Radcli -Brown y Norbert Elias lo usaban para analizar
la totalidad de la estructura social como multiplicidad y eujo de
interrelaciones e interacciones sociales reciprocas (Aciol),

Incluso Simmel, con su teoria de los circulos sociales, ¢,a qué otra
cosa podria referirse si no a la idea de red?

Por supuesto, no toda red puede ser comprendida como co
munidad, pero comunidades ya fueron y pueden ser creadas, es
tablecidas, gestionadas y mantenidas por relaciones en red. Y no
s6lo en sentido virtual, que no es en absoluto desdefiable, como
capacidad de establecimiento de puntos de conexién entre indivi
duos y colectividades que trascienden la espacializacion contigua
0 asumen aspectos de eujos transterritorializados. El punte a en
fatizar, contrario a lo que a menudo puede parecer en una lectura
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super cial sobre la teoria de las redes sociales o de las propias
redes como fenémenos empiricos, es que no necesariamente las
redes son igualitarias y no jerarquicas. Si hay descentralizacion,
tramas y eujos dificilmente dirigibles desde un solo puntc irra
diador, nada impide que entre los puntos de conexién que unen
individuos y colectividades, o en el interior de los propios puntos,
entendidos como nodos representativos de una multiplicidad de
actores y relaciones sociales, operen relaciones de tipo autoritario
y asimétrico.

Pero también es igualmente cierto que la forma-red de re
laciones y lazos sociales puede promover, cuando se constituye
como comunidad, potenciales fenémenoscdacientizacion y
protagonismo personglue, en circunstancias favorables, alimen
tan un poderoso circulo virtuoso autoorganizativo democratico y
libertario. Las redes que engendran, ampli can o fortalecen dina
micas comunitarias, también asociadas a las nuevas tecnologias y
dinamicas tecnoldgicas (Costa, ), pueden permitir una nue
va conjugacion de los factores de socializacion e individuacion,
promoviendo autonomia.

Omnia sunt communiala comunidad y el comunismo
anarquico

El rechazo libertario del Estado y los demas entes parasstatale
por considerarlos formas de organizacion social altamente cen
tralizadas, jerarquizadas y basadas en la expropiacion de-la capa
cidad politica de los sujetos, necesariamente supone una propues
ta alternativa en la que la ausencia del orden estatal no signi que
el famoso “caos” que tanto le ha sido reprochado al anarquismo
por sus detractores. Como hemos visto en los capitulos previos,
al revisar el aporte de la antropologia libertaria y los ejemplos
histéricos de anarquismos latinoamericanos, la célula base de la
organizacion social anarquica ha sido la comuna en toda-la ple
nitud de sus posibles encarnaciones y dimensiones: sindicato, ba
rrio, comunidad campesina e indigena, municipio, etc.; autbnoma



y confederada desde abajo hacia arriba segun el principio-federa
tivo (Proudhon, ).

En el presente apartado nos detendremos para apuntar algu
nos acercamientos entre la teoria anarquista y los aportes indi
genas y campesinos alrededor de la comunidad y su proyeccion
“utépica’ como la comurten el marco del proyecto comunista o
comunalista libertario en relacién con el comunitarismo gola
munalidadindigena. En este sentido, nos parece bastante-revela
dora la aseveracion de Bosteels cuando, inspirado por el contexto
mexicano, apunta: “Sin ser sindGnimos, comuna y comunidad van
de la mano. La comuna seria como la sublevacién politica de la
comunidad” (Bosteels, : ). Asi, el anarquismo se inspira
ria en las comunidades realmente existentes (en si) para-vislum
brar a las comunas, es decir, las comunidades para si, bases de
una nueva sociedad anérquica por venir, libres de dominacién y
explotacion interna, incluida la patriarcal, y politicamente movi
lizadas en contra de la dominacion y la explotacion externa de un
sistema-mundo capitalista y estaddlatra.

De ahi, nos parece fértil aprovechar la tensiéon creativa entre
la comunidad y la comuna, sus acercamientos, roces y distancia
mientos, para no caer, por una parte, en la esencializacion y la
romantizacién absurda de la comunidad existente que, de hecho
y como lo denuncia el mismo anarquismo, puede alojar todo tipo
de jerarquias, heteronomias y abusos contra la dignidad-huma
na legitimadas por la supuesta tradicion o “usos y costumbres”, al
mismo tiempo que constituir parte funcional del sistemaasta
eclesiastico y mercantiLa comuna, como esta “sublevacion po
litica de la comunidad” (Bosteels, ), nos ayuda a visibilizar
la dimension del proyecto politico en construccién, un poce

Hablando de la comunidad y la comuna no nos referimos a los usos especi cos y
locales de estos términos derivados de la costumbre, legislaciones estat@lles o
quier otra tradicion histérica, sino a una abstraccion teérica de estos aéremin
clave libertaria.

En este sentido, el anarquismo individualista y el amamgufeminista hacen las

criticas mas acertadas y crudas al respecto. Véase, por ejemplo, & labaaz
quista boliviana Maria Galindo del colectivo Mujeres Creando (Gakfio ).
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dinamico en constante cambio que se nutre del pasado y el pre
sente, rescatando las formas comunitarias y proyectandolas criti
camente hacia un presente-futuro antisistémico. Un ejercicio que,
de hecho, siempre ha acompafiado al anarquismo en su esfuerzo
por rescatar las formas de organizacién social anteriores o-parale
las a la modernidad capitalista, al mismo tiempo que se proyecta
hacia el futuro de una sociedad nueva. Veamos.

Inspirado por las comunidades campesinas existentes; Baku
nin de ende la comuna rural autbnoma, en la que “la tierra y to
dos los recursos naturales son propiedad comun de todos, pero
so6lo seran utilizados por aquellos que los cultiven con su propio
esfuerzo” (Bakunin, “Catecismo revolucionario’, , en la ante
logia Dolgo , ), como base de la organizacion socialista
en el campo. En el escrito “La creacion de un nuevo orden social’,
de , que retoma la resexion bakuniana sobre la cuestion de
la tierra y fue elaborado por su amigo James Guillaume el afio de
su muerte, el revolucionario quiere “emancipar la tierra” al mis
mo tiempo que se emancipan los seres humanos: “Esa tierra [...]
sera emancipada. Basta de impuestos, basta de hipotecas jla tierra
se libera igual que el hombre!” ( en la antologia Dolgo, :

). La tierra es de quien la trabaja, piensa Bakunin, aseguran
do el derecho a la posesion-uso individual de pequeias parce
las, al mismo tiempo que postula la colectivizacién voluntaria de
los medios de produccion y del trabajo. Segun él, el campesina
do deberia tomar la tierra y la maquinaria en comuan, ademas de
organizarse libremente para el trabajo colectivo basado en la so
lidaridad esponténea y el reparto colectivisiacada cual segun

En el interior del universo libertario algunas corrientes politicas s@ipagon
alrededor de la experiencia practica de organizacion obrera y sus perspectivas s
bre el reparto del producto del trabajo socializado: asi, el maotoalsomovido
por Proudhon, fue la primera expresion del movimiento libertario quendisfda
autoorganizacion de los productores asociados via la formacion deatvege
de produccion, crédito y consumo; el colectivismo asociado a la gura de Bakuni
propone un enfrentamiento directo y expropiador de los medios de produseor
parte de las agremiaciones obreras, defendiendo el reparto de la riquezel seg
aporte y el trabajo; y, nalmente, el comunismo libertami&pirado en Kropotkin,
gue también avala el enfrentamiento directo y expropiador de los megioxdde
cién por parte de las agremiaciones obreras, sin embargo, de ende un sggn



su aporte (Bakunin, “Carta a La Liberté”, en la antologia
Dolgo, o).

Fue, sin embargo, otro anarquista ruso, Piotr Kropotkien
madurd la apuesta libertaria por la comunidad-comuna. Te
niendo como referencia la comunidad campesina rusa, pueblos
y tribus extraeuropeos, como también la colaboracion entre las
especies no humanas, establece las bases del comunismo anar
quico, adoptado posteriormente por la mayoria de las corrientes
sociales del anarquismo, que, especi camente en América Latina,
tuvo un gran impacto en concordancia con las luchas comunita
rias indigenas y campesirtas.

Asi, Kropotkin exclama “jTodo es de todos!”, llamando & la so
cializacion mediante la expropiacion directa por los trabajadores
urbanos y rurales de todos “los medios de produccién y de exis
tencia’, es decifLa recuperacion por la comunidad de todo lo
gue sirva para conseguir el bienestar general” (Kropotkin;

). En este sentido, el comunismo anarquico como proyecto de
sociedad futura se enraiza en la comunidad como una relacion
social de compartencia, como diriamos hoy: de propiedad comun
y de toma de decisiones en comun, basada en el apoyo mutuo y
en el trabajo colectivo de todos, segun el lema “cada cual segun
sus posibilidades y a cada cual segun sus necesidades’, que anula
el reparto proporcional o la remuneracién monetaria del celecti
vismo. De ahi, dice Kropotkin:

A riesgo de desaparecer, las sociedades humanas necesitan re

currir a los principios fundamentales: siendo los medios de pro

ducciodn obra colectiva de la humanidad, deberan volver al poder

de la colectividad humana. La apropiacion personal de ellos no

es justa ni util. Todo es de todos, ya que todos lo necesitan, y to
dos han trabajado en la medida de sus fuerzas, siendo imposible

las necesidades de cada uno. En ninguno de estos casos hay intervenstadalel E
como regulador de la distribucion.

Es relevante mencionar que Marx, al nal de su vida, tuvo un rico intercambio de
correspondencia con la socialista rusa Vera Zasulich, durante el goal Belmitir
una vision mas generosa de las comunidades campesinas y su potencipbsémnanci
rio, especialmente slir ruso (Fernandes, ).
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determinar la parte que pudiera corresponder a cada uno en la
actual produccién de las riquezas [...] La posesion comuan de los
instrumentos de trabajo traera consigo necesariamente el-disfru
te en comun de los frutos de la labor comiiropotkin,

)

El comunismo anarquico, segun el autor, ademas de ser una
posibilidad histérica para la humanidad de no hundirse en un
estado permanente de guerra, pobreza y esclavitud, de ninguna
manera puede ser obra de un Estado o formacion autoritaria,
puesto que su base es la comunidad/comuna involucrada, direc
tamente y no, mediante la supuesta representacion estatal,
gue lo comuan (propiedad, politica, trabajo) no esta abstraido de
Su emanacion concreta. Para Kropotkin: “La anarquia conduce al
comunismo, y el comunismo a la anarquia, y una y otro no son
mas que la tendencia predominante en las sociedades modernas,
la busqueda de la igualdad” (Kropotkin, : ).

Otro anarquista que dedicara especial atencion a la cuestion
campesina y tendra ineuencia considerable en América Latina,
Errico Malatesta, coincide con la propuesta del comunisme anar
quico, al mismo tiempo que deja a la libertad de los interesados
la decisiéon sobre el modo de reparticion de los frutos del-traba
jo, para no enfrascarse en los debates entre los colectivistas y los
comunistas que atravesaban acaloradamente al campo libertario
en aquella época. En su obra didadfictie campesinode :
escrita a manera de dialogo, explica la necesidad de expropiar a
los amos y de establecer la propiedad comdn de los medios de
produccion y de subsistencia: “necesitamos desposeer a los amos
de todo aquello que sirve para trabajar y vivir: la tierra, les ins
trumentos, las semillas y todo lo demas [...] y ponerlo todo en
comun’ (Malatesta, : ). Esta colectivizacion deberia ser vo
luntaria, directa y no mediada por el Estado, con posalilie
conservar la propiedad individual de la tierra si el duefio {a tra
baja personalmente, aunque el “sistema de la comunidad” seria el
deseable: “Ciertamente que seria preferible que lo pusiera todo en
comun; pero para ello no hay necesidad de forzar a nadie porque



el mismo interés aconsejara a todos el sistema de la comunidad”
(Malatesta, . ). En cuanto a este “sistema de comunidad’
basado en el apoyo mutuo y la solidaridad, repite tras Keopot

“Se necesita ponerlo todo en comun a bene cio de todos [-.] Tra
bajemos todos y pondremos todo en comun [...] todos trabajan y
todos disfrutan de los frutos de este trabajo” (Malatesta;

). Ambos autores con eren una gran importancia no sélo a la
propiedad comun, sino también al trabajo colectivo entralégu
donde desaparece la enajenacion del trabajador propia del siste
ma capitalista y el trabajo pierde su carga peyorativa, al convertir
se en una actividad ladica, una esta que, ademas de estrechar los
lazos comunitarios, resulta ser méas e ciente: “cuando [un-hom
bre] trabaja en comun para una obra comun” produce mejor y
con menor esfuerzo, dice Kropotkin ( : ).

Encontramos este enfoque sobre el trabajo colectivo como
fuente de la relacion comunal y sustento de la comunidad en su
sentido politico en la obra de la maya quiché Gladys Tzul Tzul
( ), que nos permitimos introducir aqui en el marco del dia
logo alebrijesco que nos propusimasi, dice Tzul, basdndose
en su experiencia como integrante de una de las comunidades
mayas de Guatemala, la comunidad es una relacion compleja
entre diferentes dimensiones de la vida social, donde el cum
plimiento con las faenas colectivas (el trabajo colectivo)-deter
mina el derecho a la participacion en la toma de decisiones y
la pertenencia a la vida comunitaria misma. De ahi, lagidét
comunitaria, a la que mas adelante dedicaremos mas atencion
bajo las guras de la autonomia y el autogobieno, es una respuesta
concreta de las comunidades a la necesidad de gestionar-y defen
der sus medios de reproduccion de vida. Como indica Tzul: “la
politica comunitaria no se estructura Unicamente en términos de
la participacion, sino en la posibilidad material que existe para
producir las decisiones sobre lo que se comparte” (Tzul, -

). De esta manera, lo politico, entendido como capacidad direc
ta de decision y gestion de lo comun, estaria estrechamente vin
culado con lo econdmico en el sentido de que la organizacion y
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la decision politica se ejercen sobre un mundo material de bienes
comunes presentes en el territorio y haceres compartidos-en tor
no a ellos. Podemos constatar que el trabajo colectivo basado en
el apoyo mutuo, pero también en las responsabilidades comparti
das necesarias para asegurar la reproduccion material y simbdlica
de la vida comunitaria, ademas de la propiedad comun de snedio
de subsistencia, conservando la nocion del uso individual/fami
liar, constituye el nlcleo tanto de la comunidad indigena como de
la comuna anarquista.

La comunalidad indigena, comunismo y comunalismo

Cuando se nace y se vive en una comunidael indi
gena la idea del poder casi es imperceptible por
que quienes ejercen el servicio a cargo en la-comu
nidad es el colectivo, es decir, las decisiones mas
importantes las toma la asamblea, llamese eomu
nitaria, general o del pueblo. [...] Las actividades o
los trabajos publicos se realizan en tequios y mu
chos trabajos de los particulares también se hacen
en grupo y se aprovechan para convivir.

C—L —()

Sin duda, las ineuencias de Kropotkin y Malatesta son mas que
visibles en el pensamiento de Ricardo Flores Magoén, quien con
el lema “Tierra y Libertad” de inspiracién rusa, como vimos en el
capitulo lll, conectd el pensamiento anarquista y las trayecto
rias mundiales de luchas campesinas con la tradicion cemuni
taria propia de un México conmovido por la ola revolucionaria.
Como indica Bosteels, el anarcocomunismo mexicano, inspirado
también en las tempranas aportaciones de Rhodakanaty, “gira ya
en su momento, en plena lucha armada, en torno al ideal de la
forma-comuna para el reparto de la tierra y la reproduccion de
la vida colectiva’ (Bosteels, : ). En este sentido, el anar
guismo en América Latina, al declararse comuneataontraba

en el mundo comunitario indigena un valor inmensurable para



su proyecto de emancipacion social, en contraste con otras co
rrientes politicas de la época, incluido el marxismo con ciertas
excepciones como Mariategui, que consideraban el mundo rural
una rémora y un atavismo premoderno en vias de desaparecer.
Por el contrario, la misién revolucionaria de los/las anaagiis
tenia como objetivo reconocer y avivar la tradicibn comunitaria
latinoamericana y sobre ella construir un orden social nuevo,
pero enraizado.

Esta perspectiva no solo se extendid por la region latinoame
ricana, sino que logré su impacto en los anarquismos “occiden
tales” atentos a “la primera gran revolucién del sigibcomo
podemos ver en el articule Mexican Revolution” de la impor
tante anarquista estadounidengsgtairine de CleyreLa autora
igual que Flores Magdresalta “el instinto comunista” del pueblo
mexicano derivado de sus costumbres comunitarias (‘communal
customs”), al mismo tiempo que reconoce la importancia de los
pueblos y tribus indigenas como la base de la revolucién social
anarquica debido a sus practicas “comunistas” de ayuda mutua y
propiedad comun de la tierra y de bienes naturales, junto con su
desprecio hacia la autoridad:

comunistas en muchas de sus costumbres sociales y, corso todo

los indios, enemigos invencibles de la autoridad. [...] Las cos

tumbres comunistas de esta gente son muy interesantes e ins

tructivas [...] Para ellos los bosques, las aguas y las tierras eran
comunes. [...] Los habitos de ayuda mutua que siempre surgen

entre comunidades escasamente pobladas eran instintivos en
ellos (Cleyre, , traduccién nuestra).

Este intercambio de experiencias e ideas entre diferentes geo
grafias anarquistas, del sur al norte, prueba, una vez mas-la false
dad de la idea de un eujo unidireccional, “eurocéntrico” del-anar
quismo “occidental” hacia América Latiha.

Podriamos decir mucho sobre estas conexiones y eujos globales de luchas e ide
gue alentaron rebeliones, insurrecciones y revoluciones cangpesin&crania
( ), Manchuria () y Espafia () en sus facetas libertarias. Para mas-infor
macion véase Schmidt ( ).
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Ahora bien, el aporte deff y de Ricardo Flores Magén en
cuanto a vincular el comunismo anarquico con las practicas de las
comunidades mexicanas, que hemos analizado en el capitulo 11,
dejé su huella en el actual pensamiento anarquista mexicano o,
de manera mas amplia, en los movimientos campesinos e-indige
nas cercanos al Congreso Nacional Indigeng y el zapatismo
chiapaneco. La recuperacion del pensamiento de Flores Magon y
su simultanea resigni cacién segun los enfoques y necesidades
del presente se intensic6 en por el ° aniversario de su
asesinato. Lo que se quiere recuperar para el presente es, como le
llama Cirilo Julian Caballero, la “rebeldia comunal’eegue la
postura anticapitalista, antiestatalista y anticolori@liel anar
guismo se vincula con la tradicion de luchas comunitarias contra
la privatizacion de los bienes comunes y del territorio comunal y
por la autonomia y el autogobierno (en Binigulazad,). Asi,
la comunidad se convierte en una forma de organizacion social
compartida por el anarquismo y el pensamiento indigegénse
el zapoteco Alejandro Cruz Lépez:

Nadie ha estado mas cerca de nosotros que Ricardo Flores Ma
gon y por otro lado nos damos cuenta de ppienaturaleza y
cultura los indigenas somos magoni€iaando se nace y se vive

en una comunidad indigera idea del poder casi es impereepti

ble porque quienes ejercen el servicio a el cargo en la comunidad
es el colectiyes decir, las decisiones mas importantes las toma
la asamblea, llamese comunitaria, general o del pueblo. [...] Las
actividades o los trabajos publisesrealizan en tequios y muchos
trabajos de los particulares también se hacen en grupo y se apro
vechan para convivif...] Estamos convencidos que la fortaleza
singular del ideario magonista es resultad@ad®mmbinacion de

estas experiencias milenarias indigenas con las ideas libertarias de
su tiempden Binigulazaa, : - , subrayado nuestro).

Un ejercicio parecido encontramos en el ya mencionado li
bro Repensar el anarquismo en América Ldfhaz, ),enel
gue Benjamin Maldonado Alvarado evoca a Flores Magoén-y Kro
potkin para proponer “la construccion de la sociedad anarquista



desde la realidad mesoamericana’, es decir, reivindica “la comuna
lidad como orden basado en el apoyo mutuo’y propone “extende
el orden comunal” més alla de los propios pueblos indigenas a
modo de una “conformacién de asambleas regionales de- comu
nidades no solamente indigenas, y de conformacion de espacios
urbanos de empoderamiento mediante asambleas territoriales
(colonias, barrios, cuadras) y tematicas (de género, de estudian
tes, de trabajadores, etc.)” (Maldonado en Ruiz,: ). Igual,

en el mismo tomo, Javier Ruiz Garcia propone una “comunalidad
libertaria’ que uniria la propuesta anarquista con las practieas co
munitarias indigenas (en Ruiz, : ).

Podemos ver como en la actualidad el comunismo anarquico
regresa en México bajo el vocablo, entre otros, de la “‘comunalidad
libertaria’, que reivindica la comunidad indigena como referencia
obligatoria para el proyecto anarquista del presente y el futuro.
Llama nuestra atencion la coincidencia entre este término y el
concepto oaxaquefo demunalidadcon el que su exponente, el
antrop6logo mixe Floriberto Diaz Gémez ( ), propone llamar
al conjunto de relaciones, practicas y subjetividades que se esta
blecen en el marco de una comunidad indigena, abarcando varias
dimensiones: territorial, cultural-espiritual, histérica, podt
economica, etc. De ahi, los elementos de la comunalidad-indige
na serian, segun Diaz: “La Tierra como madre y como territorio.
El consenso en asamblea para la toma de decisiones. El servicio
gratuito como ejercicio de autoridad. El trabajo colectivo como
un acto de recreacion. Los ritos y ceremonias como expresion del
don comunal” ( ).

Sin embargo, insistir en la comunidad no signi ca quedarnos
atrapados en sus limites, reducidos a un localismo autarquico
de autopreservacion, como frecuentemente se critica desde las
posiciones ideoldgicas estatalistas para las cuales séladel Est
permite alcanzar la relevancia universal. Nada mas lejano de la
realidad si tomamos en cuenta que la comuna es para el anarquis
mo un punto de partida hacia una organizacién social capaz de
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sustituir el Estado y abarcar varios niveles, incluido el globdl, igua
gue la comunidad lo ha sido para los pueblos indigenas constitui
dos en federaciones, alianzas regionales o “archipiélagos” eomuni
tarios sin 0 a pesar del Estado (Scott,).

El didlogo alebrijesco entre el anarquismo y su apuesta por
el comunismo libertario como una alternativa de organizacion
social, y el comunitarismo/t@munalidadoropios de los pueblos
indigenas y algunas poblaciones campesinas nos lleva a vislum
brar un horizonte de sociedad organizada alrededor de la-comu
nidad-comuna enraizada territorialmente y autbnoma, que sirve
de base a una estructura horizontal federada, “una comuna de co
munas’, capaz de articular regionalmente al archipiélago de entes
autbnomos que se constituyen en “sociedades contra el Estado’,
como lo describe el boliviano Raul Prada Alcoreza, retomando a
Clastres, en el caso dgllu, la comunidad andina:

El ayllues una sociedad contra el Estado. Por lo tanto, se trata
de una sociedad que evita la emergencia del Estado por todos
los medios a su alcance. [...] El espacio liso de las circulaciones,
reciprocidades y complementariedades del archipiélago andino
hablan de la pertenencia dsfllu a las sociedades en perpetuo
movimiento desterritorializador, aunque estos procesos se con
juguen con procesos de reterritorializacion (Prada,: - ).

Segun esto, la comunidad participa en un constante-movi
miento de articulaciones con otras comunidades basadas en la
reciprocidad y complementariedad, a modo de un archipiélago
dindmico y autodeterminante enraizado en una territorialidad
compleja y discontinua que, al mismo tiempo que escapa al Esta-
do, lo confronta y lo sustituye.

Este espiritu federalista de lo comunitario es retomade y ac
tualizado por el pensador y activista acrata estadounidense Mu
rray Bookchin bajo el nombre @emunalismoComo él mismo
lo de ne, el comunalismo “extrae del anarquismo su compromiso
con el antiestatismo y con el confederalismo, asi como su reco
nocimiento de que la jerarquia es un problema fundamental que
s6lo puede superarse dentro de una sociedad socialista libertaria”



(Bookchin, . ) y tiene como objetivo sustituir la palabra
“‘comunismoa’, devaluada y desprestigiada tras la tragica experien
cia del “comunismo soviético” de la URSS. Su propuesta comuna
lista se sustenta en sus otros aportes emblematicos: el municipa
lismo libertario, entendido como “la dimension politica concreta
del comunalismo” (Bookchin, : ),y la ecologia social-de
dicada al lugar de los seres humanos dentro de los ecosistemas.

Pensado en el contexto estadounidense, pero adoptado por el
movimiento kurdo de Rojava (Ocalan, ) o, de manera indli
recta, por el zapatismo chiapaneco, el municipalismo libertari
(Bookchin, ) concibe el municipio libre como la célula del
nuevo orden social basado en la democracia directa, la gestion
colectiva y el apoyo mutuo. Al mismo tiempo que se vislumbra
como una opcion de futuro, disputa el presente, postulando la
ocupacién de los municipios, barrios, comunas, y comunidades
existentes y su “liberacion” de las estructuras estatales, cuestion
gue le costd al autor muchas criticas debido a sus posibles derivas
electorales hacia la politica municipal de siempre. Sin embargo,
lo que nos puede interesar aqui es el comunalismo, entendido
como la confederacién horizontal de municipios autbnomeos/ba
rrios/comunas/pueblos organizados anarquicamente: “upa co
muna de comunas” (Bookchin, b: ) que constituye “una
alternativa de democracia directa y confederativa frente al Esta
do y a una sociedad cada vez mas burocratizada y centralizada’
(Bookchin, b: )y se basa en“comunidades genuinamente
relacionadas entre ellas mediante las confederaciones, capaces de
hacer un contrapeso al Estado y, en Ultima instancia, desa ar
existencia’ (Bookchin, b: ). En su argumentacion, revisan-
do la historia de la humanidad, sigue el hilo de lo que él llama
“la necesidad de la comunidad” e, igual que en el caso del comu
nismo anarquico, enraiza en el pasado sus propuestas de futuros
posibles:

Recuperar un pasado que puede vivir y funcionar con Rres li

bertarios no es, ni mucho menos, estar cautivo de la tradicion,
sino que se trata de hilar conjuntamente los objetivos humanos
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Unicos de asociacién que permanecen como cualidades inheren
tes al espiritu humanro la necesidad de la comunidad como tal

y que han surgido repetidas veces en el pasado. Permanecen en
el presente como esperanzas que acaban de nacer, pero que la
gente trae consigo en todas las épocas, saliendo a la super cie en
momentos de accién y libertad (Boochkin, : ).

Al recopilar estos diferentes aportes, podemos destacar los
siguientes elementos constitutivos de la comunidad (existente)
y la comuna (como proyecto politico) compartidos tanto por
la perspectiva anarquista como por la comunitarista indigena:
a) propiedad comun de la tierra y bienes naturales come bos
gues, aguas, prados, etc. con el derecho al uso individual/fami
liar; b) trabajo colectivo basado en apoyo mutuo y responsa
bilidades comunes que es fuente de los derechos politicos o de
pertenencia a la comunidad, al mismo tiempo que generador de
vinculos afectivos y simbdlicos relacionados con la festividad y
la ritualidad;c) la economia del don, de la reciprocidad y la cul
tura de la comparticion que rechazan la monetizacion y la mer
cantilizacion de las relaciones socialg$a politica asamblearia
o0 democracia directa, donde todos/as patrticipan en la toma de
decisiones porque a todos/as les incumben, vinculada con la re
produccién material de la comunidad y tratada como servicio a
la misma. A continuacion, desarrollaremos estos ejes en el marco
de la resexion sobre la autonomia con el énfasis puesto, particu
larmente, en la dimensidn politica de nida como autogobierno.

Anargquia como autonomia y autogobierno

La autonomia como valor, practica y proyecto politico ha adqui
rido en las dltimas tres décadas un lugar especial y de creciente
consolidacion en la gramatica de los movimientos sociales, de los
circuitos militantes y activistas de la regién, asi como se ha con
vertido en un concepto privilegiado en la jerga de intelectuales
y académicos a ellos vinculados. Un esfuerzo minimo y parcial
de genealogia nos permite ubicar este auge “autonémico” en el



cruce entre resexiones sobre la emergencia de los mal llamados
“nuevos movimientos sociales’ y los procesos de redemoceratiza
cion en curso en muchos de nuestros paises, hasta entonces con
trolados por autocracias militares en un contexto global del n
de la Guerra Fria y el fracaso material y moral del socialismo de
Estado. En ese sentido, se privilegié una coordenada de critica
y accion politica que conjugaba la necesidad de superacién del
autoritarismo estatal con el protagonismo de los actores-emer
gentes” de la sociedad civil, desbordando la exclusiva idndic
clasista de los movimientos populares y abriendo el abanico de
los agenciamientos colectivos para otras bases identitarias (étni
cas, de género, sexuales y generacionales, etcétera).

Sin embargo, la movilizacion del término “autonomia” permi
tio, ademas, el ascenso a la super cie del debate publicpea
en su periferia y zonas mas radicalizadas, de un conjunto de prac
ticas y principios que son anteriores a este mencionado punto de
cruce, las cuales fueron vectorizadas, canalizadas y resigni cadas
por el movimiento indigena, muy especialmente por la insurrec
cion zapatista de , pero también por las luchas indigenas-po
pulares en Bolivia y Ecuador de la primera década del siglo ee .
Igualmente, tuvieron su impacto luchas diversas contra las gran
des corporaciones y organismos nhancieros transnacionales que
ganaron el nombre daltermundialismoy las protestas genera
lizadas del tip&€ , (“Que se vayan todos”) argentino de
renovadas en la Ultima oleada de levantamientos populares como
los estallidos chileno, colombiano y ecuatoriano entre

Este conjunto de practicas y principios, que podriamos-deno
minar genéricamente como “autonomismao’, nos remite, @egy
a un repertorio de experiencias y resexiones oriundo de lo que
Schmitd y Van der Walt ( ) entienden por la “amplia tradi
cion anarquista’Asi, como lo hemos hecho a lo largo det pre
sente tomo, queremos poner en dialogo los aportes libeftarios

Un ejercicio similar fue realizado por Albertani (). Su enfoque, sin embar
go, se orientd a situar el anarquismo en el campo de otras tradiciones olitica
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a la conceptualizaciéon de la autonomia con los sentidos y las
practicas autonémicas propias de los pueblos indigenas y secto
res subalternos. En este sentido, queremos pensar |lamigon
concepto polisémicper seen su sentido antisistémico y emanci
patorio, por una parteomo un horizonte altersocietario y, por la
otra, como una practica y una subjetividad concretas, tanto en su
dimension individual como colectiva. Como en el ejercicie rea
lizado por David Graeber (), presentaremos aqui nada mas
gue “fragmentos” de esta posible resexion, y esperamos que con
ellos podamos estimular dialogos y rutas reeexivas por caminos
de nuestro imaginario politico escasamente explorados y, de este
modo, apoyar sinérgicamente todo empefio dirigido a pensar y
practicar las autonomias en América Latina y en el mundo, en la
dinamica y cambiante condicién de “saberes situacionales” (Co
lectivo Situaciones, ).

Autonomia y anarquiajinculos indisolubles

Como hemos visto a lo largo de este libro, el anarquismo busca
la creacion de una sociedad basada en la libre asociacién y el au
togobierno de los productores, preservando un tipo de combina
cién muy especial entre la autodeterminacion de los individuos
y de las colectividades sociales. De esta manera, la autonomia
signi caria, por una parte, el principio organizativo de una-nue

va estructura social alternativa al Estado, en la que las entidades
autbnomas (municipios, comunas, sindicatos, etc.) se aswociari
libre y horizontalmente, sustituyendo las formas estatales €entra
listas, jerarquicas y autoritarias, segun el principio federativo; por
la otra, se referiria a la libertad individual y colectiva frente a toda
forma de heteronomia, al ser una apuesta por la autodetermina
cién y la autogestion como principios irrenunciables de la vida
en comun.

revolucionarias que le son a nes en lo que se re ere al tema de la autonomia. Noso
tros, en cambio, preferimos enfocarnos mas explicitamente en cueptimhesidas
mayoritariamente en el ambito del pensamiento anarquista. Sinndescpobvia
mente, los puntos de contacto referenciados por Albertani, textméarmdispen

sable y del cual recomendamos la lectura.



No debemos perder de vista que la consolidacion de la forma
Estado como matriz de relaciones sociales que organiza-y legiti
ma las jerarquias vigentes en las sociedades de clase modernas
converge y alimenta las desigualdades socioeconémicas-necesa
rias para la reproduccion de la forma capital. La forma Estado
y la forma capital, ademas de las instituciones que les son rela
cionadas, deben ser pensadas como dos conceptos operativos
para la comprension de determinados fendmenos sociales del
universo politico y econdémico moderno, sin olvidarnos de otras
modalidades de dominacion que les son inherentes, come el pa
triarcado y el colonialismo. Asi, podemos hablar de la doble ex
propiacion a través de la produccion de un sustrato simbdlico,
cultural y moral, que se vuelve posible y real como experiencia
social subjetiva, con gurando lo que Cornelius Castoriadis-deno
mina acertadamente conmeteronomigCastoriadis, ;

; ), expresion constitutiva de las relaciones sociales de
subordinacion y jerarquia, de alienacién y de mando-obediencia
gue legitiman los principios de la dominacién y explotacion del
ser humano sobre el otro y la naturaleza, segun los opuestos bina
rios: gobierno/gobernado; dirigente/dirigido, patrén/trabajad
hombre/mujer, humano/no humano, etcétera.

La critica libertaria del Estado como la maxima concentracion
de opresiones y el simbgder sale heteronomia, se une necesa
riamente con una propuesta alternativa de organizacion social,
basada en la comunidad/comuna/asociacion voluntaria gue po
sibilitaria la autodeterminacién social o, como la llama Bakunin:
“la autoorganizacion y administracion libres de sus propios-asun
tos de abajo arriba, sin la menor violencia o interferencia desde
arriba” (Bakunin, “El estatismo y la anarquia’, en la antologia Dol
go, : ). Esta seria una federacion de entes auténomos,
descentralizada, pero articulada, basada en la propiedad colectiva
de los medios de produccién y con el sistema de democracia di
recta, como retoma de los clasicos la italo-uruguaya Luce Fabbri:
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sociedad como una federacién coordinativa de nicleos geogra
cos (ejemplo: los municipios), o funcionales (ejemplos: consejos
de fabrica, sindicatos, cooperativas de consumo, instituciones
culturales, sanitarias, etc.) en la cual la vida materialegaras

da por un sistema econémico basado en la propiedad colectiva
de los medios de produccién y en la distribucién gratuita de los
productos de acuerdo a las necesidades. [...] Integrada por las
personas interesadas y que se gobiernen a si mismos cen el sis
tema de la democracia directa, sin "delegaciones de soberania”
(Fabbri, D).

La construccion de una sociedad libre no se deja sélo para el
futuro, sino que se postula en un aqui y ahora, en los “espacios de
la autonomia’ que el anarquismo fomenta, amplia e interconecta,
donde se experimentan formas de sociabilidad alternatvbs
nomio Estado-capital, como propone Taibo:

Esos espacios de autonomia de los que hablo no pueden ser, en
modo alguno, instancias aisladas que se acojan a un proyecto
meramente individualista y particularista; no se trata de,crear
como ya lo habia sefialado Elisée Reclus, pequefios estados. Su
perspectiva tiene que ser, por fuerza, y al amparo de un efecto ex
pansivo, la de la autogestion generalizada. No s6lo eso: su apres
tamiento no puede dejar de ser una contestacién activa, frontal
del sistema, ni puede cancelar el combate con el capital y con el
Estado (Taibo, : - ).

Para el pensamiento libertario, la autonomia se ha situado
siempre en oposicidn activa frente al Estado y al capitalismo, al
constituir, mas que una forma de evasion o huida, una-herra
mienta practica de construccion aqui y ahora de espacios de

Podemos evocar aqui el conceptosdeiabilidades emergentgae se re ere
a las més variadas composiciones de los ensamblajes de sociabilidad ko ééamb
las resistencias (activas o pasivas) y de las experiencias (coetaneas) ikéasutono
resilientes, invisibilizadas o subterraneas. Es decir: aquellasgzictepresenta
ciones, intencionales o no, que apuntan a la supervivencia, el mantéoignie
creacion de condiciones de posibilidad para la manifestacion y existenciaede los f
némenos de autoorganizacion social, y, por lo tanto, de las autonomiisré&mteis
escalas y regiones de la vida social, las sociabilidades emergentesyudateos
a dar cuenta de los llamados “fenémenos de pre guraciéon” de la realidadt{@ol

Y, ; Brancaleone, ).



confrontacidn e interpelacion antisistémica. La critica anarquista,
sin embargo, no se dirige, como suelen indicar errbneamente sus
detractores, solo “hacia afuera’, como si el Estado y el capital fue
ran “cosas’, formas externas y ajenas al cuerpo social y las relacio
nes de poder no marcaran hasta el Ultimo cimiento de nuestras
cotidianidades, segun la observacion temprana de Gustav Lan
dauer, anarquista aleman que vivio entre el sighp e :

Aquellos que creen que el Estado es también una cosa-o un fe
tiche que puede ser volteado o demolido son so stas y creyentes
en la Palabra. El Estado es una relacion social; una manera que
tienen las personas de relacionarse entre si. Puede seiddestr
mediante la creacion de nuevas relaciones sociales; relacionan
dose las personas de un modo diferente (Landauer,
traduccion nuestra).

Como consecuencia, el principio de la autonomia apunta fun
damentalmente hacia adentro de la sociedad, para impedir la re
produccién de la forma Estado-capital partiendo de la escala mi
cro. Asi, la critica anarquista nunca pierde de vista los aspectos de
la cotidianidad y de &mbitos llamados privados, que se canviert
en los principales espacios de disputa antisistémica, como apunta
el colombiano Goémez Miller:

En el pensamiento anarquista de Malatesta, Reclus, Ready Book

chin, la critica del sistema de dominacion es inseparable de la

critica de la vida cotidiana en las condiciones de la modernidad
capitalista. El capitalismo no es sélo un sistema de explotacion,
sino también, e indisociablemente, un sistema de sujetamiento

de las subjetividades dentro de un "realismo" y un "matenélism

gue socavan la capacidad humana de trascender las fronteras es
tablecidas de lo red6p6mez Muller,  : ).

En resumen y para nes preponderantemente analiticos,
proponemos el entendimiento ampliado de la autonomia como
principio normativo ordenador de relaciones y practicas sociales
libres e igualitarias, pautadas por la autoorganizacion y pgecoo
racion en libre asociacion. Podemos concebirla en al menos tres
aspectos interdependient@3:politicamenteen lo que se re ere a
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los modos de regulacién colectivos de la vida en su esfera territo
rial/demogra ca ycomunal(el lugar por excelencia di#mosac

tivo) y sus articulaciones en escalas, cantagobierngb) econé
micamenteen lo que corresponde a la organizacion colectiva de
la vida productiva, del trabajo y del consumo, en sus mas diversas
unidades funcionales (fabricas, campos, talleres, empresas, ser
cios) comaautogestiony, c)psicomoralmenten lo que compren

de a la prerrogativa y capacidad de los individuos de conducir
lo mas libremente posible, sus procesos de constitucion identita
ria-subjetiva y, al mismo tiempo, hacer frente con responsabilidad
a las mas variadas formas de libre acuerdo y cooperaciénr asumi
das, coma@utorregulacioriBrancaleone, ay Do)

Sin embargo, no podemos caer en la idealizacion de-las au
tonomias existentes y las por construir como puras, perfectas y
acabadas, tomandonos literalmente el “tipo ideal” empleado por
la teoria. De hecho, lo que Castoriadis (, ) denomind
continuum autonomia-heteronomia, coincide con el plantea
miento temprano de Proudhon ( ) sobre las tensiones entre
el principio de libertad/ elprincipio de autoridaden el marco
de su dialéctica sin sintesis. Si tomamos esto en cuenta podemos
proveernos de una herramienta conceptual muy fértil para com
prender los procesos complejos y contradictorios que conrdicio
nan las propias experiencias de autonomia en sus variados aspec
tos y esferas.

La heteronomia, igual que el principio de autoridad, tal vez
nunca pueda ser abolida de forma absoluta, al ser los procesos
sociales escenarios de graduaciones y combinaciones diversas
entre autonomia y heterononfid.o que propone el anarquismo
es ver la autonomia como una apuesta dinamica por ampliar los
espacios y las potencialidades de la libertad individual y colectiva

Una interesante reeexion sobre esta delicada cuestién, abarcando lo cjaenpsd
llamar “fracaso” de las experiencias de revolucion social desde el purgtadievi
los actores subalternos, culminando en la conformacioén de nuevos ridettes
opresivos, podria ser desarrollada a partir del concept@muglominacionSam
sonov, ).



frente a las tendencias de dominacion y expropiacion de la ca
pacidad autodeterminativa del sujeto sotigl. problema por
considerar es: ¢ podemos crear instituciones basadas en practicas,
valores y un imaginario social en el que el principio de autonomia
actue, controle y limite las mas diversas manifestaciones ele hete
ronomia? Y ¢,como identi car esos matices?

No hay mejor expresion de ese dilema instituido en la eondi
cion de ética y losofia politica que el oximoron zapatista “man
dar obedeciendo’. Sus raices indigenas estan en franco y fraterno
didlogo con la “tecnologia procedimental popular” de control del
poder creada por los trabajadores libertarios en el stglbajo
el nombre de “mandato imperatiV8Dicho esto, vemos necesa
rio poner en didlogo lo hasta ahora presentado con la coreeptu
lizacion y la practica indigena de la autonomia que, como hemos
visto en el caso de la comunidad/comuna, nos arroja coinrciden
cias muy fértiles que nos ayudaran a romper con la camisa de
fuerza del ideario politico convencional.

Autonomia indigeng la autodeterminacion de los pueblos
mas all4 del Estado

En América Latina, el concepto de autonomia se ha vinculado
histéricamente con las luchas de los pueblos colonizados. Asi,
como hemos visto, el horizonte libertario de la autodetemi
cion social se entrelaz6 con la lucha por la autodeterminacién de
los pueblos indigenas, diferenciados de las sociedades naciona
les en el contexto del colonialismo interno (Gonzalez Casanova,
), con territorios y formas politicas, econdémicas y cultura
les propias, cuya modernizacion y subsuncion capitalista ha sido
relativamente tardia e incompleta, por lo que lograron censer
var diferentes niveles de una relativa autonateifactcante un

La creencia en un individuo absolutamente libre no es un mito anarquista, sin
liberal (Bakunin, ).

La principal expresion de la teoria y practica del mandato imperativo y su incor
poracién conceptual en la perspectiva anarquista vino de la experienciadeda C
na de Paris (Samis, ).
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Estadoque, al marginarlos, permiti, en contra de su interés de
hegemonia, la existencia de espacios “otros”y en constante rebel
dia que le disputan su monopolio politico, econémicoitoeial

y de violencia legitim&fectivamentesi miramos la realidad-a
tinoamericana desde sus margenes, desde aquellos espacios no
completamente estatalizados ni incorporados plenamente-a la |6
gica del capital, aunque tampoco ajenos a las dinamicas “naciona
les”y globales, veremos una riqgueza de modos de vida comunita
rios que, desde su posicion subalterna, cuestionan el colonialismo
persistentdMakaran, a) .

En este sentido, las autonomias indigenas como expresiones
mas viscerales de la resistencia anticolonial a la formaoBstad
a la forma capital, constantemente atacadas y asediadas por las
“fuerzas modernizadoras”, son producto de una “tradicion-dina
mica’, como plantea el lésofo indigena Ailton Krenak ().
Contrariamente a lo que sugiere la tradicion positivista todavia
muy presente en la sociologia y la ciencia politica, los puireblos
digenas son colectividades capaces de erigirse como sujetos his
téricos (Ramos, ) que pretenden conducir su propio destino,
es decir: autodeterminarse sin necesariamente culminar en la for
mula propuesta por el pacto de Westfalia: un pueblo, un territorio,
un Estado. Como hemos visto en el capitulo I, la investigacion
antropolégica nos ofrece un rico repertorio de sociedades y cul
turas que producen dindmicas de regulacion social de diferentes
escalas sin la necesidad o intencionalidad del Estado (Clastres,

; Graeber, ).

Sin duda, un elemento clave para comprender los procesos
autonomicos de los pueblos originarios es el control territorial
gue, no obstante, no debe ser confundido con la racionalidad y
el método movilizados por el Estado-naciéon en el proceso de su
consolidacion en la geopolitica global. Mientras el Estado fabrica
demidrgicamente un “alma nacional’ homogénea, reivindican
do el monopolio de representacion de la voluntad popular y del
control absoluto sobre un determinado territorio y su poblacién



en nombre de la “soberania’ a anzada juridicamente (Anderson,

; Rocker, ), los pueblos indigenas construyen sus-auto
nomias de abajo hacia arriba, en un territorio frecuentemente
discontinuo, en movimiento y adaptacion constantes, comparti
do a modo de archipiélago entre varias comunidades y pueblos
y, ademas, cohabitado por mdltiples seres dotados de dignidad y
agencia, incluida la propia tierra como entidad portadoracde
luntadesy derechos (cosmopolitic#)si, los pueblos originarios,
basandose en sus territorios ancestrales o, por lo menos, en la me
moria de su existencia; y en sus modos propios de organizacion
y gestién politica, econémica y cultural, conservaron ayemto
historico propio frente al Estado nacional y sus agentes, cuestion
gue llama poderosamente la atencién del anarquismo, cemo vi
mos en el caso del “anarcoindianismo’.

La autonomia como experimento sociopolitico, territorial,
cultural y econdmico hace referencia a fendmenos multidimen
sionales por excelencia. Aunque exista una tendencia a incurri
en el vicio de concebirla autarquicamente, tenemos ante nosotros
el desafio de pensarla fuera de determinados cuadros interpreta
tivos y epistemoldgicos dominantes en el sigloNecesitamos
escapar de las inclinaciones a relacionar las autonomias eomo li
mitadas a las coordenadas de escala y de autosu ciencia, puesto
gue, como ya hemos mencionado, el municipio o la comuna no se
reducen a una obsesion localista y provinciana de los anarquistas,
al contrario, son espacios de territorializacion de la cotidianidad
y de vida activa de los pueblos basada en la interdependencia mas
que en la autarquia.

No podemos incursionar aqui en el rico debate sobre las auto
nomias indigenas en Ameérica Latina (Makaran, a; Makaran
et al., ; Gonzélez et al.,, ; entre otros); nos limitaremos a
revisar solo algunagoces y experiencias de los propios sujetos
autonémicos que recogimos durante trabajos de campo €n Bo
livia, Paraguay y México sobre lo que signi ca para ellos ser au
tonomos; como imaginan, disputan y materializan la autonomia,
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resigni cAndola desde sus propias aspiraciones, cosmaovisiones y
trayectorias histéricas. Ejercicio que nos servira para asentar el
dialogo alebrijesco con el anarquismo, en el que ambas partes
piensan, hablan y se interrelacionan preferentemente sin-ventri
loquias ni suplantaciones.

Asi, los representantes de las comunidades y organizaciones
guaranies del Chaco boliviano de nen la autonomia con €l tér
mino iyambae es decir: “ser libres, sin duefio, como los antepa
sados que eran auténomos sin ni siquiera conocer la palabra” Es
la libertad de ser un pueblo autodeterminado en su territoFo an
cestral, gozada por los abuélgsanhelada por sus nietos, la que
constituye el horizonte de lucha y justi ca la apuesta autonémica.
Y aqui los testimonios de losburuvichagautoridad comunal
guarani) Calisto Hinojosa y Castro Balaza:

El pueblo guarani siempre fue autbnomo. Tenia su gobierno, sus
estructuras, su organizacién, tenia sus autoridades propias, tenia
SUS US0S y costumbres propias, autbnomas. [...] La meta es vi
vir otra vez, dejar la esclavitud, ser libres, ser auténdyaos,

bae porque teniamos nuestros propios territorios (Hinojosa en
Lépez y Makaran, : ).

Nosotros queremos ser nosotigambaeque nadie vaya a venir

a mandarnos, a decir que cosa hacer en nuestra propia casa. No
sotros ya no queremos eso. Nosotros queremos gue nosotros nos
mandemos, autogobernarse nosotros mismos. [...] Eso es, que
remos recuperar el pasado de los antepasados, los abnedbs, si
Estado (Balaza en Lopez y Makaran, : ).

Mientras tanto, Hipdlito Acebey, guarani occidental del Chaco
paraguayo, presidente de la Federacion por la Autodetermina
cion de los Pueblo Indigengg ) de ne la autonomia como la
autodeterminacion y el autogobierno de las comunidades: “no
sotros entre nosotros’, que sirve para preservar su modo de ser

Hay que recordar que los guaranies en Bolivia, como los mapuche en Chile y
Argentina, a pesar del considerable impacto de la empresa colonialusotegis
torios y poblaciones, mantuvieron una amplia autonomia politica ijoréat hasta
la segunda mitad del sigle, cuando fueron enfrentados a muerte por los ejércitos
republicanos.



tradicional,Aiande rekpopuesto al modelo dominante de la so
ciedad nacional:

Autonomia es autodeterminacion. Es decir, nosotros pensamos
entre nosotros, hablamos entre nosotros, decidimos entre noso
tros. [...] Autonomia signi ca mi propio gobierno, es decir: [si

gue en guarani] nosotros hacemos, nosotros decimos, nosotros
conversamos para que sigamos todos en una sola palabra para
gue esta palabra se traduzca en un trabajo que se convierte en
la autoridad maxima de nuestra comunidad. Puede también ser
traducida comdiande reke nuestro modo de ser (Acebey en
Makaran, o= ).

Una de nicion parecida nos propone Kufia Jeju Tania Vera, la
joven ava guarani de la organizacion de mujeres Kufia Guarani
Aty, quien destaca la importancia de la autonomia comunitaria
reeejada en sus propios modos de autoorganizacion y adtoges
tion en el territorio comunal:

Cada comunidad tiene su propia autonomia, de gobernarse y
actuar en su comunidad. Hasta ahora es lo mas importante que
tenemos. Asi que la autonomia es nuestra propia forma-de go
bernarnos dentro de la comunidad. Es como nos manejamos in
ternamente dentro de la comunidad (Vera en Makaran, a).

La meta de “vivir otra vez’, “dejar la esclavitud y volver a ser
libres”, “ser nosotros’, “fiande reko”, “recuperar de loekis’, ‘ge
bernarnos sin Estado en la comunidad’, en ambos casos marca
el sentido de la autonomia indigena como proyecto politico. Y,
aungue en cuanto a la estrategia politica, en la mayoria de los ca
S0s, esto no signi ca rechazar la via de incidencia estatal a través
de los mecanismos de la democracia liberal o de la negociacion
con los gobiernos en turno, el Estado sigue siendo una externali
dad frente a la politica propia, la autbnoma.

De esta manera, la Asamblea del Pueblo Guarany}, (prin-
cipal organizacién del pueblo guarani en Bolivia, en concordancia
con lo que vimos en los testimonios, propone la siguiente-de ni
cion de la autonomia, como un paso hacia la autodeterminacion



|- -€

de los pueblos, su libertad y su busqueda de una “sociedad otra’
enraizada en el territorio ancestral:

La autonomia indigena &s condicion y el principio de libertad

de nuestro pueblo que impregna el ser individual y social como
categoria fundamental de anti-dominacién y autodeterminacion.
[...] Enmarcado en la basqueda incesante de la construccion de
una sociedad perfecta (Tierra sin Mal) o de la vida plBsta (

kavi) bajo formas propias de representacién, administracion y
propiedad de nuestro territorio extenso (, ., Subrayado
nuestro).

Puede sorprender la convergencia de estos imaginarios con
los planteamientos anarquistas: el deseo de la libertad, de la au
todeterminacion colectiva frente al Estado (recordando que en el
caso indigena no necesariamente se trata de un antiestatalismo
sensu stric)p de (re)construccién de una sociedad de compar
tencia y abundancia; enraizada en la memoria de un pasado no
estatal y la conciencia de su capacidad social de autorregulacién a
través de las instituciones comunitarias/ comunales.

Los ejercicios de autonomia mas embleméaticos hoy, que rein
ventaron a sus pueblos y territorios a partir de la politizacion de
elementos étnicos e identitarios, son, sin duda, los/las zapatistas
en México y los/las kurdos/as en Rojava. Sus proyectos-autoné
micos subvierten la concepcion de territorio y las practicas de
territorialidades oriundas de sus propias concepciones politicas
iniciales. Las comunidades locateppspor excelencia del ejer
cicio pleno o efectivo de la democracia, se realizan politicamente
en la condicibn de comunalidades asociadas en un proceso de
reterritorializaciéon dinamica, con gurando una re nada red de
escalas que amplia la capacidad de articulacién y coordinacion
entre si a través de asambleas, consejos y organismos -nterme
diarios, creados desde abajo hacia arriba. Sus formas de rehacer
la comunidad estan basadas en premisas de autodeterminacion
gue con eren un arreglo complejo de libertades colectivas-e indi
viduales. Tanto el proyecto zapatista como el kurdo, frente a una



matriz comun de subalternidad y opresion creadas por la colo
nizacién y el imperialismo, apuestan por una heterogeneidad ét
nica, en la que participan diferentes pueblos, culturas, lenguas y
expresiones religiosas.

De esta manera, se ha sabido visualizar la autonomia a partir
de la diversidad o, para usar una expresion valiosa para los/las
anarquistas, a través de la asociacion, el apoyo mutuo y-la coo
peracion libre de singularidades. Eso es importante si tenemos
en cuenta que la autonomia, igual que la comunalidad, tiene que
darse entre iguales, incluyendo el aspecto sexo-genérico, cultural
y étnico. Si las diferencias se vuelven pretexto para el manteni
miento de relaciones de poder que reproducen subalternidades,
se corre el riesgo de convertir la autonomia en estatus de-privile
giados, como la democracia ateniense, sostenida por el trabajo de
mujeres y esclavos, lo comprueba.

Acerqguémonos con mas detenimiento a la experiencia za
patista que, al mismo tiempo que se enraiz6 en las tradiciones
comunitarias de diferentes pueblos chiapanecos, desbord6 hace
tiempo ya la simple nomenclatura de una autonomia indigena.
Iniciada por & insurreccidén zapatista de  en México, cuen
ta con afos de trayectoria y destaca por a rmar la viabilidad
y actualidad del horizonte libertario en su proyecto de adtono
mia, cuyos puntos de contacto no sélo la sitdan en las referencias
del comunismo anarquico de Ricardo Flores Magén y Emiliano
Zapata, sino que, también, trazan un paralelismo impresionante
con la experiencia ucraniana devlakhnovitchnade -

(Ornelas, : Archinov, ). Encontramos abundantes {ra
bajos sobre la autonomia zapatista (Aguirre, , ; Bran
caleone, a; Baronnet, Mora Bayo y Stahler-Sholk, , s6lo

para mencionar algunos), por lo cual nos limitaremos a puntuar
algunos de sus elementos centrales que, segun nuestra opinion,
aportan mas al didlogo con la teoria politica anarquista.

Los indigenas chiapanecos del Ejército Zapatista de Libera
cién Nacional (— ) recuperan territorios a partir de la guerra
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declarada al Estado mexicano en y, de esta manera, crean un
conjunto demunicipios autbnomos rebeldes zapatigtas— ),
nucleados en regiones autogestionadas por Juntas de Buen Go
bierno (¢ ). Estos territorios son habitados por indigenas-zapa
tistas y no zapatistas, situacién que ha ido cambiando de manera
dinamica desde que empez0 su proyecto, al ser el territorio zapa
tista un archipiélago de comunidades, partes de comunidades o,
incluso, familias que se articulan de manera discontinua. Lo que
aglutina a las poblaciones indigenas zapatistas de diversas etnias
en este territorio son las instituciones de autogobierno: asambleas
y consejos que coordinan acciones politicas, culturales, econémi
cas y de autodefensa en el aspecto de ineuencia y pertenencia.

Desde los afios noventa los zapatistas consiguieron colocar en
movimiento una forma de politica democratica que prescinde del
Estado, al considerarlo su antipoda. Eso fue posible, entre otras
cosas, por la socializacion de los medios de produccion y de los
medios de gestién y de administracion de la vida colectiva, el i
centivo al trabajo colectivo y la desmercantilizacién de la tierra, la
formacién de sujetos comunitarios concentrada en el desarrollo
de la participacion y del protagonismo polivalente, ademas de la
politizacion del asociativismo en red con intensa colaboracion de
la sociedad civil.

Hay que volver a subrayar que su autonomia, como se puede
notar, es fruto de un conjunto complejo de factores y se realiza
en un ambito que, como ya subrayamos, poco tiene que ver con
la autarquia que frecuentemente se le quiere atribuir. Se arma
progresivamente como resultado de un proceso histérico que ex
cede a los propios zapatistas, gracias a los lazos de cooperaciéon
e interdependencia sinérgicos que se establecen entre indigenas
de diferentes grupos étnicos, entre sujetos rurales y urbanos, en
tre indigenas y no indigenas, y nalmente entre la sociedad civil
nacional e internacional. Lo que encontramos en Chiapas es la
autonomia entendida como un fenémeno algoinstitucionde
una colectividad, que parte del ideal normativo no realizado de la



democracia moderna instrumentalizada por el Estado y el capital,
gue establece las prerrogativas y limites de su proceso de regu
lacion social conforme las condiciones internas y externas con
las que le tocd lidiar. Como es facil de ver, éstos son también |
principios nucleares del anarquismo como teoria politica.

Los y las zapatistas denominan a su proyecto en su-dimen
sion politica como “autogobierno”. Este concepto merece nuestra
atencién y puede ser de mucha utilidad para una critica teérica y
practica de las democracias estatales y capitalistas. La nocién mas
corriente de autogobierno, tal como es diseminada por lateori
politica y juridica de corte anglosajén corresponde al llamado
self-governamentnodalidades de administracion publica local
selectiva basada en la descentralizacidn de funciones o segmentos
del aparato estatal (Bobbio, et al., ). Su signi cado aliment6
dos movimientos aparentemente contradictorios, potencialmente
tensionados, pero funcionalmente convergentes: un conjunto de
proposiciones municipalistasy democratizantes y un proce
so de penetracion del aparato estatal en el tejido social para dar
cuenta de modo mas e ciente del problema del orden.

Sin embargo, lo que encontramos en Chiapas contrasta con
este entendimiento. No se trata de la capilarizacién del aparato
del Estado, mucho menos de la descentralizacion de sus-funcio
nes. Las instituciones del autogobierno zapatfsta< y * ,
consejos y asambleas) incorporan dinamicas tipicas de lo-que de
nominamos politica (delimitacién de canales de expresion de las
relaciones de poder para la produccion y manutencién del orden
social) en el interior de la propia vida social. La esfera politica no
se encuentra autonomizada, engendrando una l6gica propia que
domina y coloniza las otras esferas de la vida, especialmente a
través de la creacién de un aparato de poder en su cuerpo de es
pecialistas, como en el caso de los Estados modernos. Para los/las
zapatistas, las autoridades auténomas, es decir, los liderazgos que
asumen funciones temporales y rotativas en las instituciones del
autogobierno, estan sometidas a un régimen de control social que
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no sélo se basa en una ingenieria de pesos y contrapesos (pues
de hecho hay una comision de “vigilancia” del buen gobierno),
sino que esté regida por una concepcion ética de las relaciones de
poder, tal y como lo que dice el oximoron “mandar obedeciendo”.
Las funciones publicas asociadas al poder y a la autoridad son
vividas y asumidas socialmente como servicio publico. De ahi, las
autoridades deben servir al pueblo y no al contrario, segin rezan
los letreros en las entradas a las comunidades zapatistas: “Aqui el
pueblo manda y el gobierno obedece”

Recientemente, los voceros del movimiento zapatista cemuni
caron la disolucion de las y de los municipios rebeldes, noticia
gue trajo mucha inquietud entre los medios activisth® obs
tante, al contrario de lo que pueda parecer, no se trata del mero
fracaso del experimento de autogobierno zapatista. La decision
se baso en una larga reeexion llevada en el interior de las comu
nidades indigenas vy, ciertamente, es consecuencia de factores
complejos que podriamos traducir como el “costo” de la autono
mia en Chiapas. Lo que es mas importante destacar, sin embargo,
considerando lo expuesto en los comunicados, es que la razon
fundamental fue el diagnéstico de que lasyelas autoridades
municipales, a pesar de los mecanismos de control socialdel po
der politico, se estaban convirtiendo en estructuras verticales y
piramidales de poder, alejandose cada vez mas de las bases. Y,
para evitar justamente la formacion de lo que podria ser un Esta
do zapatista, se decidid conformar una red de comunidades auto
nomas que pasaran a tener en este espacio de articulacion un foro
permanente de coordinacion de acciones comunes, segun sus
necesidades y demandas, mas alla de las viejas circunscripciones
municipales. Dada la novedad, todavia es temprano para cual
quier evaluacion de impacto de estos cambios, lo que nos invita
a segquir el proceso para entender lo que pasara en los proximos
afnos. De todos modos, lo que nos puede llamar la atencién desde

Véanse los comunicados publicados a partir dele octubre de  en Enlace
Zapatista: https://enlacezapatista.ezin.org.mx/



la mirada acrata, es el instinto zapatista de “no hacer el Estado”
gue esta detras de sus Ultimas resoluciones, que nos recuerda las
dinamicas de la “sociedad contra Estado” descritas por Clastres,
las cuales se suelen encontrar en muchas tradiciones indigenas.

En esta perspectiva, el zapatismo de Chiapas fue uno de los
mas expresivos puntos de ineexion de la historia del eigiolo
sigue siendo hasta la actualidad, poniendo el debate sobre la auto
nomia en el centro de la reeexién politica de la izquierda antisis
témica contemporanea: en las vias de las coordenadas de la praxis
y las luchas indigenas por la autodeterminacion de sus pueblos
(Leyva, etal.,, ;Davalos, ; Gabriely Lopezy Rivas, ;
Lenkersdorf, ; Varese, ). De un modo inusitado, el za
patismo se mani esta como una especie de punto de encuentro,
de coneuencia, de encrucijada de ideas y experiencias provenien
tes de varias coordenadas del mundo que alli oreci6é con todo
el poder de su singularidad. “Chiapas, planeta Tierra” (Aguir

), es glocal. Conecta el legado de las seculares resistencias

amerindias con el desencadenamiento de una explosion de rebe
liones y protestas globales (Ludd, ) que se identi can como
altermundialistas o anticapitalistas.

En adelante, tomando en cuenta estas experiencias y €oncep
tualizaciones de la autonomia desde los mismos sujetos-indige
nas, nos concentramos en uno de los aspectos mas importantes
de la misma en el marco de su dimensién politicder@ocracia
radicaly elautogobiernginspirandonos, como hasta ahora, en los
cruces fecundos con el aporte anarquista.

Democracia radical y el autogobierno como negacion
del gobierno

Uno de los pilares de la autonomia social, como hemos mencio
nado, son instituciones politicas que propicien la gestion de asun
tos comunes de manera horizontal, evitando la reproduccién de
relaciones de poder jerarquicas. De ahi, pensar una autonomia en
su sentido libertario, es pensar necesariamente desde otra mirada
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la politica y la democracia, es degiien, cdmo y sobre qué deci
de,que potencialmente rebase la I6gica de mando-obediencia y el
concepto mismo de gobierno.

El autogobierno, la autogestion y la autorregulacion se presen
tan en este sentido, basicamente, como categorias analiticas Utiles
para reeexionar sobre los aspectos antisistémicos de la autono
mia, al enmarcarse en las luchas por la democratizaci@femn
tos anarquizante&s indispensable aclarar aqui nuestro entendi
miento sobre la cuestion democratica y su (des)vinculacion de
la forma Estado para poder entender el terreno de la autonomia
y del autogobierno como dimension de una “politica muy otra’ y
no introducir una confusién al asociar nuestra propuesta con el
discurso liberal estatalista.

De hecho, la forma liberal de la democracia se vincula con
el surgimiento del Estado moderno pensado como monopoliza
dor de la politica que, en nombre de un interés general abstracto,
expropia la capacidad social de decision y gestion de la vida en
comln y la convierte en una ilusoria participacion de individuos
aparentemente libres e iguales que eligen a los que deciden. El
pensamiento liberal, ademas, deslinda de manera premeditada lo
politico de lo econémico, castrando la politica de la cagdcie
ineuencia sobre las condiciones materiales de reproduccion de la
vida, al proponer el mercado como una plataforma neutrat y ob
jetiva de las relaciones sociales. De esta manera, la democracia,
en su sentido liberal moderno, seria en realidad profundamen
te antidemocratica, puesto que en ningln momento reconoce la
capacidad social de decisién sobre cuestiones clave de la vida en
comun, captandola y paralizandola mediante el sistema de nor
mas y procedimientos funcionalesstdtu quaburgués, en el que
lo que se decide, cémo se decide y quiénes lo pueden hacer esta
determinado por la clase dominante y limitado por la misma es
tructura del Estado moderno capitalista, sin importar quien tenga
el mando nominal del gobierno.



Aunado a eso, segun el pensamiento politico moderne euro
céntrico y autorreferencial, la democracia liberal se presenta como
el unico régimen y estructura institucional capaz de preservar la
“paz civil’ y las “libertades individuales” en sociedades llamadas
complejas, es decir, con un avanzado proceso de division social
de trabajo. Un régimen sustentado en la creencia mas o menos
implicita en su legitimidad derivada de su “compleja’ técnica or
ganizacional: sufragio universal, representacion, mandatos, alter
nancia en cargos decisorios, division de poderes, multgdicie
instituciones encargadas, pensamiento experto, etc. Este tipo de
produccién y operacionalizacion de deliberaciones en sociedades
de masas es justi cado por el argumento del “realismo” yag}t“p
matismo’, que admite la necesidad de transiciones mayoritarias
en el interior de los procesos de competicion entre las élites diri
gentes sin el supuesto uso de violencia, admitiendo y naturalizan
do la estrati cacién y jerarquizacién social.

Segun la visién libertaria, el Estado democratico, como un oxi
moron del “buen orden’, apoteosis moderna de la simbiosis entre
el Estado y la democracia liberal, no puede representar sustanti
vamente otra cosa mas que una adjetivaciéon ético-moral ame
nizadora de la més intima condicion de la forma Estado como
un modelo de relaciones sociales y, por su parte, un complejo de
instituciones, basado en la legitimacion y la naturalizacion de la
distincién entre quienes gobiernan y quienes son gobernados, lo
gue le permite controlar y monopolizar los medios de gestion
de la vida colectiva. La democracia, en este contexto, no es mas
gue una forma elitista de gestionar y administrar al “pueblo’, a
similitud de un rebafio, despojado de su capacidad politica acti
va (Proudhon, : Bakunin, ; Kropotkin, : Colombo,

; Ranciere, ). Asi que la democracia liberal moderna, un
sistema representativo legitimado por el sufragio, es fundamen
talmente demofébica (Aguiar, ). Como acertadamente decia
Ranciére (), es ine ciente o disfuncional frente a la activa
cion plena detlemosy es refractaria a su participacion concreta.
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Este analisis, sin embargo, ya estaba puesto con todas las letras
en Proudhon () en el sigle s, unido a la vez a la asocia

cién del gobierno con la sumisién de los asalariados por el ca
pital/propiedad. Por eso, como decian Kropotkin (; )y
Bookchin ( ), la base de una sociabilidad con potencia
lidad autbnoma es reactivar la capacidadddetospara asumir

el control directo sobre su propia existencia como colectividad
autodeterminada.

Queramos o0 no, la cuestién democrética es una de las princi
pales arenas discursivas y sociales en la que se dan los embates en
tre las fuerzas politicas organizadas en el mundo moderno. Y no
deja de ser un aspecto muy signi cativo y movilizador de ka pro
pia gramatica de los dominados y de los movimientos populares.
Se convirtié en una especie de “conector o conductor pluriversal”
gue canaliza la confrontacién entre distintas visiones de mundo
puestas en movimiento, pero, sin duda, a partir de coordenadas
epistémicas e institucionales dominantes. Una lectura libertaria
de la democracia, compartida por el anarquismo y los sujetos
autonémicos indigenas, necesita profanar su hegemoénica e in
guebrantable semantica liberal-procedimental (Agamben,),
centrandose en la con guracién de su identidad como autodeter
minacion colectiva, inseparable de una dimension territorial, que
permita regenerar o recrear los tejidos comunitarios, comunales
y lazos asociativos de relaciones colaborativas.

Si entre iguales todos se gobiernan segun sus propias normas
(auto-nomoy el estatuto de esa igualdad necesita ser garantizado
por el vinculo social-comunitario y, a la vez, alimentar dindmicas
de subjetivacion que estimulen la existencia o produccion-de di
ferencias/singularidades en su seno. En cierto sentido, disputar
los principios epistémicos del concepto de democracia, y a partir
de ella, con la promocién de la radicalizacién democrética de los
procesos, relaciones e instituciones sociales, podemosuaontri
con las luchas y movimientos populares en sintonia con el mas
consecuente horizonte emancipatorio de nuestro tiempo: aquel



en el que los oprimidos seran los protagonistas de su propia li
beracién. En estos términos, la democracia podra armarse en
correspondencia a la autonomia, manifestandose como obstaculo
a la reproduccion de la forma-Estado y la forma-capital.

La oposicién anarquista al Estado en cuanto base de la arqui
tectura politica moderna denuncia, como hemos visto, la simbio
sis perversa que vacia la democracia de sus elementos mas promi
sorios. Nuestro punto de vista pasa simultdneamente por la critica
de la reduccién de la democracia a sus dimensiones procedimen
tales en el régimen estatal representativo y por la progpetzi
un horizonte democratico que se coloque mas alla del Estado, un
horizonte que sea compatible con los origenes de la propia de
mocracia europea: la polis ateniense, que lejos de haber sido una
ciudad-Estado, era una ciudad democratica (ejemplo recuperado
por Bookchin para su propuesta del municipalismo libertario),
una republica en el sentido genuino: asociacion de ciudadanos
libres (Castoriadis, );y con las multiples experiencias ne eu
ropeas de regulacion social igualitarias y no jerarquicasg) com
mostramos en capitulos anteriores. Desde esta clave podemos
disputar el sentido de la “experiencia democratica’ contempora
nea y extraer de ella elementos para localizar la democracia en
distintas regiones de la vida social, donde el Estado perderia el
monopolio de su manifestacion y ubicacion. En este sentido, la
democracia “‘comunitaria”’ de los pueblos indigenas, igual que las
propuestas anarquistas que dialogan con ella, pueden brindarnos
algunas claves para reforzar la capacidad autbnoma y trarsgreso
ra de la politica “desde abajo”.

Si tomamos esto en cuenta, podemos poner en evidencia al
menos cuatro aspectos de lo que podriamos llamar una lectura
anarquista de la cuestion democratica contemporanea como una
de las “nuevas fronteras” de la cuestion social. Esto nos remite a
un concepto libertario de la democracia que se orientaria por:

a. Un complejo y no menos contradictorio movimiento-his
térico de diseminacion de la igualdad (al mismo tiempo
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representacion ideal y fendmeno social concreto), que
parte de la abolicion del régimen de privilegios innatos

entre los seres humanos, siguiendo hacia la abolicion de
todos los privilegios, y, en consecuencia, de todo ejercicio
de poder basado en este tipo de legitimidad;

. Un conjunto de valores antiautoritarios y antijerarquicos
que tanto alimentaron el citado proceso histérico como
fueron producidos por el mismo, autonomizado come no
dulo comudn del imaginario subalterno y paradéjicamente,
parte del imaginario elitista jacobino ilustrado;

. Procesos sociales concretos de realizacion de autonomias,
es decir, experiencias de constitucion de sujetos individua
les y colectivos socialmente capaces de autodeterminarse,
autogestionarse y autorregularse;

. 'Y en una dimension que puede ser tomada como “ lesé
co-politica’, un horizonte normativo en que la diferencia
cion entre quien gobierna y quien es gobernado es insig
ni cante, progresivamente reductible y prospectivamente
inexistente (Brancaleone, : ).

Con eso podemos construir puentes soélidos entre la democra
cia y la autonomia, entendiendo la democracia como una socia
bilidad emergente, como una forma de vida, y la democratizacion
como dinamicas socializadoras y de ampliacion de espacios de
libertad y participacién social que constituyen un pasaje signi
cativo y necesario de la heteronomia a la autonomia.

Esta democracia llamémosla radical puede expresarse
bajo diferentes formas y nombres, segun las diversas experiencias
indigenas y no indigenas, rurales o urbanas, etc., cuyo deromina
dor comun, sin embargo, es el caracter colectivo y/o comunitario,
participativo y directo, en clara diferencia con los modelosiindiv
dualistas, representativdi. revisamos diferentes estudios sobre
las formas de organizacion politica de diferentes pueblos indi
genas de nuestra América (Albo, ; Clastres, ; Combes,



; omson, ; Tzul, ; Diaz Gomez, ), formas que,
aunque pueden derivar de tradiciones de larga data, en realidad
son resultado de un proceso de adecuacion, invencién y cambio
permanente en el contexto de sus relaciones con los Estados-na
ciones latinoamericanos, veremos varias coincidencias que nos
permiten tejer una caracteristica general de las democracias en
curso en los autogobiernos (inter e intra) comunitarios.

Nociones como el “mandar obedeciendo” zapatista o el “no
puede mandarse solo” maya quiché ilustran una relacion especi
ca entre las bases y sus autoridades, en la que estas ultimas solo
ejecutan la decision tomada por la comunidad mediante formas
asamblearias: “un dirigente politico no podra hacer cambios o es
tablecer acuerdos sin consultar y sin escuchar la decision de la
asamblea; es una estrategia desde la cual las asambleas sujetan a
quienes nombran como autoridades” (Tzul, : ). La impor
tancia de la asamblea como fuente del popete(tig, donde
éste se entiende como capacidad de decision sobre asuntos con
cretos de la vida en comun y no como sumisién y dominacion
sobre el otroffotestals es crucial para entender el complejo equi
librio entre el mandato colectivo y el papel de las autoridaules,
estan sujetas a un control estricto de parte de las bases y pueden
ser cuestionadas y revocadas en cualquier momento. Ser autori
dad es rotativo y asumido como un cargo/servicio a la cemuni
dad, en el que el Unico bene cio personal seria el prestigio obte
nido por un buen desempefio de sus funciones. Sabemos, gracias
a la antropologia, que esta descon anza ante el poder, este modo
particular de lidiar con las autoridades en muchas comunidades
originarias esta asociado a una cosmovision que entiende lo que
llamamos la politica a partir de otra perspectiva. Lo que muchas
veces tomamos por fragilidad de estas comunidades “primitivas”
que, supuestamente, no supieron o no alcanzaron a proyectarse
histéricamente como imperios o Estados debe ser visto al revés:
son valores, estrategias y tecnologias sociales de contencion de los
mecanismos de concentracion de poder politico.
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Contrariamente a ciertas lecturas anarquistas delssiglgue
pensaban el poder en clave exclusivamente negativa (domina
cién), como algo externo, sindbnimo del gobierno o del Estado, y
consideraban que éste podia ser destruido y eliminado de la vida
social por completo, las visiones mas robustas de la critica anar
quista, igual que la de los/las zapatistas y tantos otros pueblos ori
ginarios, estdn mas preocupadas por controlar las relaciones de
poder, evitando que se consoliden como relaciones de domina
cion. Consideran importante entender como funcionan los me
canismos Yy estructuras de dominacion vigentes para superarlos,
sean cuales sean (lbafiez, ). Sin embargo, el reconocimiento
de la inevitabilidad y de la complejidad de las relaciones de poder
en cualquier sociedad no niega el hecho de que en la actualidad
es el Estado el que sigue siendo la mas poderosa manifestacion de
heteronomia en la esfera politica.

Para efectos practicos, el Estado y el gobierno muchas veces
fueron tratados como equivalentes. En el curso de luchas sociales,
frecuentemente son los agentes que representan las instituciones
gue antagonizan con los movimientos. Sin embargo, conviene
elaborar mejor sus semejanzas y diferencias. De modo general, la
ciencia politica justi ca la centralidad del marco estatal en cuanto
conjunto de instituciones que funcionan con legitimidad juridica
para garantizar el orden en una dada circunstancia territorial, al
ser también dotado de soberania en el plano internacional entre
sus “pares”. A su vez, el gobierno es la principal atribucion-del Es
tado en cuanto funcion ejercida para alcanzar sus objetivos. El
ejercicio de tales funciones puede ser prerrogativa de determina
do grupo social reclutado generalmente a través de alguna moda
lidad de sufragio. También es comun referirse al gobierno como
operadores en turno de las instituciones estatales. No obstante,
siendo por vocacion estadocéntrica, la ciencia politica tiere mu
cha di cultad (o poco interés) en comprender los procesos poli
ticos que desbordan el propio Estado y los agentes gubermamen
tales, especialmente aquellos que le oponen resistencia y niegan
su legitimidad.



Dado que nuestra propuesta es ampliar el concepto de-a poli
tica mas alla de la topologia del Estado, nos parece valida la pre
misa del gobierno como funcion social relevante, vinculada a la
produccién y reproduccion del orden social. Nuestro cuestiona
miento se dirige a las especi cidades histdricas asumidas por esta
funcion social. El gobierno, como materializacion de determina
dos agentes publicos, no deberia ser encarado como un fenémeno
dotado de universalidad, especialmente si pensamos en-forma
ciones sociales en las que la politica no se encuentra encapsulada
en el campo estatal, de sociedades sin 0 a pesar del Estado y, por
tanto, con funciones de gobierno (regulacion del orden) difusas
entre varias instituciones o esferas de la vida social.

Probablemente fue Saint-Simon, uno de los pensadores de ex
traccion socialista, quien realizdé una de las primeras criticas de
la moderna divisién social del trabajo y de la gestion social de |
vida colectiva (Cappelletti, ). Le debemos la distincion-en
fatica entre el gobierno y la gestién/administracién de las co
sas que atraviesa a varias corrientes socialistas del periodo. Para
Saint-Simon, el Estado, como organismo superior y destacado de
la sociedad, era plenamente prescindible, de modo que todas las
funciones de gobierno podrian ser realizadas y ejercidas por los
Unicos organismos considerados por él socialmente legitimos:
las unidades productivas, gestionadas por representantes de las
clases productivas. En tanto las funciones de gobierno eran di
fusas y estaban diseminadas por las mas diversas corporaciones
productivas, la politica perderia su condicién de espacio autono
mizado separado de la sociedad. En este sentido, se puede aludir
a un proceso de “despolitizacion” de las funciones de gobierno a
través de la disolucion de su centralidad tras la abolicion del Es
tado y la politizacion del trabajo socialmente Util, que pasaria a su
conversion a “simple” gestion y administracion de las cosas. Este
es el corazén de las propuestas modernas de reintegracién de la
politica a la vida social (Brancaleone, b).

En el seno de la tradicion anarquista el concepto de gobierno
fue concebido, segun la herencia sansimoniana, como sinénimo
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de dominacion de un ser humano por otro, la sumisién de-su vo
luntad y de su libre albedrio. Asi, por ejemplo, Proudi®ne

la democracia como distribuciéon de autoridad y la abolicion de
todo gobierno, puesto que:

Ser gobernado signi ca ser vigilado, inspeccionado, espiado, di
rigido, legislado, reglamentado, clasi cado, adoctrinado, sermo
neado, scalizado, violentado, estimado, censurado, mandado
por hombres que para ello carecen de titulos, ciencia y virtud.
Ser gobernado signica ser anotado, registrado, empadrona
do, arancelado, sellado, medido, evaluado, cotizado, patentado,
licenciado, autorizado, amonestado, contenido, reformado, en
mendado, corregido al realizar cualquier operacion, cualquier
transaccion y cualquier movimiento. Signi ca, so pretexto de
utilidad publica y en nombre del interés general, verseaallig

a pagar contribuciones, ser inspeccionado, saqueado, explotado,
monopolizado, depredado, presionado, embaucado, robado; des
pués a la menor resistencia, a la primera queja, ser reprimido,
multado, vilipendiado, vejado, acosado, maltratado, aporreado,
torturado, desarmado, agarrotado, encarcelado, fusilade, ame
trallado, juzgado, condenado, deportado, sacri cado, vendido,
traicionado y para colmo, burlado, ridiculizado, ultrajado y des
honrado. jEsto es el gobierno, ésta es su justicia, ésta es su moral!
(Proudhon, D).

Para Proudhon, en una sociedad de individuos y comunidades
libres, la regulacién social del orden deberia ser con gurada com
gestion y administracion de la vida por medio de los directamen
te involucrados. No habria espacio para un poder autonomizado
de la sociedad a modo del rey soberano frente a los subditos.

Es sintomatico que la como espacio politico y herramienta
de lucha por la emancipacion de la clase obrera, tuviera cemo ob
jetivo la promocion de una sociedad basada en el “autogobierno
de los productores” Expresiones como “autogobierno”y “produc
tores” en el medio socialista también merecen consideracion. Si
el gobierno es dominacién del ser humano por el otro, el Unico
gobierno legitimo es el gobierno de si mismo. Por lo cuak el au
togobierno parte de la premisa que los individuos se gobiernan y



ninguna instancia de regulacion de sus vidas puede existir sin su
consentimiento ni su participaciéon. A su vez, la nocién de “pro
ductores” es recuperada como una critica directa al salariado,
segun el anarquismo, la version moderna de servidumbre y es
clavitud, en la cual el trabajo es gobernado por el capital. S6lo ex
propiando los medios de produccion y reproduciendo las eondi
ciones de trabajo por via asociativa se realizaria una economia en
la cual aquellos que producen directamente bienes y servicios, y
no los duefios de los medios de produccion y propietarios, serian
reconocidos como los verdaderos productores. En este sentido, el
autogobierno es una propuesta anarquista para la superacién de
la forma Estado y de la forma capital. En su dimension politica
es la institucionalidad asociativa y federativa de los productores
organizados en espacios de trabajo y territorios (comunas), en los
que las funciones del gobierno se convierten en la gestion de las
cosas por las personas y se diluyen y diseminan en la sociedad.

De hecho, en el universo indigena esta subversion y negacién
del gobierno como agencia socialmente autonomizada e institu
cionalizada estatalmente puede ser localizada en el inicio-del en
frentamiento colonial cuando Felipe Guaman Poma de Ayala ha
bla de la idea del “buen gobierno’, retomada posteriormearte p
los zapatistas. El buen gobierno en el sentido indigena es aquel
gue sirve a la comunidad y obedece a los dictados de la colectivi
dad. Como autoridad, no se coloca por encima de aquellos a los
gue debe servir. La autonomia solo tiene sentido para diferentes
pueblos indigenas bajo este signi cado de autogobierno gue an
tagoniza con la politica estatal, al priorizar, ademas, la democracia
directa. Asi, el “buen gobierno” indigena, a medida que anula la
division entre los que gobiernan y los que son gobernados, coin
cide con la perspectiva anarquista del “no gobierno™

La idea del gobierno alude a la existencia de grupos destacados

gue gobiernan a otros o a las instancias donde se concentran de

liberaciones que comprometen la vida de una colectividad mas
amplia como parte del mismo cuerpo comudn, es decir, es una
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nocién intrinsecamente viciada e insu ciente para dar cuenta de
la realidad de un fendmeno de otra naturaleza: la libre asocia
cion. Si hay gobiernos, necesariamente hay gobernados, y el auto
gobierno sdlo puede ser un no gobierno, su ab(iicdicaleone,

a: ,traduccién nuestra, subrayado nuestro).

Como vemos, el mismo concepto de gobierno esta puesto en
duda, al cuestionar el anarquismo la l6gica de mando-obedien
cia y la existencia del gobernado, segun el lema: “no mandar ni
obedecer, no gobernar ni ser gobernado”. Aunque en los proyec
tos de autonomia indigena se use el vocablo de gobierno-o se ha
ble de “gobernarnos nosotros mismos’, no se trataria de ninguna
manera de una relacion jerarquica clasica entre gobernantes y
gobernados. De esta manera, la vision anarquista nos ayuda a en
tender el autogobierno como lo que en realidad es: una negacio
del gobierno.

%00

Vimos como los proyectos autonémicos indigenas y el pensa
miento anarquista entran en un rico dialogo, ampliando mu
tuamente sus alcances antisistémicos. Decidimos, en nuestra
reeexion sobre la autonomia, salirnos de la clasi cacién basada
en el reconocimiento estatal y nos concentramos en su horizonte
politico y las practicas concretas que, sin declararse explicitamen
te antiestatales y anticapitalistas, ponen en cuestionamiento a la
forma Estado y al capital, erosionando el principio del monopolio
de la politica, de la soberania territorial o de la violencia- legiti
ma, ensayando sus propias formas de democracia directa, econo-
mia comunitaria, educacion, justicia, control y defensa territorial
apuntando hacia la sustitucion de las funciones del Estado por
la autoorganizacion y la autogestién colectiva. No se trataria de
la vuelta a unos “usos y costumbres” anclados en la prehistoria,
ni de preservar purezas supuestamente heredadas de las antep
sados, sino de practicas y formas dinamicas que se adecuan a los



tiempos cambiantes y también a los sujetos no indigenas, y son
constantemente reinventadas con el objetivo de potenciar la ca
pacidad social de la autodeterminacion.

La autonomia se presenta, pues, como una negacion de la
ideologia de integracion a la institucionalidad del Estado y una
lucha por desprenderse de sus ambiciones monopodlicas,-al mis
mo tiempo que es un esfuerzo constante contra las estructuras
autoritarias y jerarquicas que puedan copiar las légicas estatales
y capitalistas dentro de los espacios y entre sujetos que se preten
den autonomosPara eso, movilizar la teoria anarquista nos ayu
da a identi car y potenciar los rasgos autonémicos anarquizantes
gue permitirian hablar de una emancipacion social en proceso,
al mismo tiempo que detectar tempranamente tendencias con
trarias que se puedan reproducir internamente. En este sentido,
los pueblos indigenas son acompafados por los/las anarquistas
gue extienden el principio de autonomia mas alla de la cemuni
dad indigena para aplicarlo a todo tipo de colectivos subalternos,
entendiendo la autonomia como condicién indispensable de la
anarquia, es decir, de un orden social sin coercion ni jerarquia.

Si lo que llamamos coloquialmente como democracia esta
muy lejos de las promesas y valores emancipatorios vinculados
con la modernidad, es en el autogobierno como expresion poli
tica de la autonomia donde encontramos las posibilidades mas
promisorias de la democratizacién real. Ha sido entre las-pobla
ciones subalternizadas por el capitalismo y por el colonialismo,
como pueblos indigenas, comunidades negras y trabajadores de
sectores populares, donde las categorias “autonomia’ y “autogo
bierno” se han materializado en sujetos y procesos de liberacién
mas prominentes. Nos parece crucial cuestionar las bases sobr
las cuales estan asentados los dominios y el estatuto de la politica
y de la politicidad en la modernidad. El Estado como ambiente
sine qua nowlel orden, de la civilizacién, de lo publico y del bien
comun, requisito epistémico inherente de las teorias politicas
corrientes (incluido, lamentablemente, el marxismo practicado
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hegemdnicamente), en realidad, ha sido sobreestimado en cuanto
a su importancia en la reproduccion del orden social (Graeber,
; Scott; ).

En este sentido, el Estado se mani esta no s6lo como un pro
blema politico, sino como un verdadero “obstaculo epistemologi
co’, como indica el marxista libertario de Bolivia, Luis Tapia: “Hay
ideas que impulsan la investigacion y dan cuenta de la riqueza de
lo real y otras que, mas bien, funcionan para cerrar la resexion y
recortar el horizonte de reconocimiento y conocimiento de al
gunos aspectos de la realidad, se vuelven un obstaculo cognitivo,
algo que a la vez engafia (reduce) en tanto no permite ver y pensar
ciertas dimensiones de lo real’ (Tapia, : ). Implosionar el
consenso que reproduce el estadocentrismo y la estadolatria en
las teorias vigentes es esencial para liberar nuestras paosibilida
des de andlisis e imaginacion, favoreciendo el reconocimiento de
otras formas de vida y existencia en eorecimiento ahora mismo,
concomitantes a la realidad estatal-capitalista dominante.

Finalmente, nos preguntamos: si es tan claro para los y las que
siguen el raciocinio de la critica econémica de Marx que el capital
no puede ser reformado, que las relaciones sociales que le engen
dran son relaciones de alienacion y explotacién del trabajo, que el
modelo econdmico actual necesita ser superado para dar origen
a otra modalidad de organizacion de produccion y de consumo
fundada en el valor de uso, ¢,por qué tantos/as se niegan a aplicar
este raciocinio a los imperativos de la dominacion politica cons
titutivos de la forma Estado y pensar la politica mas alla de las
fronteras estatales en clave emancipatoria? ¢ Por qué este fetiche
del Estado?






Esténcil, Asuncién, Paraguay, Autora de la foto: Gaya Makaran.



Capitulo V

"Sembradoras del viento."
Las anarquistas y la emancipacion de la
mujer - aprendiendo de las abuelas

Sembramos al viento, no importa adonde, fa ar
monia interior de los sofiadores y apostoles del
individualismo y de la solidaridad humasgara

los que tienen ojos para ver y oidos para entender.

M L M,
Amai e... ndo vos multipliqueis

Hastiadas de pedir y suplicar, de ser el juguete, el
objeto de los placeres de nuestros infames explota
dores o de viles esposos, hemos decidido levantar
nuestra voz en el concierto social y exigir, exigir
decimos, nuestra parte de placeres en el banquete
de la vida.

Nuestros propdsitasimero,
el deenerode ,enLaVoz
de la Mujer( 2)

En los capitulos anteriores, intentamos dar cuenta de la presencia
y la participacion de las anarquistas en todas las ideas y experien
cias relatadas; sin embargo, sospechamos que afadir la muleti
lla de un “las” o mencionar algunos nombres aislados, no pue

de sustituir un analisis mas detallado de la lucha de las mujeres
en el anarquismo. Sobre todo, si tomamos en cuenta el caracter
antipatriarcal de su critica que denuncia la especi cidad de la
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dominacion y la explotacion sufridas por ellas. Desgraciadamen
te, no nos es posible en este tomo abordar el tema del anarcofe
minismo! actual y otros feminismos autonomos de rasgos-liber
tarios en América Latina tal y como se lo merecen. Despachar el
tema en unas pocas lineas tan sélo para tenerlo “incluido’, como
se suele hacer dltimamente por la “correccion politica’, no nos
parece ni justo ni honesto. Seria en un préximo libro en que se
expondrian, con todo lujo de detalles y la profundizacion teérica
necesaria, los resultados de una investigacion-colaboracién ana
cofeminista que esta en curso. Por ello, en el preseitidade
cidimos acercarnos primero al pensamiento y accién de nuestras
abuelas, anarquistas latinoamericafessredactoras dea Voz de

la Mujeren Argentina; Maria Lacerda de Moura, anarquista indi
vidualista en Brasil; y las “polleras libertarias”, anarquistas cholas
en Bolivia

Anarquismo y feminismo - ¢ sinénimos?
Sin duda, el movimiento de mujeres (incluyendo a las no cis o0 he
teronormadas) ha sido uno de los protagonistas mas importantes
de la ultima década de movilizaciones y luchas sociales, represen
tado, mayoritariamente, aunque no solo, por el feminismo en toda
su diversidad de corrientes, que ha destacado por su masividad,
creatividad y radicalidad, ademas de tomar la forma de upa ten
dencia internacional compartida. Desde la marea verde argentina
que irradio en toda la region, la toma de facultades en la Univer
sidad Nacional Autbnoma de Méxi€of ) por las Mujeres Qr
ganizadas, los encuentros convocados por las Mujeres quaLuch
zapatistas, la huelga de mujeres y las multitudinarias marchas del
M, hasta la irrupcién feminista durante el levantamiento popu
lar chileno y el colombiano, el Gltimo lustro ha sido marcado por

Existen diferentes usos, desde anarcofeminismo, anarcafeminismartesjuis
mo feminista o feminismo anarquico. En el presente capitulo vamos a patatira
anarcofeminismo siguiendo el uso de algunas de las autoras que citamolsasin em
go, no rechazamos las demas propuestas.



consignas como “Ni una menos’, “Vivas nos queremos”, ‘Aborto
libre”, “Despatriarcalizacion” (Makaran y Ramos, ).

Entre la variedad de corrientes feministas, podemos destacar
una amplia y diversa gama de colectivos/as e individualidades que
se distancian del feminismo institucional, tanto el de laaga, d
como el surgido de las movilizaciones recientes, apostando por
la autonomia y la autogestién como formas de relacién y cons
truccion colectiva. Esta autonomia se revela, por una parte, en
su recelo frente a los entes estatales y de lague promueven
una agenda de derechos en el marco exclusivo de la participacion
institucional y del legalismo de la democracia liberal. Por otra
parte, reside en el caracter potencialmente antisistémico de sus
planteamientos, sus formas radicales y subversivas de expresion
y de accidn, junto a la puesta en marcha de sociabilidades emer
gentes (y , ) e, incluso, instituciones propias enfocadas
en brindar apoyo, seguridad y justicia frente a la inoperancia o la
complicidad criminal de las instituciones estatales. Es alla donde
encontramos una fuerte ineuencia del anarquismo que coneuye
con estas logicas y practicas feministas, profundizando su carac
ter critico frente al Estado y al capital (Makaran, b).

Esta “anarquizacion” de los contenidos y las acciones-del fe
minismo, sobre todo el autbnomo, nos pueden llamar poderosa
mente la atencién. Igual que en el caso de las luchas indigenas,
las luchas de las mujeres se vinculan intuitiva y espontaneamente
con la anarquia e infunden al anarquismo un soplo de energias
renovadas, al mismo tiempo que el anarquismo aporta al feminis
mo una mirada antisistémica. Este encuentro entre feminismo y
anarquismo, como asegura Peggy Kornegger: “es importante por
gue una comprension del feminismo como anarquismo nes po
dria catapultar a las mujeres desde un reformismo de soluciones
provisionales hacia una confrontacion revolucionaria en contra
de la esencia de las politicas autoritarias” (Kornegger, ).
Segun la autora anarquista, para “hacer caer” el patriarcado es ne
cesario saber qué es y cuales son las instituciones y laneslaci
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de poder que lo sustentan, es decir, tener una mirada prefunda
mente anarquista de la dominacion sin la cual el feminismo corre
el riesgo de convertirse en el complice del patriarcado empresa
rial y estatal:
Feminismo no signi ca poder empresarial femenino ni una mu
jer presidenta; signi ca ausencia de poder empresarial y ausencia
de presidentes. Las Enmiendas para la Igualdad de Derecho, no
transforman la sociedad, sélo les dan a las mujeres el "derecho”
de ingresar a una economia jerarquica. Desa ar el sexismo sig
ni ca desa ar toda jerarquia econémica, politica y personal; en
otras palabras, signi ca una revolucion anarco-feminikiar-(

negger, ).

Aunque la relacion entre el feminismo y el anarquismo podria
parecer obvia, nunca es demasiado profundizar en este aspecto,
frente a los cuestionamientos, ya historicos, que (re)aparecen, mu
chos desde el mismo campo anarquista, sobre la presunta redun
dancia de los términos y el posible caracter innecesario y hasta
divisorio de la apuesta anarcofeminista. Como dijo la anarquista
de Irlanda, Kathleen O’'Kelly, en su ensayo "Feminismo y anar
quismo" de  :“Anarquismo y anarcofeminismo son lo mismo,
el segundo solo enfatiza el feminismo que hay en el primero’
(O'Kelly, ). Esta frase, simple pero contundente, expresa tan
to el caracter intrinsecamente feminista del anarquismo, como,
al mismo tiempo, la necesidad de la “redundancia’. Asi, el anar
cofeminismo resalta y problematiza los aportes del anarquismo
a la emancipacion de las mujeres y otras personas feminizadas, a
la vez que vigila la coherencia de sus practicas. El pensamiento
interseccional enriquece la mirada “clasica’ del anarquismo sobre
“los oprimidos”, al tiempo que la critica antiestatal y anticapitalis
ta le es necesaria al feminismo para entender lo que realmente es
el patriarcado.

Deirdre Hogan, en “Feminismo, clase y anarquismay, (

llama la atencion sobre esta necesaria unién de enfoques, puesto
gue, segun ella, el nal del sexismo no llevara necesariamente al



nal del capitalismo, de la misma manera que el sexismo puede
continuar incluso después del capitalismo, habiendo sido-aboli
da la sociedad de clases. Asi, la mirada de clase es insu ciente
para entender la especi cidad de la opresion de las mujeres por
el patriarcado: “la experiencia de clase esta diferenciada por sexo’,
igual que el enfoque de género no basta para denunciar la explo
tacion de mujeres por el capitalismo: “la experiencia del sexismo
esté diferenciada por clase” (Hogan, : ).

Podriamos decir: si el anarquismo como visién de mundo
cuestiona todo tipo de “arché” establecido que gura como es
tructura de dominacion, sus dimensiones politicas y econémi
cas no pueden subordinar los factores sexo-genéricos, culturales,
étnicos-raciales, etarios, etc., que también contribuyen a-la pre
servacion de formas contemporaneas de opresion. De ahi, entre
las luchas de las mujeres y la anarquia, entre el feminismo y el
anarquismo, existen necesarios e importantes puntos de contacto
gue, como mencionamos, permiten radicalizar las miradas y las
practicas feministas, al mismo tiempo que radicalizan el anar
quismo como tal, haciéndolo mas coherente y consecuente con
sus principios.

Dicho todo esto, es menester subrayar, sin embargo, que el tér
mino “feminismo” empieza a ser usado por las anarquistas ape
nas a partir de la década de los sesenta, cuando se populariza el
vocabloanarcofeminismg@Tejero, ) y, mas recientemente, se
reivindica también como eharcAfeminismd@Bottici, ). Este
ganaria mucha fuerza y expresion via el movimiento anarcopunk
en los y (Marques, ), llegando a postularse como
una de las corrientes internas del anarquismo. No obstante, es un
hecho demostrable que muchas de las pautas importantes que
alcanzaron destacar en los sesenta ya eran centrales para las mu
jeres militantes anarquistas y obreras en los albores delssjglo
como lo vocalizara muy bien Emma Goldman (s/f; ; ).

Como veremos mas adelante, las anarquistas se adelantaron y re
basaron todas las llamadas olas del feminismo, nombre que ellas
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mismas rechazaban para distanciarse de las mujeres burguesas
y sus luchas por la inclusion en el sistema de dominaéén.

esta manera, nuestro debate sobre el anarquismo y el feminismo
como sinénimos tiene que tomar en cuenta el contexto histérico

y el signi cado que daban “las abuelas” a estos términos, que no
son los mismos que en la actualidad. Nos sirve para recomlar g

el feminismo que queremos vincular con el anarquismo de nin
guna manera puede ser institucional, burgués ni sistémico, menos
hembrista o esencialista.

Ahora bien, la historia del anarquismo es también la historia
de las mujeres anarquistas, aunque hasta hoy en dia la imagen
predominante del movimiento sigue fuertemente masculinizada,

a pesar de los cada vez mas numerosos trabajos que ponen el foco
en la participacién femenina en la historia general de las ideas
y de las luchas sociales. En realidad, la presencia de las mujeres
en las las anarquistas ha sido considerable, sea como proletarias
organizadas en el marco del movimiento sindicalista, sea como
individualidades, pensadoras, artistas, dinamiteras y guerrilleras.

Basta revisar el pesado tomd.de magonistade Rubén Tre
jo ( ) 0 el “alfabetolibertarias en América del Sur. De la A a
la Zde Cristina Guzzo (), por ejemplo, para darse cuenta de
la enorme cantidad de mujeres anarquistas tan solo en América
Latina. Muchas, por ejemplo, la icénica Louise Michel deda Co
muna de Paris, eran atraidas hacia la “Idea” por su apuesta eman
cipadora, igualitaria y libertaria, en la que, en teoria, su condicion
sexo-genérica no era motivo de discriminacion, subordinacién o
condena moralista, y veian en la liberacién humana su prepia li
beracion, sin necesidad de una lucha especi ca “de mujeres”. De
ahi, algunas de ellas no tenian una agenda propia y sus interven
ciones tedricas y de accion directa no diferian en contenidos y
formas de las llevadas por sus comparieros varones.

Por ello vamos a entrecomillar la palabra feminista en referencia a agupka
riencias pasadas de las mujeres anarquistas, por ser un anacronisjue permite
entender la conexion entre esos planteamientos y el femimistdoomo, incluido
el anarcofeminismo actual.



Sin embargo, paralelamente al desarrollo del feminismo
burgués, también en las las anarquistas empieza a surgir el
cuestionamiento de las relaciones patriarcales y dominacion y
explotacién especi cas ejercidas sobre la mujer tanto por el Esta
do-capital, como por los mismos hombres, compafieros de clase.
Las libertarias empiezan a ver la necesidad, por una parte, de un
activismo autonomo emancipado de la tutela masculina,-adap
tando el lema revolucionario del proletariado que se liberara sélo
por esfuerzo propio, un activismo que tome en cuenta, ademas,
sus propias necesidades, inquietudes y deseos. Esto no signi ca
que empezaran a dedicarse exclusivamente al “tema femenino’,
al ser todas versétiles en cuanto a sus aportaciones, pero si que
promovieran enfoques que hoy podriamos llamar “feministas” o
“anarcofeministas”.

A partir de la década de los afios ochenta del stgltene
mos personajes como Soledad Gustavo (Teresa Mafié Miravet)
y “la Virgen Roja barcelonesa” Teresa Claramunt, en el caso del
territorio espaiol, junto con Voltairine de Cleyre y Emma Gold
manr® en Estados Uniddspor ejemplo, cuyos textos eran-pu
blicados y ampliamente discutidos por las y los anarquistas en
América Latina. Paralelamente, surgiran en diferentes partes del
globo sindicatos, asociaciones, érganos de prensa, como también
individualidades de mujeres anarquistas que incorporaran-la cri
tica “feminista’, entre éstos, el periddico argentiaoVoz de la
Mujer, pionero en Ameérica Latina y el mundo, o la organizacion

En su tiempo, Emma Goldman ¢ ) fue llamada por la prensa estadeuni
dense “la mujer mas peligrosa de América’. De familia jndécda en Lituania, que
formaba parte del Imperio ruso, emigrada a Estados Unidos y ciudadanardel mu
do,, Goldman impact6 con su propaganda y su vida a generaciones de asarquista
“latinoamericanas” y hasta hoy en dia ejerce una insuencia seductorapgaen
el movimiento anarcofeminista. Su persona y su obra fueron recuperadas po
feminismos de la década de los sesenta como precursora de la emancipacion se
xo-afectiva de la mujer. Véase Goldman, s/f;;

Sin duda, otra de las mujeres anarquistas icénicas de Estados Unidos femrLucy
son, hija de una ex esclava negra mexicana y un indigena Creek. Sin emtmargo, seri
dificil cali carla como representante de la ola “anarcofeminggaido a su apuesta
por la perspectiva de clase en cuanto a la emancipacion femenina y sus criticas al
enfoque de género que tomaron cuerpo en varias divergencias con EmmarGoldm
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Mujeres Libregn Espafa durante la guerra civil de

Aungue algunas autoras u organizaciones fueron destacadas mas
en términos de visibilidad y un amplio espacio de circulacién glo
bal, frecuentemente debido a su lugar de enunciacion “céntrico’,
no cabe duda de la importancia de personajes anarquistas “del Sur
global” que hasta hace poco eran ilustres desconocidas y de las
cuales actualmente se estan redescubriendo su legado escrito y su
activismo, como es el caso de Maria Lacerda de Moura en Brasil
(Leite, ; ) y de Petronila Infantes en Bolivia, entre otras
gue recuperaremos para nuestro estudio.

La reaccion de los varones anarquistas frente a las iniciativas
femeninas ha sido ambigua (Palomera, ). Por una parte, ex
cepto Proudhon, misdgino confeso, y algunas propuestas tem
pranas y aisladas de “socializacién/colectivizacion de mujeres”, al
igual que de los medios de produccioén o las propiedades, se acep
taba y promovia la emancipacién femenina, su igualdad frente
al hombre y su participacion en el movimiento anarquista, al ver
gue el conservadurismo y el oscurantismo de las mujeres, ma
dres y esposas, promovido especialmente por la Iglesia, impedia
el progreso de la humanidad y entorpecia la lucha de los trabaja
dores. Asi, Malatesta y Pietro Gori, entre otros, apoyasideas
“feministas” en sus diarios y articulos y abrieron espacios para las
publicaciones de las mujeres. Algunos, como Bakunin o Giovanni
Rossi, uno de los fundadores de la anarquista Colonia Cecilia en
Parana, Brasilgstimulaban la practica de relaciones sexo-afecti
vas basadas en el amor libre que desa aban su posicién-del ma
cho propietario y liberaban a sus comparneras de la pertenencia
monogamica al varén.

Precisamente, Rossi compartia la mirada “anarcofeminista” in
terseccional de la dominacion, equiparando el sexo con la clase.
Segun esta mirada, los varones, depositarios de los privilegios, no
los proporcionarian por si solos, igual que la clase dominante no

Véase Rossi () y Bakunin en su famosa carta a su hermano Pavel dedis
ponible en: https://www.marxists.org/portugues/bakunin/ / / .htm



cederia por si misma a los reclamos de las clases desposeidas. De
ahi, llamaba a llevar los valores anarquistas hasta sus Ultimas con
secuencias que, en este caso, conducirian a la emancipacion total,
no sélo econdmica, de las mujeres por obra de ellas mismas:

Se arma que la revolucibn social emancipara
econémicamente a la mujer. Es oportuno preguntarse: fa mu
jer econémicamente emancipada, ¢ podrd, por la fuerza de esto,
emanciparse de los preconceptos morales, de la tirania afectiva
del hombre? [...]La duda se impone entre muchos anarquistas
gue se muestran como los mas fervientes defensores de-la liber
tad, pero que en materia de amor son como musulmanes o cosa
parecida, hasta el punto de mantener a sus mujeres alejadas del
movimiento social [...] Es natural que sea asi, pugpst@l sexo
corresponde a una clase sogisil.como cada clase luchd siem

pre por sus intereses y nunca para emancipar a una clase que le
estuviese sometida, asi los hombres que hoy se satisfacen de la
propiedad exclusiva de sus mujeres, nunca propugnaran i con
sentirdn una emancipacion econdémica que la pondria en peligro
[...] O las ideas de los hombres cambian, o las mujguesya no
podran ser animales graciosos y benigmeberan prepararse a
entablar por ellas mismas la Ultima batalla para integrar a toda
la humanidad en una libre asociac{@iovanni Rossi, citado en
Rodrigues, : ,traduccion nuestra, subrayado nuestro).

De esta manera, podemos encontrar entre de los varones anar
guistas mas voces y analisis que se preocupaban por la emancipa
cion femenina y apoyaban iniciativas autbnomas de las anarquis
tas; sin embargo, no es nuestro objetivo analizarlas puesto que
priorizamos las voces de las mismas anarquistas, sin necesidad de
ser legitimadas por la voz masculina.

Por otra parte, més alla de las incoherencias entre el-discur
so/ideal y las practicas machistas dentro de sus hogares y organi
zaciones, los anarquistas veian con descon anza la formacién de
organizaciones femeninas paralelas, igual que sus publicaciones
auténomas, como practicas posiblemente divisionistas o separa
tistas, acusando a las mujeres de debilitar el movimiento: Even
tualmente, la emancipacién femenina guraba como parte del
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programa anarquista general, aunque en la practica suboadinad

a la tutela masculina (una contradiccion en si) y reducida a-aspec
tos laboral€sy de participacion, frecuentemente sin cuestionar
las relaciones sexo-afectivas, el tema del trabajo doméstico, los
cuidados o la salud reproductiva. Como veremos, seran las mis
mas mujeres anarquistas las que interpelen a sus compafieros al
respecto y formulen una critica sisteméatica de las inconsistencias
dentro del movimiento, llamando a la correspondencia radical de
sus précticas con su ideal.

A continuacion, revisaremos aportes de algunas “abuelas anar
quistas” que vivieron, lucharon y crearon en América Latina en
pos de la anarquia y la emancipacion de las mujeres, en cone
Xién con sus contemporaneas de Europa y Estados Unidos, pero
enraizadas en una realidad propia, la alebrijesca complejidad
latinoamericana.

“Feroces de lengua y pluma™un breve acercamiento a
nuestras abuelad:a Voz de la MujerMaria Lacerda de
Moura y las Polleras Libertarias

Aungue sintamos vivir tiempos inéditos, en realidad, tanto el
mundo nuevo que llevamos en nuestros corazones, a decir de
Durruti, como la opresion que sufrimos, tienen su historia, so
MOS SuU consecuencia y a veces su paradoja. Para darnos cuen
ta de ello y hacer nuestras las ensefianzas del pasado-presente,
proponemos aprender de las mujeres anarquistas que lucharon
ferozmente por la libertad de sus cuerpos y sus vidas, contra to
dos los poderes, incluido el de sus propios compafieros.-La po
tencia de sus escritos y de su incesante accion directa, la rebeldia

En este sentido, encontramos diversas contradicciones entre ladadidie la
clase trabajadora y el factor “de género’, como el rechazo por tea@dos anar
cosindicalistas a la incorporacion laboral femenina por convertiedgdo a sus
in mos sueldos, en la competencia del obrero varén y cuya presencia sesvia a lo
patrones para justi car el empeoramiento de las condiciones laboralesrims a

La expresion “feroces de lengua y pluma” proviene del nimgeda Voz de la
Mujer ( D).



de su lenguaje, el desplazamiento terco de los lugares asignados
y la negacion constante de la amputacion del deseo impuesta por
la sociedad puritana en todos sus estratos, son una herencia mas
gue bienvenida en el feminismo actual. Y aunque sus nietas anar
cofeministas las llevamos bien pegadas a la piel, nunca esta de
mas evocar sus palabras y acciones para inspirarnos, para volver a
enraizarnos y a rmarnos, y recuperarlas para las demas mujeres
en lucha.

Conscientes de la multiplicidad de referencias posibles de
mujeres anarquistas que aportaron tanto a la lucha y teoria anar
quista en general, como a la problematizacién del anarquismo
desde la mirada sexo-genérica, hemos decidido reducir nuestro
analisis a tan sélo tres ejemplos latinoamericanos, desgem
punto de vista signi cativos, de intervencién “feminista’ desde el
anarquismo. De ahi, nos basaremos en la actuacion de las muje
res reunidas alrededor del periédicaVoz de la Mujede Ar
gentina ( - ), en los escritos de la anarquidteasilefa
Maria Lacerda de Moura (- ), ¥ en la experiencia de las
“Polleras Libertarias” de la Federacion Obrera Femenina de Boli
via (- ), para ordenar sus aportes segun cinco ejes prin
cipales:() la critica del feminismo burgués de la época desde
una apuesta antiestatal y anticapitaliaja interseccionalidad
(clase, género y etnia) y la rede nicién del trabajo mas alla del
reduccionismo del “proletariado fabri’;) la atencion sobre el
cuerpo, el deseo sexual y los derechos reprodudtjvias socia
bilidades emergentes y los afectos dentro de la organizacian;
critica interna al movimiento anarquista en cuanto a las practicas
patriarcales/machistas de sus integrantes. Veamos.

Es cierto que Maria Lacerda de Moura siempre fue muy cuidadosa con la asuncion
de etiquetas e identidades, a su juicio, potencialmente esencilstpssar de su
pelea con compafieros de su propio campo politico, por estas y otras razores, es i
negable su aportacion al anarquismo mediante hechos y escritos. De modb que a
la consideraremos, por los colores y contenidos de sus discursos y suitiaa po
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Ni dios ni patron ni maridol-a Voz de la Mujemperiédico
comunista anarquico (- ), Argentina  °

Primer periodico anarquista de la corriente del comunismo-anéar
quico editado exclusivamente por mujeres que, con el lema “Ni
dios ni patrén ni marido”, abria el anarquismo a la critica “femi
nista” Editado en Buenos Aires, circul6 también en La Plata y
Rosario, siendo distribuido entre las mujeres proletarias;-de ca
racter semiclandestino por su apoyo confeso a la propaganda por
el hecho. Durante el afio de su existencia lograron editarse nueve
nameros (el primero del de enero de y el altimo el de
enerode ), conun tiraje de de entre mil y dos mil ejemplares.
Como rezaba la leyenda en su portada: “salia cuando podia’, sus
tentado materialmente por las suscripcidhgsdonaciones vo
luntarias. Entre las mujeres vinculadas al periédico encontramos
a Virginia Bolten (Prieto et al., ), considerada su principal
impulsora, Pepita Gherra, Teresa Marchisio, Irma Ciminaghi, Ana
Lopez, Maria Calvia, Josefa Martinez y otras autoras que publica
ban en su mayoria bajo seudonimos, todas ellas procedentes de
la clase obrera. Como indica la investigacién de Maxine-Moly
neux (), otra version del peridédico con el mismo nombre fue
publicada por Bolten en Rosario en vy, tras su expulsion de
Argentina en el marco de la Ley de Residencia en aparecie

ron algunos niameros dea Vozen su exilio en Montevideo. Para

Para conocer més sobre la revista y sus redactoras véase la ieDiosga ni
patron, ni maridogdirigida por la espafiolaaura Mafia yestrenada en Argentina en
. Se pueden revisar también los siguientes titdlgneux ( ); Prieto
etal. ().

Al nal de cada nimero aparecia la lista de los y las suscriptoras que elegian para si
mismos/as sugestivos seudénimos, frecuentemente burlescos, poo:gjmomue
desea cargar un cafién con cabezas de los burgueses, Una que esta en el camino de la
Verdad, Dos locos, Viva la dinamita, Uno que fuma sin estampilla, $sbdencopas,
Uno que quiere el amor libre, Una serpiente para devorar burgueses, Unartpae pi
libre, Una anarquista, Un amigo de las mujeres, Uno que desea hacehasldei
carne burguesa, Un explotado, Prostituta, Un grupo de miserables, &na gteci
sa curas ni jueces para casarse, Satanas contra todo lo existente y con, &lnaapital
mujer rebelde, Nifia Libertad, Una que cap6 un fraile, etcétera



nuestra investigacion, analizaremos los contenidos de la primera
edicién del periédico, correspondiente al periode

El contexto del surgimiento del grupo de mujeres anarquistas
gue fundarorLa Vozmerece ser tomado en cuenta. Se trata de las
Gltimas décadas del sigle en Argentina, marcadas por las-ma
sivas inmigraciones europeas, sobre todo de italianos pbspgii
eslavos, y por el desarrollo de las industrias en las principales ciu
dades portuarias y, como consecuencia, por el crecimiente verti
ginoso del proletariado urbano con la simultdnea precariedad de
las condiciones de vida. Los barrios obreros precarizados multi
lingles y pluriculturales se convierten en un barril de pdélvora po
litica, al ser un territorio de ineuencia y difusion de las ideologias
subversivas que acompafiaban a los migrantes, incluido el anar
guismo. Asi, el surgimiento d& Vozcorresponde a un contexto
de eorecimiento y expansion del movimiento anarcosindicalista,
como también de anarquistas individuales y de la propaganda por
el hecho, periodo de intenso activismo y agitacion politica y de
auge de la prensa anarquista de numerosas, aunque efimeras, pu
blicaciones. El anarquismo que se desarrolla en aquel tiempo en
Argentina tiene una impronta europea indiscutible, sin embar
go, se adapta a las condiciones especi cas del pais de recepcio
tanto econdmicas, politicas, como culturales. Es un anarquismo
migrante, internacionalista desde la composicion misma de sus
integrantes y caracterizado por la precarizacion de las condicio
nes sociales de la clase obrera “extranjeriZagla2 buscaba en
raizarse y encontrarse en un nuevo lugar de vida. Si en el caso de
los varones su situacion era dificil, las cosas empeoraban todavia
mas para las mujeres. Eran ellas las que llevaban a cuestas el peso
de los cuidados, del acondicionamiento de los nuevos hogares,
de la precarizacion del mercado de trabajo que las hacia sufrir
desempleo, pagas in mas o dedicarse directamente al trabajo

Basta mencionar la Ley de Residencia de, con versiones en varios otros-pai
ses americanos, que preveia la extradiciéon de los proletagi@tes acusados de
actividad politica subversiva.
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sexual, ademas de soportar diversas violencias contra sus cuerpos
y su libertad, tanto de los patrones como en sus hogares.

Es indudable su importancia para nuestro andlisis, por ser un
esfuerzo colectivo, precursor a escala latinoamericana, si RO mun
dial, de la construccion de la autonomia femenina dentro del mo
vimiento proletario que, al mismo tiempo, rebasaba el discurso
clasista e introducia una atrevida mirada interseccional que sera
recuperada y ampliada en los tiempos actulade¥ozconstitu
ye también un ejemplo importante de colectivizacion del pensa
miento y organizacion “anarcofeminista’, lo que veremos también
y con mas fuerza aun en el caso del anarcosindicalismo femenino
en Bolivia.

Maria Lacerda de Moura (- ) - amor plural y
antifascismo desde Brasil

En contraste con la identidad colectiva de las anarquistas-organi
zadas alrededor de los sindicatos y revistas, encontramugmnam
individualidades de trayectorias independientes que se vincula
ban con las articulaciones anarquistas de manera libre e itineran
te, aportando a la Idea desde sus vidas y pensamiento peco con
vencional. Una de estos personajes fue, sin duda, Maria Lacerda
de Moura, que lucho por la emancipacion de la mujer empezando
por la suya propia. Nacida en el interior de la conservadora y muy
catolica provincia de Minas Gerais, Brasil, tuvo la fortuna de per
tenecer a una rara familia de clase media-baja espiritistahganti
rical, que, al contrario de lo acostumbrado en la épocaudsti
su voluntad de estudiar y le brindé condiciones para formarse
como profesora. Fue en el campo de la educacién que entablo sus
primeros contactos con el anarquismo a través de lecturas de Fe
rrer y Guardia, Sebastian Faure y Paul Robin, que resultaron en
la elaboracién de sus primeros escritos a nales de la década de
. En ese periodo también se acercé a asociaciones de mujeres
y mantuvo correspondencia con periodistas y escritores de Belo
Horizonte, Rio de Janeiro y Sao Paulo.



En se instald en Sao Paulo, donde pasé a respirar-la efer

vescente atmosfera de agitacion politica del movimiento obrero
y del incipiente movimiento de mujeres. Como una de las fun
dadoras y dirigentes de la Federacion Internacional Femenina,
propuso la introduccién de la materia “historia de las mujeres” en
el curriculo de las escuelas de muchachas. Sin embargo, pronto
se separa de la Federacion por su impronta sufragista y elitista,
propia de un feminismo que correspondia principalmente a las
aspiraciones de las damas de la alta sociedad. Entre las décadas de

y se concentra su fase mas activa como “feminista’, ora
dora, escritora, polemista, paci sta y militante anarquista (Rago,

). Escribié por lo menos una decena de libros en aqueHla épo
ca, entre los cuales destacamasulher é uma degenerade®n
tres ediciones y una traduccion al castelldrigfies de Pedagagia
Religido do Amor e da Belédas edicionespe Amundsen a Del
Prete; Civilizacao: tronco de escravos; Fascismo: |Iho dilete do Cle
ro e do Capital; Amai-vos e... ndo vos multipliqueis; O problema
da educacdo no pensamento e no idealismo de Ferrer, 0 martir do
ensino leigg, Han Ryner e o amor plural

En reconocimiento a su elocuencia y sus cualidades intelec
tuales y politicas, fue invitada diversas veces a dar conferencias en
los espacios de las organizaciones obreras tanto en Brasil como
en Uruguay y Argentina. Jose Oiticica, profesor e importante re
ferencia del movimiento anarquista en Rio de Janeiro, con quien
mantuvo amistad y reciproca admiracion, la consideraba la inte
lectual mas brillante de su tiempo. Colabor6 con varios periédi
cos anarquistas y de izquierdal(anternaO CombateA Plebe
O Internaciongl, y lanz6 su propia revisiRenascengan :
conectada al contexto artistico y cultural del movimiento moder
nista brasilefio. Fuera de Brasil sus textos fueran publicados en
Argentina, Chile, Portugal y Espafia, donde su trabajo fue recupe
rado, por ejemplo, por la organizacién anarquista Mujeres Libres

(- )-
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Entre y estuvo viviendo en la comuna agricola de
Guararema (Séo Paulo), formada por anarquistas y desertores
de la Primera Guerra Mundial, donde puso en practica muchas de
sus concepciones de la educacion racionalista y libertaria. Perse
guida por la dictadura del populista Getulio Vargas ( ),
se oculté en el interior de Minas Gerais, para posteriormente mu
darse ala ciudad de Rio de Janeiro, donde imparti6 clases-particu
lares y trabajo en una radio leyendo cartas de astrologia. Fue alli
donde fallecié olvidada en.

Como en el caso de la Argentinal@eVoz de la Mujetam
bién el Brasil de Maria Lacerda de Moura, aunque en épocas pos
teriores, experimentaba los efectos de los conturbados procesos
de industrializacion y urbanizacion, con todos los cambios-socia
les, econdmicos y morales que esto conllevaba. Se puede decir que
ella fue contemporanea del auge de las luchas anarquistas brasi
lefias, y en este universo tomd parte como protagonista. Muchos
movimientos politicos y rebeliones llenaran este escenarie de in
certidumbres y esperanzas, de huelgas generales e insurrecciones
obreras que sofiaban crear séviets en Rio de Janeiro al golpe de
oligarquias disidentes y militares que en implantaron un ré
gimen de excepcién de caracter modernizador (getulismo) que se
asumio como franca dictatura en hasta

Como en toda la regién, también en Brasil las ideas fascistas
y nazistas se propagaban en su version “tropical’, sea por su ins
piracion netamente europea o por su aclimatacién nacional, en
el caso brasilefio bajo en nombreimtegralismo Maria Lacer
da de Moura combatié con todas sus fuerzas el totalitarismo en
sus diferentes expresiones. Tanto en sus libros y discursos, como,
lo que es mas importante, en su vida personal, al saber que su
hijo adoptivo se incorpord a las las deegralismole escribio
una carta publica para romper los lazos familigrka. dictatu
ra de Vargas, inspirada, como diversos nacionalismos populis
tas latinoamericanos de la época, en elementos del fascismo de

Maria Lacerda de Moura estuvo casada con Carlos Gomes de Souza (entre
), jJuntos adoptaron a Jair.



Mussolini, persiguié a los luchadores sociales, sobre todo a los
anarquistas y marxistas, considerados especialmente peligrosos
para la estabilidad de su régimen y su proyecto de Estado Novo.
Maria Lacerda de Moura y los comuneros de Guararema fueron
algunas de sus victimas: ella condenada a la clandestinidad y va
rios de sus compafieros, entre ellos su comparfiero sentimental,
André Neblind, deportados a los paises europeos de regimenes
nazi-fascistas, donde encontraron la muerte.

Nos parece crucial recuperar la memoria y la obra de esta
libre pensadora como ejemplo de la contribucién “feminista”
desde su anarquismo individualista, que atraviesa temas como:
la condicion de la mujer, el amor libre y plural, la educacion, el
paci smo y la no-violencia, el anticlericalismo y el espirigal
mo, la ética y el antifascismo. Mas adelante analizaremos algunas
de sus aristas.

Las anarquistas de pollera - Federacién Obrera Femenina
() de Bolivia

Las anarquistas de polléfezholas pacefias de origen aymara y
gquechua y procedencia humilde, son un ejemplo por excelen
cia de un alebrije anarquico, como lo vimos anteriormente con
sus compafieros de la Federacion Obrera Local de LZ Pz (
Bolivia. Aunque vinculadas conZa y participes de todas sus
luchas, apostaron por la autonomia organizativa, al fundar-el Sin
dicato Femenino de O cios VariosZ+ enlLaPazen |, que,
posteriormente se conocera como la Federacién Obrera Femeni
na-Z Z.LaZ 7 lleg6 a federar a diferentes sindicatos, empezando
por el de las culinarias, soristas, comideras, fruteras nsias,
lecheras, recoveras y comerciantes viajeras al Altiplano, etc. Sus
profesiones eran “libres’, es decir, excepto las culinarias, las demas
no tenian amos directos, ocupaban espacios de calles y mercados

La pollera es la tipica falda usada por las mujeres indigenas aymaras csquechua
urbanas de La Paz, asi llamadas “cholas pacefias’, que se conviertédhelvalesn
identidad étnica y las distingue de las mujeres “blancas-mé#araadas “mujeres
de vestido”y actualmente “de pantalén’.
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y se encargaban de la reproduccioén cotidiana de la vida urbana,
conservando el papel protagonista en la comercializacion y pre
paracion de alimentos y otros servicios indispensables. Fueron
muchas las cholas libertarias; las fuentes historicas hablan de mo
vilizaciones de unas  mujeres sélo en La Paz (en la época, la
ciudad tenia menos de habitantes); entre ellas podemos
destacar a algunas, cuyos nombres fueron rescatados del olvido
Petronila Infantes (dofia Peta), Catalina Mendoza (dofia Cata),
Rosa Rodriguez (La Rosa), Susana Rada y Felipa Aquize (Rivera
y Lehm, ).

Fueron las cholas libertarias las que aseguraron no sélo la pu-
janza del movimiento anarquista en sus mejores afios, sino, sobre
todo, su persistencia después de la crisis de la Guerra del Chaco
( - ) y la decadencia del movimiento masculino. Su-deci
sién de organizarse como mujeres se desprendia, por una parte,
de sus o cios feminizados y, por consiguiente, la feminizacion de
sus gremios; y, por la otra, de su apuesta politica por atender ellas
mismas los problemas especi cos derivados de su posieion se
X0-genérica y étnica dentro de la sociedad boliviana. Su lucha,
ademas de por objetivos claramente econémicos y sectéfiales,
fue una lucha por la dignidad y la insumision de las mujeres pro
letarias ante los constantes atropellos de parte de las ad&sjd
en contra del racismo que les vetaba espacios urbanos y les ne
gaba su humanidad,como indica el siguiente fragmento de un
mani esto de laZ « :“Han pasado ya los tiempos en que las mu
jeres reclamaban sus intereses de rodillas. La mujer de hay dia, e

Entre sus reivindicaciones especi cas de su “género” dirigidas drtosepy al
Estado encontraremos la demanda de las guarderias, el derecho al, déavoztor
ma del régimen de familia por la igualdad juridica entre hijos legitimdanales, y
el reconocimiento del concubinato.

Una de sus acciones mas simbdlicas fue la exigencia de poder viajar en los tran
vias. El argumento de las mujeres blancas-mestizas en contra de las cholas fue la
supuesta molestia que sufrian por cestos y bultos trandpsrtpue les “rasgaban
las medias”. El rechazo y la segregacion racista que sufriasldaspcimian en duda
su “feminidad”, clasi cando los cuerpos segln su correspondenciasomltelos
colonizados de belleza, higiene y cultura (Riveray Lehm, ).



especial la chola boliviana conoce sus derechos, por eso reclama
con todo el valor y con toda conviccidn, cara a cara: jNo mas atro
pellos, no mas injusticiasM@ni esto de : , en Riveray
Lehm, D).

Tras este esbozo de las trayectorias y contextos sociohistéricos
de nuestras abuelas anarquistas, pasemos a profundizar en sus
aportes al pensamiento y la lucha de las mujeres en el marco de
su irreverente anarquismo.

“Sembradoras del vientd® - analisis del pensamiento y
la accion de las anarquistas

Si revisamos los escritos que dejaron las mujeres anarquistas, ade
mas de sus testimonios e historias de vida y de lucha documen
tadas por ellas mismas o por terceros, disponemos de una fuen
te muy rica de informacion sobre cémo percibian ellas su papel
dentro del anarquismo, como interpretaban para si la anarquia
y qué criticas, frecuentemente muy agudas, hacian a la practica
politica de la Idea en su contexto social y temporal. Decidimos,
por cuestion del orden expositivo, distinguir cinco ejes prinacipa

les alrededor de los cuales se articulan las resexiones y acciones
de nuestras anarquistas, tomando en cuenta el caracter de clase,
antiestatal y anticapitalista de sus luchas: su mirada interseccio
nal que incorporé la mirada de “género’ y etnia; el tema del amor
libre y la sexualidad; la organizacién y activismo como sociabili
dades emergentes y, nalmente, la denuncia del machismo de sus
compaferos anarquistas. Empecemos.

“Burguesita nos das asco” - un “feminismo’ de clase,
antiestatal y anticapitalista

Como hemos visto en la breve caracterizacion de nuestras prin
cipales referentes, todas compartian la condicién y la caiien

En alusién a la frase de Maria Lacerda de Moura: “sembramos al viento, ro impor
ta adonde [...] para los que tienen ojos para ver y oidos para entender’{
traduccion nuestra).
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de clase trabajadora, distancidndose radicalmente de las mujeres
burguesas y su feminismo de derechos, encarnado en la época,
sobre todo, por el movimiento sufragista. El entrecruzamiento de
la clase, el sexo-género, la etnia y la anarquia fue crucial para la
de nicion de sus horizontes de lucha y su distanciamiento tajante
del feminismo convencional y de cualquier esencializacion de lo
“femening”. Nuestras abuelas en ninglin momento se limitaron

0 se dejaron encasillar en una exclusiva “lucha de mujeres”, al
inscribirse en el contexto amplio de la critica antisistémica anar
quista, en el que la emancipacion femenina formaba parte de la
emancipacion social de toda la humanidad. De esta manera, el
andlisis y la denuncia de la dominacion y la explotacion especi ca
sobre las mujeres proletarias (usamos aqui la palabra pealeta

en el sentido amplio de la categoria del “oprimido” de Bakunin),

y, por ende, la propuesta de su emancipacion, se vincuégains
rablemente con la apuesta antiestatal, anticapitalista y antitleric
tipica del anarquismo de su época, eso si, enriguecida por una
mirada “antipatriarcal” (segun la nomenclatura de hoy), como
ilustra la modi cacion del famoso lema anarquista hecha.por

Voz de la MujerNi dios ni amo ni marido”.

El distanciamiento de las anarquistas de la lucha feminista de
su época fue tan grave que la mayoria, como ya mencionamos,
rechazaron para si el nombre de “feministas”. Antes que nada, no
estaban dispuestas a inscribirse en un movimiento burgués cen
trado en la inclusién al sistema de propiedad, herencia y-ciuda
dania, temas que preocupaban a las mujeres de élite. Al ser anar
quistas y proletarias, necesariamente vinculaban la emancipacion
de la mujer con la destruccion del régimen de opresion y explota
cion existente. En este sentido, rechazaban la movilizacién por el
sufragio femenino como el horizonte emancipatorio, al subrayar
gue su lucha era en contra de la democracia burguesa y no por
su legitimacién con el voto femenificddemas, muchas se-ne

Como advertia Emma Goldman en su articulo “La tragedia de la emancipacion
femenina’, de , al criticar la falsa emancipacién sufragista y reivindicar una



gaban a aceptar el esencialismo de género y la falsa solidaridad
entre todas las mujeres, puesto que no creian ser depositarias de
ninguna supuesta excepcionalidad femenina (pureza, honradez,
delicadeza, moralidad, etc.), basada en valores conservadores y
planteada por varias sufragistas como una fuerza de regeneraciéon
y mejoramiento de la politica y de la sociedad.

Como veremos mas adelante, su desacuerdo con las feministas
atravesaba también otras cuestiones silenciadas por estas Ultim
como la sexualidad, la corporalidad, el placer y la emancipacion
del corsé moral de “buenas costumbres” Precisamente, su enfo
gue atrevido sobre estos temas, junto con sus formas radicales
de protesta, les ganaron la fama de feroces, salvajes, escandalosas,
peligrosas, exaltadas, promiscuas, inmorales y blasfemas vy, por
consiguiente, no “femeninas”; insultos que se mezclaban con los
prejuicios de clase y etnia que las mujeres burguesas mantenian
ante las “indias”, “negras’, “lavanderas” y “ladronas”. Acusadas de
manchar la imagen preclara de la mujer emancipada y de perju
dicar al movimiento de las mujeres con su irreverencia, &as an
quistas, en realidad, fueron las parteras tempranas del feminismo
actual, sobre todo en sus corrientes no institucionales.

Asi, Maria Lacerda de Moura, quien establecié dialogos con
diferentes mujeres luchadoras de su tiempo, gracias a su inmer
sion y participacion en la cultura proletaria y anarquista, pronta
mente observo los equivocos de las llamadas feministas de la ép
ca, comprometidas con la expansiéon de determinados derechos

emancipacion que atravesara todas las dimensiones, incluida la Eldgetila se
xualidad femenina: “El derecho de voto o la igualdad de derechos civies pee
exigencias Utiles, pero la verdadera emancipacion no comienza ni en los colegios n
en los tribunales. Comienza en el alma de la mujer. La historia nos demuestra que
cualquier clase oprimida sélo consigue liberarse realmente de susarsas pre

pios esfuerzos. [...] Su desarrollo, su libertad, su independencia defedesella
misma. Primero, a rmandose como persona y no como mercancia sexuald&eg
rechazando el derecho que cualquiera pretenda ejercer sobre su cu€npdoseg
engendrar hijos, a menos que los desee; negandose a ser la sierva de Dauiy,del Est
de la sociedad, de la familia, del esposo, etc.; [...] liberandose del temariadialepi

la condena publica. Sélo eso, y no el voto, hara a la mujer libre” (Goldman), s/f
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politicos, puede que importantes, aunque accesibles solamente a
una pequefia capa de mujeres privilegiadas y letradas. Es decir,
en la medida que intensi c6 sus relaciones con las demandas de
las mujeres por la ampliacién de derechos, desarrollé una vision
muy clara de que tales derechos se dan en un marco muy-restrin
gido de participacion social y de clase, que en vez de debilitar el
régimen solicitaban su ampliacién a las mujeres burguesas. En ese
sentido, denunciaba las limitaciones de las luchas por el sufragio:

En una época de las mas decadentes, en medio de toda esa co
rrupcién, cuando los hombres de Estado no bajan mas porque
no tienen para donde bajar, y los politicos profesionales viven
de transacciones fantasticas y todo es un gran circo, ¢es en esta
época de disolucién que la mujer quiere compartir las responsa
bilidades en la derrocada colectiva? (Moura,: ,traduccién
nuestra)

De ahi, para Moura, el feminismo de su época perdi6 el rumbo
en el sentido de la lucha por la emancipacién de las mujeres, todas
las mujeres, al ser totalmente sistémico y ambiguo. Sus palabras
suenan mas que actuales cuando denuncia:“La palabra feminismo,
de signi cacion elastica, deturpada, corrompida, malinterpretada,
ya no dice nada de las reivindicaciones femeninas. Resbalé a lo
ridiculo, a una concepcion vaga, adaptada incondicionalmente a
todo que se re ere a la mujeNoura, ., traduccién nues
tra). El anarquismo de Moura le permite identi car al Estado y
el capital como elementos estructurales que contrarian cualquier
proyecto consecuente de universalizacion de derechos politicos
y econdmicos. Es més, en particular el Estado, por su naturaleza
violenta, elitista y represora, en la medida que ademas es garante
de la reproduccion del capital y el protector de la propiedad pri
vada, esta impedido para cumplir con las demandas de igualdad y
libertad: “el Estado capitalista es un bando legalmente organizado
por propietarios para explotartehbajador” (Moura, b:
traduccién nuestra). Y la emancipacion de la mujer, para ella, sélo
es posible en el marco de la emancipacion social de toda la hu
manidad vinculada a la abolicion de la sociedad de clases tanto



en el sentido econdmico (patrones-trabajadores) como politico
(gobernadores-gobernados).

En este sentido, Moura desconfia de las dimensiones juridicas
del Estado proyectado discursivamente como sindnimo del orden
civilizado, puesto que, si lo que nombramos civilizacién, para la
mayoria de los seres humanos, en especial para las mujeres, no
es mas que servidumbre y esclavitud (“tronco de escravos’, como
ella solia decir), el derecho no simboliza mas que la fuerza en su
sentido autoritario, la a rmacién de normas impuestas por los
gue detentan el poder. No es de extrafiar, tomando en cuenta la
época de los grandes coneictos bélicos imperialistas de los que
fue testigo, que nuestra libertaria denunciara el papel delcEsta
no como garante de la paz y el orden en contra de la supuesta
naturaleza violenta del ser humano de Hobbes, sino, fundamen
talmente, como operador privilegiado de las guerras impulsadas
por el régimen capitalista mundial: “Mientras existen los Estados,
existira fuerza armada para su manutencion y vigilancia de sus
fronteras. Mientras existe el capitalismo, existir4 el Estado y las
guerras” (Moura, b: ,traduccion nuestra).

El Estado, el capitalismo y las guerras, unidos al poder del
clero, terreno fértil para el crecimiento y la proliferacién de las
ideas fascistas que Maria Lacerda de Moura tanto combatio, se
vinculan estrechamente con la dominacion sobre las mujeres. Al
decir que “las guerras modernas no se hacen sin mujeres” (Moura,

b: , traduccion nuestra), se re ere al papel socializador
de la religion y del patriotismo en cuanto ideas conservadoras
tradicionales que disminuyen y aprisionan la inteligencia de la
mujer no solo imposibilitando su propia emancipacion, sino-tam
bién convirtiéndola en la mas fanatica defensora de las mismas,
transmitidas a su prole y aplicadas como dispositivos de control
a las otras mujeres:

La mujer, enamorada, exaltada, emotiva, domesticada hasta

el servilismo es el intermedio entre el cura y la sociedad, entre
la Iglesia y los nifios y su misién consiste en estar al servicio de la
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ignorancia, de la supersticién, del fanatismo, de la intolerancia
obstinada e irreductible, y por n, se presta a mendigar para lle
nar los cofres fuertes de la Iglesia toda poderosa, mascarada de
pobreza y humildad (Moura, a: , traduccién nuestra).

Al mismo tiempo que denuncia las condiciones de vida de las
mujeres, sus conexiones con la servidumbre y las misertas eco
némica, politica cultural y sexual, Moura se niega a ponerse en
lugar de representante de la mujer (brasilefia o universal), puesto
gue no puede representar a nadie mas que a si misma y a algu
nas individualidades femeninas que se identi quen con su pers
pectiva. Es asi como el lema de la Asociacion Internacional de
Trabajadores sobre la clase obrera que sélo puede liberarse de su
yugo por esfuerzo propio aplica para la lucha de las mujeres que
no pueden esperar “ser liberadas” ni por unas cuantas feministas
ilustres ni por el Estado y sus leyes, sino gracias a la conciencia y
lucha directa, segun a rmaba: “solamente las mujeres conscientes
entienden que la libertad no se pide, se conquidti@, a:

, traduccion nuestra). La libertad femenina, entonces, tiene
para Moura un alcance mucho mas amplio que una modesta con
quista de derechos politicos 0 econémicos, es una intgépec
profunda y una superacién de ataduras y prejuicios morales y de
las instituciones, como la familia, el matrimonio y la maternidad
compulsiva que la sujetan. Profundizaremos esto en los siguientes
apartados.

De manera parecida, en una especie de “contrafeminismo del
feminismo anarquista’, como lo llama Dora Barrancos ("Prélogo”
enLa Voz de la Mujer ), las anarquistas d& Voz de la Mujer
arremeten contra la lucha por el sufragio femenino como opuesto
a su ideario antiestatal, segun el cual las leyes se desobedecen y no
se promueven. Ademas, consideran el feminismo burgués hip6
crita, puritano, conservador y, sobre todo, enemigo de la clase tra
bajadora por encima de una hipotética solidaridad de género, lo
gue las conduce a un total desprecio de las “damas de la sociedad’,
como exclaman: “Burguesita: sabéis, se 0s desprecia y causais asco



¢entendéis? jAscolQbreros!nim. , de enerode ,enLa

Voz de la Mujer : ). No olvidan que las feministas de élite
son, al mismo tiempo, sus patronas que, como mucho, se ace
can a ellas con obras de caridad o discursos moralizadores: ‘A las
asquerosisimas e hipocritonas damas [...] las despreciamos y les
diremos que no queremos su caridad, hecha a expensas de lo que
sus maridos robaron a nuestros compaferos. Odiamos la caridad”
(Nosotras a vosotrasim. de marzo de , enLa Voz de la
Mujer, D).

Igual que sus compafieras de Argentina, las cholas libertarias
llegaron a enfrentarse seguidamente con las “damas copetudas”
de la alta sociedad boliviana, hasta llegar a ser expulsadas de la
Convencién Nacional de Mujeres defle mayo de , evento
organizado por el feminismo de élite (Dibbits et al., ). Hubo
varias razones para tal enfrentamiento: por una partg,Zais-
tas, embajadoras de la union libre y anticlericales (mas ne siem
pre ateas), escandalizaban a las “mujeres de bien” como detracto
ras de la moral conservadora y de las buenas costumbres; por la
otra, el caracter de clase de sus luchas entraba en una abierta con
tradiccién con la agenda burguesa, profundamente clasista. Sin
embargo, en el caso boliviano, el factor que debe ser tomado en
cuenta como primordial es el caracter colonial de las relaciones
sociales, segun el cual la estructura de castas predominaba sobre
una simple division de clases propia de una sociedad capitalista
industrial. De ahi, el abismo que separaba a los dos “feminismos”
no solo era de clase o ideoldgico, sino también étnico-racial, ba
sado en el desprecio racista y la segregacion étnica que sufrian
las poblaciones indigenas, de ninguna manera consideradas su
jetos de derechos. Asi, las mujeres criollas ni siquiera considera
ban a las cholas realmente “mujet&siterlocutoras iguales, ni

De manera parecida, podemos evocar otro episodio emblematico en cuanto a la
brecha racial y étnica dentro del movimiento feminista, cuando en unaerwidede
mujeres que debatian sus derechos en Ohio, EE.UU., Soujornet Truth, unaegrge
ex esclavizada, ante las acusaciones y rechazo de las mujeres blancas tarsejue sa
un pecho para probar su condiciéon femenina (Stanton y Anthony etal: ).
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imaginaban su emancipacion de la opresion socioeconémica que
ellas mismas ejercian operando como sus patronas. Desatrollare
mos esta cuestion en el préximo apartado.

Si tomamos en cuenta las formas de lucha, frente a la tibieza
del feminismo burgués, la cultura del “dialogo” y la inclusion ciu
dadana, nuestras libertarias practicaban la accion directa en las
calles y llamaban a la transgresion libertaria de los estegeotipo
sociales que veian a las mujeres como seres fragiles y despolitiza-
dos, rompiendo con todo tipo de normas que las sujetaban, con
“un temperamento audaz, violento’, como lo describe Max-Men
doza de |& boliviana (Riveray Lehm, : ).Asi, las cho
las libertarias demostraban un caracter valiente y de confronta
cion fisica con las autoridades, ademas del ingenio subversivo que
no pocas veces daba sustento material a la protesta y la salvaba de
la represién, como untar la calle con jabon para hacer resbalar
los caballos de los policias. Su belicosidad de poner el cuerpo en
la primera linea y su caracter inquebrantable y osado fueron reco
nocidos con admiracion por sus compafieros de lucha:

Las mujeres como la Rosa, la Cata, la Peta, se han mantenido
como unaraiz... enraizada en la tierra, que no han podido torcer
jamas. [...] A ellas no les importaba que les lleven presas, cual
quier cosa. [...] Eran multitudes pues. Ellas iban por delante y
nosotros por detras; haciamos lo efectivo, lo que queriamos to
dos. Era de verse, de escuchar como eran de un temperamento
de accion, parecia que querian agarrarlo al enemigo, destrozarlo,
hacerlo tiras, asi era su expresign {ista Lisandro Rodas en
Riveray Lehm, : - ).

Si, las compafieras eran compafieras de lucha, eran mujeres va
lientes, pero valientes en todo el sentido de la palabra,+evolu
cionarias como ellas solas, yo no sé... En cada manifestacién sa
liamos todos juntos y nos lanzabamos protestando contra todos
los abusos, vejamenes, impuestos que se querian imponer sobre
ellas. Pero a ellas, no era cosa facil hacerlas retrofedésté

José Clavijo eRiveray Lehm, ).

Estos rasgos les ganaron a las libertarias la fama no solo entre
sus compafieros, sino también entre la prensa conservadora de



la época que alarmaba: “Las eoristas revolucionan los mercados
con nes subversivos”, como rezaba un titular de (La Noche
en Dibbits et al., D).

Igual que sus compafieras bolivianas, las anarquistas\te
apostaban por el enfrenamiento y fomentaban el espiritu rebelde
de las mujeres. Sin duda, la primera trinchera de esta lucha eran,
para ellas, las “feroces de pluma’, el lenguaje en que la palabra era
dinamita tanto contra las cadenas externas, como contra la au
tocensura y la automesura con que eran educadas las mujeres.
Por ello, las redactoras anarquistas pretendian fomentausen
lectoras la toma de conciencia de su propia fuerza junto con la
autosuperacion a través de la educacion y la accion libertaria. Al
mismo tiempo, llamaban a una ruptura violenta con el sistema
de opresiones, en el que el exigir sustituye a la suplica, y tomar la
accion a la amable peticion y la espera eterna:

Queremos hacer comprender a nuestras comparieras que no so
mos tan débiles e indtiles cual creen a nos quieren hacer creer los
gue comercian con nuestros trabajos y nuestros cuéppese
mos libertarnos, rompiendo, deshaciendo y destrozando, no sélo
nuestras cadenas, sino también al verdugo que nos Ids.Lifi6.
Ayer suplicAbamos, rogabamos, mas hoy tomaremos lo cae falt
nos haga, cuando y en donde podamos tomarlo. Las noches de
largo y hambriento insomnio las sustituiremos por las hecatom
bes de sangre de canallas. No tenemos Dios ni ley” ("Nosotras a
vosotras”, nim., de marzo de ,enlLa Voz de la Mujer

, Subrayado nuestro).

De ahi, a la agenda de derechos del feminismo sufragista con
traponen una postura radicalmente antisistémica, antiautoritaria
y de un horizonte politico que supone la demoliciéon del orden
existente:

Odiamos la autoridad porque aspiramos a ser personas-huma
nas y no maquinas automaticas o dirigidas por la voluntad de un
otro, se llame autoridad, religién, o con cualquier otro nombre.
Aspiramos a demoler por todos los medios a nuestro alcance la
actual sociedad, no porque odiemos, como se nos quiere hacer
creer, a todo el género humano, no, lo que nosotras odiamos y
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combatiremos con todas nuestras fuerzas, es todo género de in
famias [a Voz de la Mujer  : ).

Maria Lacerda de Moura, por su parte, insiste en la no €eoope
racion activa contra el sistema, en negarse a desempeiiar funcio
nes fundamentales para su perpetuacion:

Abstenerse de toda funcion publica de orden administrativo, ju

dicial, militar; no ser prefecto, juez, policia, politico o vesdug

No aceptar funciones que puedan perjudicar a los terceros. No

ser banquero, intermediario en negocios, explotador de mujeres,

abogado, explotador de trabajadores. No ser obrero de fabricas
de municiones o armas de guerra, no ser trabajador de periddi

cos clericales o fascistas (jdificil'). Rechazar ser instrumento de
inequidades. Sacri car el cuerpo si es preciso para no sacri car

la razon, la libertad interior o la conciencia (Moura, b: -

, traduccién nuestra).

Como vimos, todas ellas presentan una postura de rechazo
activo al sistema dominante en todas sus dimensionesgestan
incluso, dispuestas a sacri car su integridad fisica o su libertad
legal para defender sus principios. Poco creen tener en comdn
con las feministas burguesas, al mismo tiempo que radicalizan el
andlisis anarquista, incorporando la mirada interseccional sobre
el régimen de opresiones, muy particular en el caso de laemu;j
trabajadoras y racializadas.

“Doblemente esclavas del capital y del hombre” - la mirada
interseccional sobre el régimen de opresiones

Al inscribirse en la denuncia de la opresion de clase que com
partian con sus compafieros de lucha, las anarquistas subrayaban,
al mismo tiempo, la especi cidad y la multiplicidad de las-opre
siones sufridas por las mujeres. De ahi, Maria Lacerda de Moura
hace una amarga denuncia de la condicion femenina, que escapa
a una simple cuestion econémica, como solian interpretarla al
gunos compafieros anarquistas y marxistas de la época, al enfati
zar que, aun si una mujer logra su independencia material, sigue
padeciendo la opresion sexo-genérica: “la mujer trabaja, gana su



vida, pero no puede disponer de su cuerpo que no es suyas’ (Mou
ra citada en Leite, : , traduccion nuestra). Esa es la “doble
esclavitud’, como apuntalia Voz de la MujefA vosotras, com
pafieras de trabajo e infortunios, me dirijo, a vosotrassqfrés
como yo la doble esclavitud del capital y del hb(tra mujer”,
nuam, , de noviembre de , enLa Voz de la Mujer

, Subrayado nuestro) o, incluso, la triple, si tomamosienta
la experiencia de las cholas libertarias, que se articulaba alrededor
de los ejes del sexo-género y de la raza-etnia, compenetrados con
el eje de la clase.

Asi como explican sus motivos, las redactordsadéozem
prenden su denuncia porque se sienten “‘cansadas y hastiadas” por
su situacibn como mujeres proletarias, doblemente oprimidas y
explotadas. Resaltan que su lucha no es sélo por un pedazo de
pan, sino contra todas las opresiones que sufren, y su objetivo es
la liberacién radical de sus personas no solo del Estado-capital,
sino también de la tutela y la “tirania’ masculinas, incluidos sus
“viles esposos”. Sin dios, sin patrén y sin marido, para disfrutar,
gozar y saborear la vida como seres autbnomas y libres, tal como
indica el siguiente fragmento:

Y bien: hastiadas ya de tanto y tanto llanto y miseria, hastiadas
del eterno y desconsolador cuadro que nos ofrecen nuestros des
graciados hijos, los tiernos pedazos de nuestro coraastig
das de pedir y suplicar, de ser el juguete, el objeto de los placeres de
nuestros infames explotadores o de viles esposos, hemos decidido
levantar nuestra voz en el concierto social y exigir, exigir decimos,
nuestra parte de placeres en el banquete de |§'Migsstros
propdsitos”, nim., de enero de , enlLa Voz de la Mujer

, Subrayado nuestro).

Merece nuestra atencién esta reivindicacion del placer y del
disfrute vital, tema igualmente central en la obra de Maria-Lacer
da de Moura sobre el amor plural, muy poco usual en la época, en
la que los discursos grandilocuentes sobre la redencionsgida ju
cia social solian imponerse sobre objetivos tildados de “egoistas” o
“frivolos’, cuestion que profundizaremos mas adelante.
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El rechazo habitual de las anarquistas del Estado, el capital
y la Iglesia se nutria y ampliaba con la experiencia concreta de
sujecion que estas instituciones ejercian sobre sus cuerpos y sus
vidas como mujeres y cuyos agentes podrian ser, paraddjicamen
te, sus propios companeros anarquistas, sus parejas, sus familias
o incluso ellas mismas a través de la falsa conciencia. Su analisis
atrevidamente visceral y corporal, casi inédito en la critica anar
quista clasica que aparentaba la “neutralidad de género’, al ser, en
realidad, producto de una experiencia masculinizada, develaba
la multiplicidad de opresiones que seguian siendo invisibilizadas
por el privilegio masculino y cuya incorporacion a la denuncia
anarquista, ademas de obligatoria, permitia reforzar su ceheren
cia como la losofia de emancipacién que presumia ser.

En este sentido, las mujeres proletarias sufrian de parte de las
instituciones, del Estado, el capital y la Iglesia, un control y una
sumisién diferenciada de la de sus compafieros varones;al mis
mo tiempo que éstos, camaradas de lucha, de trabajo y de vida,
ejercian sobre ellas un dominio politico y una explotacion eco
noémica que constituian la extension y la internalizacion de la
opresion ejercida por el sistema. Asi, a la explotacién econdmica
diferencial por el capital, en la que el jornal de trabajorfeme
se pagaba menos que el de un hombre, se afiade el tema del tra
bajo doméstico no remunerado ni reconocido, la doble jornada
o la manutencion de los hijos ante la paternidad irresponSable.
Ademas de la cuestion econdmica, sin embargo, las anasquist
denuncian el dominio social sobre el cuerpo feméhins

Cuestiones que fueron desarrolladas posteriormente también pemniasstas
marxistas pos , entre ellas la italiana Silvia Federici. Ve&@adiban y la brujamu-
jeres, cuerpo y acumulacion originatea , Revolucién en punto cefwabajo
doméstico, reproduccion y luchas femindgas y Patriarcado del salariOriticas
feministas al marxismae

Las publicistas dea Voz de la Mujesienten esta opresion multidimensional
en sus cuerpos y usan el término cuerpo con frecuencia en sus textos. Tan s6lo en
la primera pagina del primer nimero del periddico aparecen estas tremcefsr
al cuerpo explotado y dominado: “la desnudez de nuestro cuerpo’, “nuestros *acos
y macilentos cuerpos’, “esta cadena cuyos eslabones son mas gruesEsiqoe
cuerpos” ("Nuestros propésitos”, nim. de enero de , enLa Voz de la Mujer

). Puede sorprender el uso tan temprano de esta categoria actualmente tan



to como un objeto/mercancia sexual, propiedad privada de los
varones, un cuerpo preso de la moral y la hipocresia religiosa,
explotado y violentado, situacion que se vincula y agrava con la
condicién de clase, como denunci&laaVoz de la Mujer

Todos los hombres: los ricos, los pobres, la seffigitdivey la
respetable matrona hacen en cuestion de amor lo que quieren
[...] s6lo la mujer proletaria es la que esté obligada o debe temer
las consecuencias de un desliz, porque para ella no habra perdon;
ella debe callar y sufrir [.Al nosotras no se nos quiere mas que
por el provecho que podemos dar, ora satisfaciendo los @dgetitos
los hombres, ora para que trabajemos sin degtansoz de la
Mujer, , Subrayado nuestro).

De ahi, las anarquistas llamaban la atencion sobre la situacion
de la mujer dependiente en todos los aspectos del homiere, tut
lada por los varones, condenada al oscurantismo por una edu
cacion limitad& y la imposicién de una vida doméstica absor
bente: “La mujer en la sociedad actual es la victima destinada a
los caprichos, pasiones y, en ocasiones, a la tirania del hombre”
("La Donna nella societ4 attualedm. , de enerode ,en
La Voz de la Mujer : , traduccién nuestra). Segun ellas,
la emancipacién femenina tiene que tomar en cuenta, junto
con la explotacion econémica (pago diferenciado, la doble jor
nada, los cuidados, la prostituci&hy la dominacion politica

reivindicada por los feminismos.

Es frecuente el llamado a la emancipacion de la mujer y a la anarquia que las
redactoras dirigen a las nifias y mujeres jovenes y que pasa por la educatin, la au
superacion y el desarrollo de su personalidad plena: “Si eres solteafwiriteli
gencia, estudia cuanto puedas, trata de hacerte grande, igual al haedraupque
muijer, eres su igual. La naturaleza te brinda los mismos placeres y las libesma
tades y el alcanzarlas sélo de ti depende, despreciando como yo leyes guecapital
y religion, burguesas y burgueses” (‘A ti", nim. de febrero de , enlLa Voz
de la Mujer : ). Por su parte, Maria Lacerda de Moura dedicé una gran parte
de sus escritos a denunciar la construccién social de la mujer como un ser,tutelado
modulado por la ignorancia inducida por la religion y la moral, esclava de la casa y
del marido, e igualmente veia en la educacion y en el desarrollo de sungitelige
camino de liberacién (Moura, , , by a).

Por la cuestién de espacio no vamos a desarrollar el tema de la prostitucion, que
sin embargo, fue ampliamente tratado por las anarquistas que femhdaapos
tura moralista y muchas consideraban a la prostituta una cargafihermana.
Emprendieron un analisis econémico y social de la prostitucion e indigae su
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(tutela masculina, jerarquia de género en las organizaciones, ser
la “retaguardia de la revolucién”), la sujecién relacionada con la
sexualidad, la corporalidad y la subjetividad que las condenaba
a ser objetos sexuales pasivos, victimas de abuso y vialencia,
dres en contra de su voluntad, seres irracionales necesitadas del
razonamiento masculino, etcétera.

Maria Lacerda de Moura, una de las voces mas visibles y res
petadas del protagonismo femenino propias de la cultura politica
de las mujeres anarquistas en una sociedad capitalista periféri
ca, profundamente conservadora, clasista y racista, como la de
Brasil, consideraba la emancipaciéon de las mujeres una ouestio
crucial para cualquier proyecto revolucionario con pretemsion
libertarias. Al combatir sin descanso la caracterizacion patriarcal
de las féminas como inferiores moral, intelectual y socialmente,
insistia en que la liberacion de las mujeres también interesaba a
los varones, especialmente a los anarquistas, puesto que se tra
taba de sacar de la servidumbre a por lo menos la mitad de la
poblacion humana. El paso necesario en esta lucha, al mismo
tiempo que la principal tarea de las anarquistas, era develar y dar
cuenta del caracter de esta servidumbre que pocos hombres de
la época consideraban como tal, naturalizando la sumision y la
“minoria de edad” femenina. Moura identi ca las relaciones je
rarquicas de poder dentro de la misma clase que necesitan ser
destruidas para la plena liberacion de la humanidad. Denuncia
gue el poder que tiene el obrero sobre su esposa es un simulacro
de poder que el patron tiene sobre él. De esta manera, el sistema
de dominacién estatal-capitalista, hoy afiadiriamos “patriarcal’

Unica diferencia con la vida de una mujer casada, también convertida emmerc
cia sexual-reproductiva, es la falta de legitimacion social. La progtétaaellas,

es la victima de la explotacion capitalista y de la opresidarpak que convierte a

la mujer en objeto sexual, blanco de acoso y violacién, igual que la Gnicagque car
con las consecuencias de un acto sexual, como el embarazo no deseado gue le prov
ca la condena social: “Debemos superar nuestras tontas ideas de mujgeitdssncr

y superiores, y aprender a reconocer en la prostituta un producto de lasawsl
sociales. Para erradicar completamente la prostitucion, éo terdaderamente e

caz sera reconsiderar totalmente los valores aceptados Sespecialnsenterto

lesS y abolir la esclavitud industrialL@ Voz de la Mujer ).



le garantiza al vardn proletario una mediocre parcela del poder
a cambio de su lealtad. El jefe del hogar, el pequefio patron de
la casa, se asienta en un consenso de dominacion masculina que
es funcional a la dominacion politica y econémica, por lo cual,
luchando por la liberacion de la mujer de todo yugo, incluido e
doméstico e intimo, se debilita el sistema de dominacién en su
totalidad (Moura, ).

Esta doble mirada, de clase y de género, en el caso de las cholas
libertarias es complementada por el factor étnico.Z Asstas
sufrian una multiplicidad de opresiones interconectadas: como
proletarias, como mujeres y como “indias” (el orden de enumera
cién no implica en este caso ningun orden de importancia o je
rarquia) y las desa aban todas con irreverencia y valentia; trans
grediendo el orden que al mismo tiempo era capitalista, patriarcal
y colonial. Era esta transgresion, este “salirse de su lugar” asignado
por el colonialismo a cada uno de los grupos sociales, segun su
pertenencia étnica, que parecian escandalizar a la élite rads tod
via que su ideario anarquista, como asegura Huascar Rodriguez:

Las clases dominantes pacefias pronto se sintieron impotentes y
temerosas ante el gran despliegue de autovaloracién y autoar
macién de las folistas que se enorgullecian de su condieidn in
dia-mestiza, desa ando asi a toda la sociedad racista y patriarcal
del momentoFue precisamente la identidad chola, atravesada por
dimensiones de etnia, clase y género, la que imprimioé a las luchas
de estas mujeres el sello Unico que las caracterizé y las diferencié de
otros movimientofRodriguez, : , subrayado nuestro).

Es asi como las anarquistas se convierten en una fuerza pione
ra en la reivindicacion radical de su derecho a ser como son, a su
cultura, a su corporalidad y su vestimenta “identit&tia’.

Son interesantes los testimonios de la época en los que las mujeresaugalas a
a las cholas de vestir con demasiada ostentacion sus polleras (faldas) dergkda co
y joyas preciosas, que deberian ser reservadas sélo para la élite. L egoqukdiadp
revolucionaria promovida por algunas corrientes de izquierdajdtoctierto anar
quismo, las “proletarias” bolivianas lucian con gusto sus vestisigadicionales, si
era posible sin reparar en gastos, puesto que, para ellas, eran el simboloutle su org
étnico y de clase, y de su insumision a la mirada colonial del amo (Rivera y Lehm,

; Rodriguez, ).
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Su llamado a la rebeldia, la autovaloracion y el desprecio a
los mandatos sociales que pesaban sobre sus cuerpos nos lleva
irremediablemente al tema del amor libre, la sexualidad, el deseo
y los derechos reproductivos, central en la lucha de las abuelas
anarquistas.

“Unidos libremente y no teniendo nada que temer” - amor,
sexualidad y maternidad libres

El anarquismo ha dedicado considerablemente mas espacio a las
resexiones sobre la afectividad y la sexualidad que cualquier otra
corriente politica, destacando la importancia de estas esferas para
pensar la libertad y la emancipacién humana. Pese a las criticas de
algunos compairieros, como las de Kropotkin a Emma Goldman

( ), de que otorgaban demasiada importancia a la cuestion se
xual, las anarquistas tenian claro, como hemos visto, que 1a opre
sion que vivian y la revolucion social que sofiaban tenia como eje
central, ademas de la clase, su condicién sexo-genérica. En conse
cuencia, el rechazo anarquista de la sociedad burguesa y del régi-
men estatal capitalista con su moral y su ideario religioso les per
mitia emprender una critica radical de la hipocresia y la tirania
social sobre la sexualidad femenina, igual que cuestionar fetiches
como el matrimonio, la familia, la castidad femenina o, aunque
fuera de manera todavia parcial, la maternid&lanteamientos

gue no solo se adelantaron a su tiempo, causando escandalo in
cluso en las las feministas, sino que ineuyeron en la revolucion
sexual pos y siguen interpelandonos en la actualidad.

Mientras sus contemporaneas sufragistas marchaban por el
voto femenino (no menospreciamos aquella dificil y sacri cada
lucha), las anarquistas escandalizaban, reivindicando el placer

En la época todavia predomina la nocién de la maternidad como la esencia de la
feminidad, algo inseparable del ser mujer, por lo cual no es comun ldiczigian
del aborto, aunque si del control de natalidad, este Ultimo relacioradeftemen
te con las teorias maltusianas, populares entre una parte de los y lastasadkju
pesar de estas reservas, la nocion de la maternidad como libre opcién (lougree incl
también el derecho a rechazarla) era un tema que encontraba mejor receptividad
justamente entre las mujeres anarquistas.



femenino, la union y la maternidad libres y difundiendo los me
dios anticonceptivos, acciones que, como en el caso de Emma
Goldman, se pagaron muchas veces con la carcel. La emancipa
cion femenina tenia que pasar por la emancipacion de sus cuer
pos, de sus relaciones afectivas y de los mandatos biolégicos.
segun las anarquistas, la emancipacion femenina, la “nuestra’, pa
saba necesariamente por la abolicién del matrimonio y la fami

lia tradicional, como exclamaban las publicistakal®0z “Viva

la nostraEmancipazione! Viva 'Union libera! Viva 'Anarchia!”

("La Donna nella societa attuale”, nam. de enero de , en

La Voz de la Mujer  : , subrayado nuestro). Salir de las ti
nieblas, ser conscientes de su sexualidad, de sus necesidades y de
seos y ser libres para realizarlos, poder elegir si ser o no madres,
permitirse sentir el amor en vez de ser esclavas de contratos de
conveniencia, tener el mismo derecho que los hombres a no ser
juzgadas, condenadas y castigadas por ejercer su libertad afectiva
y sexual, son temas recurrentes en la propaganda “anaimisfem

ta’ de la época.

Maria Lacerda de Moura estuvo involucrada intensamente en
los debates acerca del amor y la sexualidad, al punto de discutir
las obras de Freud y de la marxista rusa Alejandra Kollontai, entre
otras, en sus textos. Para ella, las imposiciones sociales-y cultu
rales como la castidad y la maternidad compulsiva que pesaban
sobre la sexualidad de las mujeres mutilaban su salud sexo-afec
tiva e impedian la autonomia de sus cuerpos y mentes. Ademas,
rechazaba la esencializacion y la atribucion de caracteristicas “na
turales” segun los sexos, segun las cuales la mujer terminaba, una
vez mas, como un ser desprovisto de inteligencia y preso de los
sentimientos en contraste con el hombre “cerebral” y emoeional
mente mutilado, caricaturas de los seres humanos reales: “ni la
inteligencia es privilegio de los hombres, ni el sentimiento es pre
rrogativa exclusiva de las mujeres” (Moura, : , traduccion
nuestra).
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Segun Moura y otras anarquistas, el puritanisi@ohypocre
sia religiosa eran responsables de una “educacién” sexual oscu
rantista, igual que de las muertes por abortos clandestinos, de la
criminalizacion de la prostitucién y la propagacion de enferme
dades venéreas, fendbmenos que podrian ser facilmente preveni
dos o atendidos si no fuera por su incomprensible demonizacion.
El punto de partida de la denuncia anarquista es la doble moral
y la desigualdad que padece la mujer frente al hombre en cuan
to a la educacion, el autoconocimiento y la libertad sexual, al ser
reducida a un mero objeto, propiedad del otro santi cada por el
matrimonio, enajenada de su cuerpo y castigada en caso-de con
vertirse en sujeto deseante conforme el sesgo social mucho més
permisivo con los varones. De ahi su rechazo hacia las institucio
nes “sagradas” como el matrimonio y la familia burguesa:

la monogamia indisoluble, la familia legal defensora de la propie
dad privada, defensora de privilegios que constituyen nuestra
organizacion social de sefiores y esclavos, de explotadores y ex
plotados es un fraude y, como tal, incompatible con los derechos
individuales, incompatible con la evoluciéon para una lilserta
mas amplia (Moura, : ,traduccidn nuestra).

El amor “romantico” y su institucionalizacién como monega
mia, basada en la propiedad masculina sobre el cuerpo y la vida de
la mujer, segun ella, tiene consecuencias nefastas para su integri
dad fisica: “celos y tragedias sexuales o amorosas, los hombres son
recordistas en asesinatos diarios, en dramas conyugales en todos
los instantes, en los cuales se juzgan llenos de derechos, propieta
rios y sefiores de la esposa, de la amante y hasta de la prostituta de
ocasioén”’ (Moura, ., traduccién nuestra). Su critica del-ma
trimonio y de la “monogamia indisoluble” tiene gran convergen
cia con lo que circulaba en los medios radicales bajo el nombre de
amor libre. Mas alla de las dimensiones formales, contractuales y
religiosas que legitimaban el lazo vitalicio de la pareja, Maria La
cerda de Moura estaba comprometida particularmente con una
concepcioén de amor como experiencia existencial:



la pobreza del amor Unico, propio de los corazones mediocres,
de las inteligencias de horizontes medidos, de imaginacién poco
rica, exclusivista, cerrada en un egoismo mezquino, capaz de
odio, sin embargo, incapaz de amar verdaderamente. Los hom
bres aman a todas las mujeres, en el sexo o en la inteligencia y
condenan el amor plural... femenino (Moura, : |, tradue

cion nuestra).

Esta hipocresia moral condenaba a las mujeres a vivir su se
xualidad de forma exclusiva y subordinada toda su vida y a un
Unico hombre, impedidas de conocer sus propias dindmicas cor
porales y de placer, segun sus disposiciones individuales y deseos,
siempre y cuando no quisieran caer en desgracia y ostracismo
social. Mientras que los varones gozaban de una permisividad no
s6lo para tener diferentes experiencias sexuales antes del matri
monio, sino también en toda su duracién a través del recurso de
amantes y prostitutas, vista su pluralidad sexual como natural; las
mujeres tenian que ser mondgamas consagradas: “en cuanto para
el hombre todas las mujeres representan la especie, y por tanto,
satisfacen a su gula curiosa y voluble, para la mujer que escalo las
alturas de sus posibilidades latentes, el hombre es visto no como
género o especie, pero si como individuo” (Moura,: |, tra
duccién nuestra). Asi, Moura observa que el hombre es ijusta
mente exclusivista para recibir amor y pluralista para darlo: “la
libertad sexual del hombre es ilimitada, él no es considerado u
perdido, no cae en desgracia por usar y abusar de esta libertad,
asi que no es justo ni natural una moral para cada sexo” (Moura,

, traduccion nuestra).

De ahi, por una imposicion moral y cultural, hombres y mu
jeres estarian destinados a experimentar su sexualidad de forma
distinta, asimétrica, al convertirse ésta en una pieza fundamental
de la dominacion patriarcal. La gura de la esposa y de la-prosti
tuta serian, bajo este aspecto, dos extremos que se acercan en re
produccién dekthogde la esclavitud sexual, ambas subordinadas
en su sexualidad al mandato masculino: una para la exclusividad
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y procreacion y la otra para el consumo indiscriminado y egoista;
ninguna duefia de su cuerpo y de su placer ne§ado.

Encontramos un diagndstico parecido en el articulo “cAme
mos? No, jLuchemos!’, de Pepita Gherra, en el nimdelLa
Voz de la Mujeren el que la autora revela los peligros que le es
peran a una mujer que ose ser sexualmente libre en una sociedad
conservadora y, en tono irénico, aconseja a sus lectoras “buscar
en la masturbacién un lenitivo a tus voluptuosas ansias” frente al
papel pasivo que les reserva la sociedad actual: “porque nosotras
no somos seres que puedan y deban sentir hasta que nos lo per
mitan, del mismo modo que el cigarrillo no pide que lo fumeny
espera a que su poseedor quiera usardoV/pz de la Mujer

). Esta amarga denuncia constituye para la autora un punto de
partida para la agitacién politica y el llamado a la lucha por una
sociedad andarquica en la que la mujer sea sexualmente libre, sin
prejuicio ni condena.

Junto con la desigualdad en el ejercicio de su libertad sexual,
las anarquistas denuncian la violencia machista contra las muje
res, el acoso y el abuso sexual con las que tienen que lidiar desde
temprana edad, sobre todo siendo pobres, de parte de losgsatr
y curas “bandidos, ladrones y asesinos protegidos por sus-herma
nos de la Autoridad y el Gobiern@’y Voz de la Mujer  : ).

Asi, las autoras dea Voz de la Mujealertan sobre la pedo lia 'y

las violaciones cometidas en las iglesias y las fabricasaldas
sexualizantes de los varones de todas las clases que, junto con la
brutalidad marital, se suman a la violencia sistémica que convier

te a la mujer en puro objeto sexual, propiedad del otro y campo
de conquista: “Nosotras creemos que en la actual sociedad nada
ni nadie es mas desgraciada en su condicion que la infeliz mujer.
Apenas llegadas a la pubertad, somos blanco de las miradas lu
bricas y cinicamente sensuales del sexo fuerte” ("El Amor Libre

Como decia Emma Goldman en “Tra co de mujeres”: “Para ello®datpcion
no consiste tanto en el hecho de que la mujer vende su cuerpo, sino, sqliyeetodo
lo hace fuera del matrimonio” (Goldman, s/f.: ).



¢ Por qué lo queremos@& Carmen Lareva, num. de enero de
,enLa Voz de la Mujer ).

Como consecuencia de esta denuri@ayozrechaza rotun
damente la institucién del matrimonio, mediante la cual se-a an
zaria la esclavitud femenina consagrada por el Estado y la Iglesia.
El matrimonio y el amor son antonimos, al ser este primero un
“acuerdo econdmico” basado en la dependencia y la “inutilidad”
social femenina, como denunciaba Goldman ("Matrimonio y
Amor", enGoldman, s/f). Al ser un contrato sin amor, en reali
dad, es una forma de prostitucion santi cada por las leyes sacras
y profanas. Como alertaa Voz de la Mujer

jJovenes, niflas, mujeres en general, de la presente soSiedad!
no queréis convertiros en prostitutas, en esclavas sin voluntad de
pensar ni sentir, jno os caséislotras, las mujeres, ¢,qué somos?
jalgo! ¢qué se nos considera? jn@oldtras las que pensais en
contrar amor y ternezas en el hogar, sabes que no encontraréis otra
cosa que un amo, un sefior, un rey, un tigpAdmemos? No,
iLuchemos!", de Pepita Gherra, num. de enero de en

La Voz de la Mujer  : , subrayado nuestro).

El amor, que es dinamico, mutable y nito se contradice con el
matrimonio, una institucion que ja, inmoviliza y sujeta a los se
res humanos en una especie de contrato “hasta la muerte’; opues
to al principio de libertad. Como indica Pepita Gherrd@i/oz

El amor no puede ser eterno ni inmutable y jo [...] ¢Qué que
dard cuando el amor termine de vuestro matrimonio? Fastidio,
tedio y como es natural la prostitucion. Si, la ley natural nos im
pele a amar continuamente; no nos impele igualmente a amar el
mismo objeto, no, y entonces, ¢,por qué permanecer sujetas a tal
o cual hombre para toda nuestra vida? ("¢, Amemos? No, iLuche
mos!", de Pepita Gherra, nim. de enerode  enla Voz

de la Mujer ).

Como alternativa al matrimonio, las abuelas, siguiendo la
apuesta general del anarquismo, de enden el “amor librglie
en la época solia ser entendido, sobre todo, como la unién libre
entre hombre y mujer basada en la monogamia consecutiva. Por
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supuesto, no faltaron también propuestas mas disidentes de este
modelo que hoy en dia podria parecer “conservador’, como el
amor plural o mdltiple, presentado por Maria Lacerda de Moura,

el amor no heterosexual o la total libertad sexual agamica (sin
formar pareja), debates de larga data en el movimiento anarquista
gue respondian a diferentes épocas y a sus diversas corrientes, al
ser la individualista la méas atrevida al resp#&cto.

Aqui también es importante la mirada critica “feminista’ que
debatia con los compafieros anarquistas los preceptos del amor
libre entendido como libertad sexual absoluta. Varias anarquis
tas argumentaban que, dadas las condiciones de la subordinacién
multidimensional de la mujer, el amor totalmente libre seria una
opcion para un futuro anérquico, pero irrealizable en un presente
marcado por la violencia patriarcal, en el que, con el pretelkto de
amor libre, los varones tenderian a reproducir facilmente patro
nes harémicos. Asi, las propuestas de amores multiples para m
chas de ellas eran controversiales por su posible impacto negativo
en la integridad, seguridad y bienestar de las comparieras;toman
do en cuenta el peso del prejuicio machista o de la paternidad
irresponsable en un contexto de individualizacién y explotacion
capitalista.

Como consecuencia, tendremos entonces dos propuestas: una
para ser practicada aqui y ahora en condiciones sociales-existen
tes y que responde a la idea de la unién libre, y la otra méaad,radic
pensada desde el horizonte utépico de la anarquia. Como sefiala
Pepita Gherra eba Voz basandose en la experiencia concreta de
las mujeres proletarias marcada por la dependencia y la pobreza:

Yo no digo que en la presente sociedad pueda una mujer tener
el grado de libertad que anhelamos, pero si que en nuestra fu
tura proxima sociedad, donde nada faltara a nadie, donde nadie
padecera hambre ni miseria, alli si que querremos el amor libre
completamentets decir que la unién termine cuando termine el

Véanse los acercamientos y diferencias en Emile Armand) (y Han Ryner

()



amor, y que si yo porque la gana me da, no quiero estar sujeta a
ningun hombre, no se me desprecie, porque cumpliendo y satisfa
ciendo la ley natural y un deseo propio tenga un amante y crie dos,
cuatro o los hijos que quieEm la sociedad presente no lo hago,
porgue como yo no quiero ser la fregona de ningn hombre y no
siendo su ciente mi salario para mantenerme a mi, menos a mis
hijos, pues yo creo que si los tuviena, veria obligada por huir

de ser la hembra de uno a ser la de dieZ(gg@smemos? No,
iLuchemos!", de Pepita Gherra, num. de enero de en

La Voz de la Mujer  : , subrayado nuestro).

Siguiendo este argumento, su coleghal¥oz Carmen Lare
ya, proclama el amor libre como la base de las relaciones entre se
X0Ss en una sociedad anarquica: “Unidos libremente y no teniendo
nada que temer, pues tendriamos asegurado el sustento para los
seres que, fruto del amor, produjera la unién de aquellosmjue
alas de sus amores fundarian dos seres en uno, naturalmente que
serian felices y libres los dos; compafieros de sus acciones respec
tivas, no tendrian que temer nada el uno del otro” ("El amor libre
épor qué lo queremos?”, num. de enero de  , enLa Voz de
la Mujer, . ). De ahi, segun las anarquistas, el temor que
acompafiaba las relaciones sexuales, dada la situacion desigual de
la mujer, desapareceria en una sociedad nalmente libre donde la
anarquia permitiria un verdadero comparierismo entre los sexos
basado en el “goce mutuo”: “No tendréis nada que temer porque
nadie podrd titularos adilteras ni prostitutpsrque no se reco
nocera en el hombre y la mujer mas que unos tantos seres humanos
gue necesitan el goce mutuo para el desarrollo y conservaciéon de
sus cuerpos”’iMadres, educad bien a vuestros hijos!", nam.
de mayo de , enlLa Voz de la Mujer : , Subrayado
nuestro).

En cuanto a la actualidad vivida, teniendo el amor totalmen
te libre como horizonte, postulan mas bien la unién libre con
compafieros que estén a la altura del ideal anarquista, es decir,
gue sean anarquistas no soélo en espacios publicos de lueha con
tra el Estado y el capital, sino también en sus relaciones intimas
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en el hogar. Como retrata Pepita Ghuerra en “Siluetas’, el hombre
gue acompafia a la mujer libre tiene que cuestionar su papel tra
dicional y no temer demostrar carifio y amor “dulce y sereno” sin
violencia ni imposiciones:
En el hogar es sumametitrno y carifiospara con los hijos y la
mujer, No por creerse su protector sino simplemente por carifio.
Ama y trata con dulzura a su esposa, a quien llama “compafiera”
frase cuyo signi cado dice por si solo que en su hogar hay un
amor dulce y sereno, puro y constante afecto, que cédigos, leyes,
curias ni registros no pueden dar mas (ndm. de octubre de
,enLa Voz de la Mujer : , subrayado nuestro).

El compafiero en amor acepta la libertad de su compafiera,
ambos permaneciendo en la relacion por voluntad genuina y se
parandose cuando el amor se termine:

Claro es que su lado su compafiera goza de toda cuanta libertad

puede gozarse en esta sociedad y es su ciente que ella demuestre

deseo de separarse de él para que sin otra ceremonia lo hagan, que
dando tan amigos como antes de unyrs® seria de extrafar

gue después de una separacibn mas o menos larga, volvieran a

unirse (nUm.,  de octubre de , enLa Voz de la Mujer

, Subrayado nuestro).

Moura, por su parte, no teme abrir el amor a la libertad que,
segun ella, es el valor supremo al que tienen que conectarse los
demés: “arriba de nosotros mismos, arriba del Amor, arriba de la
felicidad esta la libertad. Mismo porgue no nos podemos-cono
cer, no podemos realizarnos, no seremos felices y no sabremos
amar en una atmosfera de incomprension y exclusivismo, celos o
autoridad y despotismo” (Moura, : , traduccion nuestra).

De ahi, el amor para serlo en su profundidad, necesita indisocia
blemente de la libertad, en la que es la a nidad la que une, aunque
sea fugazmente, a las personas:

El amor completo, integral, tiene que realizar la a nidad mental,

espiritual, sentimental afectiva y sexual. Pero cada uno, con sus

caracteristicas de sexo, sus cualidades especi cas, sin que se in
tente modelar al otro por su temperamento o por sus atributos



personales y por su individualidad [...] Queremos el imposible,
la felicidad a dos. La felicidad no existe a dos: s6lo hay momentos
de felicitad, instantes de armonia a dos. Y es lo su ciente para
alcanzarnos el paraiso (Moura, : ,traduccién nuestra).

Amor sin libertad es una contradiccion para Moura. Y esto no
se limita a la libre eleccién de la pareja, esencial para su tiempo, en
el cual la mayoria de los matrimonios eran “contratos comercia
les” hechos por arreglos familiares o conveniencias econémicas;
ni a su duracioén subordinada a la voluntad reciproca de lossaman
tes, ni al rechazo a la formalizacion del vinculo bajo la gura del
matrimonio. Nuestra anarquista se diferencio de esta vision mas
corriente del amor libre difundida en el ambiente anarcosindica
lista (igual, hay que reconocerlo, muy avanzada para su época), al
considerar la necesidad de reconocer y legitimar otras con gura
ciones de “parejas’, involucrando mas personas y distintos tipos
de vinculos en el tiempo y en el espacio de las relaciones, segun el
concepto del amor plural. Ademas, demostraba una rara, para la
época, apertura hacia las relaciones no heterosexuales: “toda alma
es androgina y puede amar ‘a la derecha y a la izquierda’” (Moura,

, traduccion nuestra).

Sin embargo, en su elogio del amor libre Moura no duda en
polemizar con ciertas concepciones que llegan a circular en el
ambito, sobre todo anarcoindividualista, a partir de los escritos
de Emile Armand sobre la “camaraderia amorosa’ () que
en nombre del amor libre incentivaban la “libertad” sexual de la
mujer, incitdndola a “socializar su cuerpo” con los camaradas en
pro de la“democratizacion del placer”, planteamientos y paéctic
gue la cosi caban y la volvian nuevamente el objeto de deseo de
los demas, pero nunca duefia de si misma. En este sentido, inicia
un rico intercambio epistolar con otro anarquista individualis
ta francés, Han Ryner (), con quien coincide en su coneep
tualizacion del amor plural como una real emancipacion sexual
de la mujer y no una versiéon implicita de la poligamia patriar
cal. Para Moura, desde su mirada muy generosa y no degmati
ca sobre el asunto, el amor plural no debe ser confundido con la
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promiscuidad o el libertinaje, sino que signi ca la posibilidad de
abrirse a las multiples experiencias sexo-afectivas y encarar nues
tra sexualidad desde la perspectiva del deseo reciproco y de la
libertad de ambos, tan contraria a la predominante en la época.
El principio de la libertad hace el amor imposible de encasillar,
reglamentar, uni car en un formato Unico y de nitivo, no se so
mete a las simpli cadoras polarizaciones entre la monogamia y
la poligamia, asi que “cada cual ama como puede” (Moura,

, traduccion nuestra).

Vinculado con el tema de la sexualidad femenina, el deba
te sobre la maternidad como destino biol6égico “natural” de las
mujeres ocupé mucho espacio en las preocupaciones de nuestra
anarquista brasilefia. Ella misma, que nunca pudo tener hijos y
fue madre de dos por adopcién, abogaba por la maternidad libre,
es decir, una maternidad consciente y por eleccion: el derecho de
la mujer a decidir si tener, cuantos tener o si no tener hijos. En
particular, veia la maternidad con buenos 0jos, pero dgaipa
gue todo el costo de la reproduccion social de la crianza de los hi
jos y de la vida doméstica estaba a cargo de las mujeres, lo que no
les permitia desarrollarse plenamente como personas mas alla de
sus obligaciones con la familia. Moura reclamaba la humanidad
de las mujeres por encima de sus roles sociales: “los deberes pri
mordiales de la mujer son los deberes del individuo para consigo
mismo: antes de ser esposa y madre, la mujer es criatura huma
na con derecho al respeto a si misma, con derecho a libertad de
vivir, con derecho de buscar por si la plenitud de la realizacion
interior” (Moura, ., traduccién nuestra).

La propuesta del amor libre no se limitaba, sin embarge, a pu
ras arengas tedricas, sino que se reeejaba en sus practicas inusuales
para la época, basadas en la unién libre y el amor plural; el uso y
difusion de los anticonceptivos y la falta de “pudor” al hablar de la
sexualidad y del placer. Tal como lo vemos en los siguientes testi
monios de las cholas dofia Peta y dofia Cata/dé lliviana que
aplicaron la doctrina del amor libre en sus relaciones sentimentales:



Sélo que yo no queria casarme, porque no estaba de acuerdo en
casarme. [...] Yo le he dicho: “vamos a vivir asi nomas, siconge
niamos, bien, si no congeniamos, nos separamos amistosamente”
[...] Tenemos que practicar el amor libre: dos personas que se
quieren viven sin necesidad de casarse (Petronila Infantes, en Ri
veray Lehm, : ).

Nunca he tenido marido, no me gustaba, porque eso de atencion
al marido, ay, se necesita paciencia, por eso he sido enemiga de
tener marido (Catalina Mendoza, en Dibbits et al.,: ).

Es de subrayar que todas ellas mantenian su autonomia eco
nomica del hombre, condicién indispensable para una relacion
realmente igualitaria: “No, yo no conozco su plata del hombre, ni
un centavo. Esa suerte he tenido” (Nicolasa IbafBibbkits et
al., . ). “Estaba acostumbrada a trabajar y a disponer de lo
gue yo gano’ (Petronila Infantes, Rivera y Lehm, : ).

Segun los testimonios de las cholas libertarias, gracias a la Idea
podian vivir sin violencia y “en armonia’ con los varones, tanto en
la organizacion como en sus hogares, puesto que:

En primer lugarteniamos que ser como somos, que no haya dis
criminacién. Por eso nos respetabamos el uno ,aiaotm entre
comparfieros como entre comparieras, lo mismo las compareras
CON sus esposos, No se pegaban como en otros hogares que se
agarran a patadas, la mujer rasgufia, le agarra a botellazos, esas
cosas nosotros no hemos conocldombres y mujeres se trata

ban con carifigPetronila Infantes, en Riveray Lehm, :
subrayado nuestro).

En una sociedad como la boliviana, atravesada por una cul
tura machista y colonialista de sumisién y violencia naturalizada
hacia las mujeres, y mas si eran de estratos indigenas y populares,
el anarquismo fue para nuestras protagonistas una apuesta légica
por una vida libre de agresiones y abusos.

De ahi, la anarquia aplicada al hogar, a la familia, al amor, al
cuerpo se plantea como la politizacion radical de lo “privado’.
Cuestion visible, por ejemplo, en la nota de critica que aparece
en el nimero delLa Voz de La Mujeen referencia al asesinato
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cometido por un militante anarquista contra su comparfiera sen
timental cuando ésta quiso terminar la relacion. Las redactoras se
niegan a reducir el crimen a un simple arrebato pasional Ro vin
culado con la trayectoria politica del sujeto: “El proceder de este
individuo no es anarquista, es de un verdadero burgués disfraza
do, pero burgués despético y tirano. [...] Estas, pues, no sen cues
tiones personales sino causas que perjudican la idea’ ("A los de
fensores de Francisco Denambride", nm. de mayo de

enlLa Voz de la Mujer : | subrayado nuestro).

Como vemos, para nuestras anarquistas la lucha por la liber
tad sexual de la mujer jugaba un papel igual de importante que
la lucha contra la opresion de clase. Moura planteaba la-libera
cion sexual como una conquista suprema que remodelaria por
completo el mundo, ya que subvertiria la moral de esclavos, por
supuesto, como ya se ha mencionado, interconectada con la lucha
por la emancipacion economica de la mujer. Las abuelas;al mis
mo tiempo que politizaban lo intimo, “intimizaban” lo politico, es
decir: la organizacion, la movilizacion y la lucha se vuelven para
ellas espacios intimos, personales, subjetivos, donde las mujeres
construyen afectividades y sociabilidades propias, rebelandose
contra la disciplina y la parquedad de ciertas militancias. En las
siguientes lineas analizaremos esta apuesta que, aunsjde ha
bastante caracteristica del anarquismo en general, adoptaba ras
gos peculiares en el caso del activismo femenino.

“Si no puedo balilar, tu revolucion no me interesa’ -
sociabilidades emergentes y el goce de la organizacion propia

Una de las caracteristicas mas importantes del anarquismo como
movimiento ha sido su apuesta por formas alternativas de socia
bilidad, en las que lo colectivo autoorganizado en grupaside

dad, comunas, sindicatos, comités barriales, asociaciones, ateneos,
y un largo etcétera no es un simple medio para alcanzar un n,
sea éste la revolucion, el poder politico o cualquier otro, sino un
espacio de construccién utépica y de puesta en practica de las



premisas libertarias, pre gurando la sociedad anarquica desea
da. Ademas, se ha promovido la compenetracion de los espacios
politicos, ludicos y educativos, al ser los sindicatos, mas alla de
una simple herramienta de lucha proletaria, universidades obre
ras con sus bibliotecas, eventos culturales, picnics y bailes, al mis
mo tiempo que las tabernas servian de lugar para las acaloradas
asambleas.

Las mujeres anarquistas compartian con sus compafieros di
chas dindmicas, aunque empezaron a rebelarse contra la-mascu
linizacion de la camaraderia y la sociabilidad en organizaciones
mixtas. Asi, por ejemplo, en espacios que compartian con les varo
nes, reivindicaban para si los mismos derechos a la participacion,
al hermanamiento y al goce en contra de las posibles posiciones
puritanas, casualmente siempre mas severas si se trataba-de muje
res, que en nombre de la “Causa’ querian condenar la “frivolidad”
y sustituirla por el orden marcial (posturas tipicas mas bien pa
la escena marxista y marxista-leninista, pero tampoco totalmente
ausentes entre los anarquistas). Como ilustra el siguiente frag
mento de la autobiografia de Emma Goldméviendo mi vida

En los bailes era una de las mas alegres e incansables. Una noche,
un primo de Sasha, un muchacho muy joven, me llevé aparte.
Con gravedad, como si fuera a anunciarme la muerte de un com
pafiero querido, me susurrd que bailar no era propio de ug agit

dor. Al menos, no con ese abandono. Era indigno de una persona
gue estaba en camino de convertirse en alguien importante en el
movimiento anarquista. Mi frivolidad sdlo haria dafio a la Causa.

La insolencia del muchacho me puso furiosa. Le dije que-se me
tiera en sus asuntos, estaba cansada de que me echaran siempre
en cara la Causa (Goldman, : ).

De ahi naci6 la famosa frase: “Si no puedo bailar, tu revolucion
no me interesa’, que parafrasea lo que Emma Goldman -descri
bié en el fragmento que acabamos de citar e ilustra la rebelion
de las abuelas contra ettfosrevolucionario” que disciplina los
cuerpos y ensalza el sufrimiento y el sacri cio. Eso no signi ca
gue ellas mismas no se sacri caran por la Idea, todo lo contrario,
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si tomamos en cuenta la persecucion, los encarcelamientos y los
exilios que sufrieron debido a su compromiso politico; simple
mente no consideraban que su lucha debia anular la alegria de
“vivir sus vidas’, como indica el titulo del libro de Goldman. Otra
vez las anarquistas reivindican un anarquismo mas consecuente
con su propio ideario: la revoluciéon se hace aqui y ahora pre
gurando las sociabilidades que deseamos. Y estas sociabilidades,
para las anarquistas, necesariamente liberan sus cuerpos y mentes
y los abren al goce, al disfrute, al placer, permitiendo el creeimien

to y la expresion libre de la personalidad individual dentro de lo
colectivo.

Las abuelas libertarias querian “expresarse libremente”, tanto
en el baile como en el debate politico y no ser juzgadas, repri
midas o desplazadas por los varones, por lo cual muchas de ellas
empezaron a plantear los espacios de organizacion y aceion au
tébnomas como lugares de sociabilidades femeninas emergentes,
como seria en nuestro caso la fundacion de un periédico-dirigi
do exclusivamente por mujeres o la creacion del sindicato propio
como laZ Z de las “polleras libertarias” Veamos algunos testimo
nios de estas Ultimas para dar cuenta del caracter de aquel anar
cosindicalismo femenino.

En este caso, hay que subrayar que la existencia de un-sindica
to de mujeres no respondia a una segregacion de género impuesta
por los anarquistas varones 0 a una postura separatista de part
de ellas: de hecho, las libertarias subrayaban su compaierismo
y accién conjunta y coordinada con los hombres en el marco de
la Z , ala que también ellas pertenecian, como asegura Cata
lina Mendoza: “Eramos unidas con los compafieros, las mujeres
separadas nos organizamos y los hombres, puramente hombres,
gremio por gremio: mecanicos, sastres... y accionabamos juntos.
iEra una maravilla!” (Rivera'y Lehm, : ). Mucho menos
se trataba de un papel decorativo o complementario frente a los
sindicatos masculinos. Su decision de organizarse como mujeres
se desprendia, por una parte, de sus o cios feminizados vy, por
consiguiente, la feminizaciéon de sus gremios, y, por la otra, de



Su apuesta politica por su autonomia organizativa, es decir, por
atender ellas mismas los problemas especi cos derivados de su
posicion sexo-genérica y étnica dentro de la sociedad boliviana.
Problemas que, dicho sea de paso, no eran atendidos de manera
especi ca en los espacios mixtos y si se politizaban en espacios
propios, al mismo tiempo que se resolvian con la autogestion y
el apoyo mutuo de las integrantes. Igualmente, la mencionada
autonomia organizativa permitia a las mujeres ser mas activas,
aprender a gestionarse y a tomar sus propias decisiones lejos de
la tutela masculina. De hecho, aunque algunos sindicatos feme
ninos podian asociar a los hombres, eran ellas las que tomaban y
ejecutaban las decisiones: “puramente mujeres hemos manejado’
(Dibbits etal., : ).

Asi, las eoristas subversivas, igual que las cocineras agitadoras,
las vendedoras conspiradoras y las costureras sediciosas, vivian
su propia revolucion/emancipacion dia a dia. Tal como luchaban,
igual festejaban sus triunfos, desinhibidas entre sus compaferas
y disfrutando su estar en colectivo, como vemos en la siguiente
nota de prensa: “Las cholitas [...] se dedicaron a los brindis con el
tipico posko apjbebida de maiz morado]. Juanita Eguino, la mas
calurosa y la mas audaz, se subié sobre un monton de canastas
y hablé: ‘Comparieras, recién comienza nuestro carnaval [...] el
carnaval de los humildes y de los oprimidos™ (,  de abril
de , en Dibbits et al., : ). Eso nos muestra un rasgo
muy importante de la movilizacion femenina, donde el motor de
la organizacion, ademas de la lucha sindical, era el disfrute de ser
libres entre iguales, un ser y estar anarquico subjetivo y aféctivo.
Como ellas mismas aseguran:

De esta manera, los sindicatos femeninos deZl&ran un espacio de sociabi
lidad emergente, donde la autoeducacion, la lectura, el teatrd|dosstaulturales
y productivos (en el marco del Centro Cultural Libertario MaK@pac) servian
por una parte para “elevar” la conciencia politica y la humanidad de susrosemb
y por la otra, para construir una comunidad y un espacio de autorre@izadivi-
dual dentro del colectivo: “Para participar bien, teniamos que prepardeer: An
tonio Balatos, Enriqgue Malatesta, Pedro Kropotkin, Maximo Gorki y nsuolras
cosas mas. Del extranjero nos llegah@rotestaLa Hord (Petronila Infantes en
Riveray Lehm, : - ).
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Era bien, era bien, de gozar era. [...] De ahi nomas ya hemos
hecho aqui sindicato, alla sindicato, en todas partes sindicato
(Catalina Mendoza, en Dibbits et al., : ).

Yo, con la organizacion, era pues como una beata que dice:
"No voy air alaiglesia”, y siempre va a la iglesia. Yo decia "jAy! No
voy a ir porque dejo a los hijos, hay que atenderlos, hay que lavar,
hay que ver a los hijos". Pasaba una hora: "jAy! Iré només un rato
siquiera, a ver qué dicen" (Petronila Infantes, en Rivera y Lehm,

).

De ahi, las cholitas de ¥aZ abrazaron el anarquismo por
gue sus formas de organizacién no estaban encaminadas hacia
la busqueda del poder, sino de la libertad, es decir, la lucha por la
emancipacion econémica y politica no se separaba de lka auto
constitucién como personas libres que no mandan ni obedecen.
Fue precisamente esa libertad personal y colectiva como mujeres,
comparnieras, indias-mestizas, proletarias, una libertad concreta
gue se sentia y ejercia en aquel instante, nunca pospuesta, nunca
totalmente utdpica, la que producia el mencionado goce.

En este sentido, su aprecio por la organizacion &crata no era
casual, fue una apuesta premeditada por la libertad: $Bogra
libertario el sindicato, de los anarquistas, anarcosindicalistas. Eso
quiere decir ser libres, tener control sobre la manera de wivir, te
ner esa libertad en la voz. Nos organizamos todas en virtud de
gue nadie nos dirija ni nos maneje” (Petronila InfanteRieara
y Lehm, : ). Esta libertad de expresion y de autogestion
gue tanto apreciaban, se vera afectada por la crisis y el ocaso de
los sindicatos auténomos después de la Revolucién boliviana del

, provocados por la imposicion del sindicalismo paraestatal y
la persecucion del anarquismo y de la autonomia sindical. Las
libertarias fueron obligadas a incorporarse a las estructuras je
rarquizadas, proselitistas y masculinizadas de la Central Obrera
Boliviana (¢ ), ademas de ser vigiladas y perseguidas por las
Barzolas, comando femenino de choque del partido o €ialis
ta Movimiento Nacionalista Revolucionarif ( ): “No sélo el
mercado vigilaban, a los que hablaban contra el gobierno también



[...] Ellas escuchaban y luego denunciaban. Han ganado sueldos
buenos” (Cristina Medrano, en Dibbits et al., : ). El con
traste entre los sindicatos mixtos paraestatales y la organizacion
“anarcofeminista’ fue abismal; las formas jerarquizadas, autori
tarias y clientelistas afectaron gravemente la autodeterminacion
de las mujeres. De esta manera, “el hombre sindicalista partidista”
con mucha menos trayectoria que las comparieras, pero respalda
do por su a liacion politica, se impuso con su agenda de discipli
namiento sobre la anarquia de las cholas, quienes, sin embargo,
permanecieron eles a su sentir anarquico hasta el nal de sus
vidas?®

Podemos concluir que el rechazo a los partidos politicos y la
intervencion estatal era una condicion necesaria para preservar
su autogestiéon como mujeres; de ahi, cuando a “los varones ya los
han vuelto color politico los sindicatos” (Maria Mejia, en Dibbits
et al., . ), las estructuras patriarcales recobraron fuerza y
socavaron la autonomia femenina. Observamos que mientras las
estructuras mixtas partidistas y estatalistas han reforzade el pa
triarcado, las formas anarquicas han tendido a fomentar la auto
nomia femenina, por lo que no sorprende la apuesta de las muje
res por el anarquismo como una forma de emancipacion personal
y colectiva.

Otra variante muy particular de este “antipoliticismo” acrata
entendido como rechazo a la vida social organizada por el Esta
do y los partidos politicos, la encontramos en la postura indivi
dualista de Maria Lacerda de Moura. Hay que aclarar que existen
muchas disputas en el seno de la tradicién anarquista alrededor
de determinadas corrientes o perspectivas referentes a {a orga
nizacioén, entre las que, sobre todo, el anarquismo individualista
se encuentra con las criticas mas duras, frecuentemente basadas

Frente a la sindicalizacion estatal obligatoria y la disciplina sindipak#ta
por la ¢ que obligaba a los aliados a marchar en honor al gobiernp dely
hacer la V de la Victoria con los dedos, las cholas liberReta y Cata se rebelaban
marchando con una «or en la mano que les impedia hacer la sefia (Rodriguez,
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en prejuicios e incomprension, siendo caracterizado (o caricatu
rizado) como antiorganizacional. Es verdad que muchos de los
anarquistas autoidenti cados como individualistas desconfian de
las organizaciones formales, de las llamadas instituciones, aunque
se llamen auténomas, y de la propia sociedad en si como fuente
inherente de jerarquia, opresion y dominacion. De hecho, {a pro
pia Moura se consideraba, ademas de individualista, anticlerical
y antifascista, una persona “antisocial’, lo que la convirtié-en in
deseada e indigna de ser recordada en el mismo campo anarquis
ta-anarcosindicalista por mucho tiempo (Leite, : ).

En realidad, en su caso se trataba de una oposicion a {a socie
dad y a la civilizacion moderna, no como una oposicion a toda la
vida social organizada en si, sino a un modelo especi co de orden
social dominante que debia ser boicoteado y abolido. Segun esta
lectura, la vida social como un conjunto de interacciones libres
basadas en cddigos compartidos de reciprocidad, espontaneidad,
amor, generosidad y fraternidad representaria un entendimiento
alternativo del orden social, la propia anarquia. Asi, el individua
lismo anarquista no signi ca necesariamente la autarquia del su
jeto (aunque sea posible encontrar personajes que la de endan
desde una postura hipericonoclasta y nihilista), sino unaiéel
Optima entre su libertad personal y su necesidad social. Por lo
cual, como se puede percibir, la concepcion individualista-de or
ganizacion social no podria ser otra que la de los grupos de a
nidad que conforman comunidades intencionales muy reales y
es en este terreno donde ocurre la accioén libertaria, las practicas
libertadoras, las sociabilidades emergentes y la pre guraciéon de
la vida que se busca. Los grupos de a nidad y las pequefas co
munidades se materializan en este sentido como un universo de
experimentaciones comportamentales y contraculturales, segun
la terminologia post . Maria Lacerda insiste, inclusive, en la ne
cesidad de asociar el “individualismo de los espiritus” con-el “co
munismo de las manos” (Moura, : , traduccion nuestra),
es decir, vincular nuestro individualismo como personas-inde
pendientes pensantes y sintientes con el comunismo dejotraba



conjunto, la solidaridad y la colaboracién entre iguales, &laj
principio de que cada uno/a tiene el derecho a gobernarse a si
mismo/a.

Si Lacerda de Moura desconfia del “pueblo’, entendido como
masa brutalizada que espera ser organizada por vanguatdias
el pueblo no es mejor que sus sefiores, no me vengan a hablar de
revolucion” (Moura, b: , traduccién nuestra), es por
gue cree en el camino molecular de los pequefios, pero profundos
cambios en la idiosincrasia de las personas, basados en la con
vivencia directa y pre gurativa, en el ejemplo y en la educacion.
Este camino de su anarquismo individualista de ninguna manera
es “egoista’ e indiferente ante lo social, como lo tachaban muchos
de sus contemporaneos, al contrario, es idealista y cree en una
gran responsabilidad de los individuos libres de “abrir los 0jos” a
los que todavia no lo son, que en palabras de Moura parece una
especie de mision cuasi religiosa:

Nosotros, idealistas libres, los individualistas forjadores del por

venir, nosotro3 fuera de la ley tenemos por deber abrir una

brecha en la mentalidad de los que empiezan a despertar [...]

sembramos al viento, no importa adonde, la armonia interior de

los sofiadores y apostoles del individualismo y de la solidaridad

humanae para los que tienen ojos para ver y oidos para-enten
der” (Moura, : -, traduccion nuestra).

Su forma de actuacion social, que no descartaba la desercion
COMO un recurso, era evitar grandes espacios publicos y buscar
ineuenciar a las personas con las que estaba directamente invo
lucrada en su cotidiano, a través de actos individuales basados en
la razon, pero también en el amor y el afecto. Para ella, as mu
jeres, sea por su condicion de “doble esclavitud’, sea por el lugar
ocupado en el proceso de reproduccion social, tienen un papel
central por desempefiar en ese campo. Su revolucion es-necesa
riamente una revolucion cotidiana en espacios proximos, puesto
gue, ademas de su lucha por una maternidad consciente, por su
libertad sexual e independencia econémica, su objetivo es alcan
zar la autoemancipacion entendida como dominio propio junto
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con el respeto a la libertad y a la vida de todos los seres humanos
(Moura, ). De ahi, para nuestra individualista, no era impe
rativo un sindicato o una organizacion formal de mujeres para la
accion politica (a pesar de lo cual, en su vida no se apart6 de los
movimientos asociativos de clase y género), en tanto su propia
existencia, en libre consuencia con las demas, seria la que tendria
un efecto pedagogico emancipatorio de posible alcance calectivo

Sin embargo, el surgimiento de las organizaciones especi
cas de mujeres, ademas de las causas y caracteristicas que hemos
mencionado, frecuentemente se derivaba de la inconformidad de
las libertarias con los tratos recibidos de sus compafieros de vida
y de lucha, cuestion que, aunque no sea necesariamente el caso
de las cholas libertarias, destaca como denundia &z de la
Mujer, que emprende una critica interna despiadada contra “los
falsos anarquistas”. Las “feroces de lengua y pluma’ no tuvieron
reparo alguno en cuestionar y denunciar las relaciones de poder
basadas en el género existentes en el mismo movimiento anar
quista, arriesgandose a ser tachadas de “divisionistas’, “agentes del
enemigo” o, en el mejor de los casos, “exageradas”, cuestion que
se replica hasta nuestros dias y que las anarquistas consideraron
elemental para la coherencia politica y la ética del anarquismo.
Veamos.

“Hablan de libertad y s6lo la quieren para si, hablan de
anarquismo y ni siquiera saben.ctitica interna del
anarcomachismo

La accién auténoma de mujeres, tanto en su dimension sindical,
como en las iniciativas editoriales, o incluso en la apuesta indivi
dualista de Maria Lacerda de Moura, a menudo no era bien vista
por los anarquistas varones. Como ya mencionamos, su postura
frente a la autonomia femenina era, por lo menos, ambigua, por
supuesto, tomando en cuenta toda su diversidad de geografias,
tiempos, organizaciones e individuos y sus maneras particulares
de posicionarse frente a la emancipacion de la mujer. Por una



parte, el anarquismo erguia la bandera de la liberacion femeni
na como parte intrinseca de la lucha comun por la revolucion
social, por la otra, la concebia dentro de cierto tutelaje mascu
lino y en espacios y formas controladas por los varones. Igual,
existia una gran disonancia entre sus principios y las practicas
cotidianas contradictorias, en las que los varones anarquistas no
aplicaban el principio de libertad en sus propios hogares. Varios
de ellos y también numerosas mujeres anarquistas, en nombre de
la unidad y la prioridad de la revolucién social, condenaasn |
iniciativas auténomas, tildandolas de innecesarias, separatistas o
contrarrevolucionarias, argumentando que el anarquismo como
idea no tiene sexo y lucha por la libertad de toda la humatfidad.
Ya sean las criticas a Maria Lacerda, igual que a Emma Goldman,
por dedicar demasiada atencién al tema sexual, ya sea el rechazo
que recibid el primer nimero dea Voz de la Mujepor atrevi

do y “pornogra ca’, la emancipacién femenina planteada ypues

ta en practica por ellas mismas, bajo sus formas y condiciones,
frecuentemente incomodaba y levantaba descon anza entre mu
chos compafieros que se sentian interpelados por estas “mujeres
feroces”

En este sentido, las abuelas anarquistas emprenden una criti
ca radical interna del movimiento anarquista, primero, luchando
por los espacios autbnomos y, segundo, desvelando las relaciones
de poder entre géneros y las contradicciones en la aplicacion del
ideario emancipador en la vida cotidiana de las organizaciones
y de los hogares anarquistas. Decididas a llevar la anarquia a sus
Gltimas consecuencias en todos los aspectos de la convivencia
social, le exigen al anarquismo la maxima coherencia y lo-radica
lizan, politizando, como hemos visto, lo “intima”, “lo privadad’,
subjetivo”. Estan decididas a no esperar mas, rechazan la jerarqui
zacion de las prioridades, emprenden su emancipacion inmediata

Para profundizar, véase Ackelsberg, sobre la organizaciéon Mujeres Libres
en Espana.
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sin tutelas ni chantajes: la revolucion social es necesariamente su
revolucién/emancipacion.

Veamos la respuesta de las redactordsadéoz de la Mujer
a las criticas que les cayeron después de su primer nimero de la
revista, que revela las posturas de algunos “falsos anarquistas” y
“los escarabajos de la Idea’, como ellas cali can a sus detractores.
Bajo el titular “jAparecio aquello!”, la Redaccion ridiculiza fa cri
tica masculina:

Cuando nosotras (despreciables e ignorantes mujeres) tomamos
la iniciativa de publicdra Voz de la Mujelya lo sospechdbamos

joh modernos cangrejos! Que vosotros recibiriais con vuestra
macanistica y acostumbrada losofia nuestra iniciativa porque
habéis de saber que nosotras las torpes mujeres también tenemos
iniciativa y ésta es producto del pensamiento; ¢sabéis?, también
pensamos. Aparecio el primer nimerol@geVoz de la Mujery

claro jalli fue Troya!, "nosotras no somos dignas de tanto, jca!

No sefior")'¢ emanciparse la mujer?", "¢ para qué?", "¢qué eman
cipacion femenina ni que ocho rdbanos?", "jla nuestra!", "venga
la nuestra primero!, y luego cuando nosotros los hombres estemos
emancipados y seamos libres, alld verdmas: , de enero

de ,enLa Voz de la Mujer  : | subrayado nuestro).

Las anarquistas subrayan la importancia de su lucha auténo
ma, al adoptar para su caso la consigna obrera de liberacién por
esfuerzo propio, conscientes de que, si ésta depende del hombre
portador del privilegio masculino, nunca se llevara a cabo: “Ya
teniamos la seguridad de que si por nosotras mismas no tomaba
mos la iniciativa de nuestra emancipacion, ya podiamos tornar
nos momias o algo por estilo, antes que el llamado Rey de la tierra
(hombre) lo hiciesehim. , deenerode ,enLaVozdela
Mujer, . ). De igual manera, Maria Lacerda de Moura de
nuncia la carencia de “los hombres de Idea” de una postura critica
ante la moral patriarcal: “es un error suponer que el hombre de
‘Idea, el verdadero revolucionario se ha emancipado de esta mo
ral de sefiores y esclavos” (Moura, b: , traduccién nuestra).



¢, Qué les reprochan a sus compaferos anarquistas, varios de
ellos vinculados de manera intima-familiar como sus esposos, pa
rejas, amantes, hermanos o padres? Basicamente, la incoherencia
entre su discurso y la militancia anarquista y sus practicas ma
chistas frente a sus comparieras que entran en abierta contradic
cion con los principios antiautoritarios del anarquismo:

Vosotros los que habléis de libertaghyel hogar queréis ser unos

zares, y queréis conservar derecho de vida y muerte sobre cuanto

os rodeaya lo sabéis vosotros los que os creéis muy por encima

de nuestra condicion. [...] Sefiores infelicespguia vosotros una

mujer no es mas que un lindo mueble, algo asi como una cotorra

gue os halaga, os cose, os trabaja, y lo que es mas, os obedece y

temel...] jAnarquia y libertad y las mujeres a fregar! (ngm.

deenerode ,enLaVozdelaMujer : vy ,subrayado
nuestro).

Las libertarias, con su lenguaje irénico y mordaz, interpelan
a sus compafieros, “sefiores cangrejos y no anarquistas’, y ponen
Su presunto anarquismo a prueba. Declaran la guerra a los que
“hablan de libertad y sélo la quieren para si, hablan de anarquis
mo y ni siquiera sabermfim. , de enerode ,enLa Voz
de la Mujer . - ),y anuncian su rebeldia ante la autori
dad masculina: “ya no os tendremos mas miedo, ya no os admi
raremos mas, ya no obedeceremos ciega y timidamente vuestras
ordenes, y pronto os despreciaremos y si a ello nos obligéis os
diremos cuatro verdades de a pufiaih. , deenerode
enLa Voz de la Mujer : - ). También Lacerda de Moura,
harta de reprimendas y conductas machistas de sus comparieros,
estalla a la vez que denuncia: “la anarquia ain no ha tenido anar
quistas: es la mas perfecta utopia sofiada por la ingenysdad y
la pureza de un Reclus o de un Kropotkin. Miento, conozco un
anarquista: Cristo” (Moura, b: , traduccién nuestra).

Las anarquistas también se rebelan contra el papel “tradicio
nal’ de la mujer que les atribuian sus compafieros: como objeto
sexual, por una parte, y como sirvienta, por la otra. No quieren
ser las que esperan pacientemente en casa mientras su macho “se



|- -€

sacri ca por la humanidad’, mientras las mantiene ignorantes por
miedo a que descubran por si mismas y sin tutela su propie cami
no politico y vital:

Sefiores cangrejos y no anarquistas, como mal os llamais, pues
de tales tenéis como nosotras de fradegpreciso que sepais de
una vez que esta maquina de vuestros placeres, este lindo molde
gue vosotros corrompéis, ésta sufre dolores de humanidad, esta
ya hastiada de ser un cero a vuestrg Eglpreciso, joh!, jfalsos
anarquistas! Que comprendais de una vez por todasupstra

mision no se reduce a criar vuestros hijos y lavaros la rofia, que
nosotras también tenemos derecho a emanciparnos y ser libres de
toda clase de tutelaje, ya sea social, economico o rp&ata.
vosotros qué es una mujer fea o bonita, joven o vieja? juna sierva,
una fregonal!”

¢ Verdad sefiores maridos? ¢No es verdad que es muy bonito
tener una mujer a la cual hablaréis de libertad, de anarquia, de
igualdad, de Revolucién Social, creyéndoos unos héroes os diga
en tanto que temiendo por vuestra vida (porque claro, vosotros
0s ngis exaltadisimos) os echa al cuello los brazos para rete
nerlos y casi sollozando, murmura "jPor Dios, Perico!Clarp
gue con esto os dais una importancia que no digo nada, y como
vuestras infelices compafieras os creen unos formidables revolucio
narios, claro que os admiran intelectual y fisicanfieine. ,
de enerode ,enLaVozdelaMujer : - ,subrayado
nuestro).

Libres de toda clase de tutelaje del ego masculino, las mujeres
eligen sus propios objetivos de vida que no se reducen al ambito
domeéstico, exigen “su lugar en el banquete de la vida’ y un com
pafierismo real con los anarquistas tanto en la lucha, como en
las relaciones intimas. Es justo su apuesta por este comparierismo
horizontal con los varones que desmiente las acusaciones de di
visionistas o0 separatistas. Asi,Vozllama a los “anarquistas de
ambos sexos: “jLuchemogtin. , de enero de ,enlLa
Voz de laMujer : )y pone énfasis en distinguir a los “falsos
anarquistas” de los compafieros de la Idea, ejerciendo sobre ellos
de esta manera una indudable presion correctiva y educativa. La



lucha antisistémica es conjunta y se lleva entre todos y todas, en
espacios mixtos, pero también desde espacios autbnomos de po
litizacién y apoyo mutuo que estas mujeres de enden para-si mis
mas como necesarios, debido, como hemos visto, a su situacion
de “dobles esclavas” La emancipacion de la mujer, para nuestras
anarquistas, al mismo tiempo que no espera el visto bueno de los
compafieros, si les obliga a emanciparse también de la moral pa
triarcal y a ser radicalmente consecuentes con su ideal a riesgo de
convertirse en hipdcritas y “falsos anarquistas”

%0

En el presente capitulo hemos recuperado fragmentos del legado
de algunas de las abuelas anarquistas de nuestro subcontinente
gue consideramos un inmensurable aporte a la manera en la cual
pensamos la emancipacion de las mujeres. Descubrir y sistemati
zar la informacion sobre todas ellas, muchas poco o nada cono
cidas, y que, sin embargo, tuvieron un papel crucial en la agita
cion politica de su tiempo, es una tarea urgente y necesaria. No
s6lo ayudaria a desmiti car el supuesto caracter masculinizado
del anarquismo, mito que reproducen hasta la actualidad muchos
de los autores del campo libertario, sino que también nos daria
mas insumos para ir profundizando en los principales ejes de su
ideario: la critica del feminismo burgués de derechos desde una
apuesta antiestatal y anticapitalista; la interseccionalidask(cla
género y etnia) mas alla del reduccionismo del “proletariado fe
bril”; la reivindicacion del cuerpo, deseo sexual y derechos repro
ductivos; la organizacion como un goce de ser y estar en colec
tivo; hasta la critica al mismo campo anarquista en cuan® a la
practicas patriarcales/machistas.

Acompafadas por la memoria de las abuelas anarquistas y
sus tempranas y tan vigentes reesexiones sobre la emancipacion
femenina, las anarquistas de hoy siguen entretejiendo la anar
quia y el feminismo desde diversos rincones del continente. Sus
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feminismos, como expone Maria Galindo ( ; ) de Mu

jeres Creand®, son “artesanales” y “bastardos”, hechos cen di
ferentes elementos, como nuestros alebrijes, pegados de piezas
variadas y multicolores, una creacién en dialogo con lo local, lo
indigena, lo popular, en tensiéon fecunda con el anarquisco “o
cidentalizado”y en apertura hacia diversas iniciativas autonomas.
Un feminismo creativo e irreverente que se expresa a través del
arte y ocupa las calles, pinta las paredes con grati y pone-el cuer
po en la primera linea de intervencion estético-politica.

Lo que intentamos en el presente capitulo fue recuperar la me
moria sobre las abuelas anarquistas para entender las raices de las
luchas actuales y darnos cuenta de su riqgueza y permanencia en el
tiempo. Tanto ayer como hoy, el anarquismo proporciona a-diver
sas iniciativas autonomas un ‘“caldo de la rebeldia radical desde
donde estén surgiendo las reeexiones [...] un lugar de invencion,
muy creativa, muy potente, con una carga sexual de libertad” (Ga
lindo, en entrevista personal). Es esta irreverencia de siem
pre del anarquismo que le permite poner en duda todos les pre
ceptos socialmente naturalizados y crear ideas subversivas frente
a la infertilidad de Estados, partidos e instituciones como espa
cios de sujecion y petri cacion social. Asi, las abuelas artasjuis
demostraron la capacidad de desobedecer los mandatos-patriar
cales y racistas, incluso los de sus propios comparieros dg luch
y desde aquella desobediencia, inventaron sus propios caminos
de emancipacion. De esta manera, el “ni dios ni amo” anarquista

Mujeres Creando es la colectiva anarcofeminista méas longeva y ya icérbea d
livia: “una guerrilla urbana, feminista, anarquista, sediciosa yolenta’, como la
de ne su cofundadora Maria Galindo ( : ). Surge en  como una iniciativa
conjunta de la pareja sentimental y politica de Maria Galindo (anaioi$em),
Julieta Paredes (feminismo comunitario), que une la lucha urbana comspeqter
va de las mujeres indigenas campesinas. Posteriormente, se producéna yieis
feminismo comunitario se separa de Mujeres Creando Comunidad, apogtando
una linea de feminismo identitario que, con el tiempo, se vincaolélgobierno del
Movimiento al Socialismof( ), del que se deslinda la propuesta anarcofeminista
de Galindo. Tras mas de tres décadas de existencia, Mujeres Creando $& eonvirt
una “institucion” iconica de La Paz, con su casa de cultura/hotebrefsiaurante,
Virgen de los Deseos, y la Radio Deseo, en la que Maria Galindo es locutora.



extendid su signi cado a las relaciones sexo-genéricas, en las que
el dios y el amo a abolir seria el macho autoritario.

Podemos constatar que el anarquismo “feminista’, tanto el
histérico como el actual, no es otra cosa que vivir el anarquis
mo siendo “mujer® Un ser y estar anarquico que permiteda li
bre expresion de su particularidad sexo-genérica en consuencia
con las otras, suprimiendo la falsa neutralidad y univeeshlid
del sexo y la mirada “masculina’, al mismo tiempo que lucha por
Su propia autonomia y emancipacion. Por ello, el elemente femi
nista del anarquismo es la expresioén de una lucha indispensable
e ineludible que se desprende de sus cuerpos y sus vivencias, al
tiempo que se conecta con la lucha antipatriarcal compartida
con los compafieros. Es decir, todo el anarquismo que pretende
ser consecuente con su ideal tiene que ser necesariamente anti
patriarcal, mientras sus corrientes feministas serian la expresion
de autonomia y una lucha propia de “las mujeres” que no puede
ser expropiada por los otros, incluso los mas solidarios. Son las
mismas sujetas que se sueltan y rompen con la sujecion, reivindi
cando el viejo lema socialista: la liberacion de las oprimidas so6lo
puede ser obra de ellas mismas.

Aqui, por supuesto, tenemos que entrecomillar el término mujegartdmen
cuenta que no es una categoria neutral y existe un amplio debate sobre supertine
cia, alcances y signi cados. Lejos de esencialismos de género y biolsgicigmo
nemos usarla de manera operativa, invitando al mismo tiempo a desnatiarglizar
reinventarla.






¢La cola del alebrije?

Y asi llegamos a la cola de nuestro alebrije. Pero ¢ el alebrije nece
sita tener una cola?pregunta Cassto y, efectivamente, acepta

mos gue no todos los alebrijes tienen ni necesitan una cola, pero
el nuestro si porque a Gaya le gustan los con cola, ademas de pres
tarnos una buena metafora del nal. Pero un nal abierto a ser un
inicio (¢ quién dijo que la cola termina y no inicia a un alebrije?),
al mismo tiempo que listo para ser mordido en forma del circulo

in nito de la serpiente uréboros.

Igual, recordemos, no todos los alebrijes tienen cola, puesto
gue son creaciones libres de una in nidad de imaginarios y prac
ticas, hechas del material disponible y segun los gustos y necesi
dades de sus creadores. Asi como la autoorganizacion social, asi
como la anarquia, se hacen artesanalmente, de pedazos de lo exis
tente y la mirada que desafia lo que nos dijeron que era posible.
Para eso vale la pena recordar e inspirarnos en generaciones de
artesanos/as que nos antecedieron, brindando su imaginacio
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sus laboriosas manos para abrirnos caminos, dejar pistas, advertir
de los peligros. Puesto que la creatividad sociabidgisno es

el acto repentino de inspiracion que crea desde la nada algo to
talmente inédito (la obsesion capitalista/académica por la origi
nalidad de marca registrada), sino un caminar colectivo circular
y repetitivo desde los mdltiples pasados, los diversos presentes,
hacia innumerables futuros. El anarquismo, como una de las ema
naciones de la amplia tradicion antiautoritaria e igualitaria de la
humanidad, desde sus diferentes conexiones con los mundos so
ciales autoorganizados y rebeldes, puede aportarnos valiesos in
sumos en este nuestro caminar-navegar colectivo.

El pueblo indigena maragua de la region del rio Abacaxis en
la Amazonia “brasilefia’, que actualmente no cuenta con mas de

personas, es conocido por sus historias de fantasmas y mons
truos. En el libraContos da Florestdel escritor maragua Yaguaré
Yama (), se destacan tres narrativas miticas sobre relaciones
casi nunca felices entre humanos y criaturas zoomor cas. Sean
los seres-murciélagos Kaweras, el hombre-pajaro Makukawagua
0 los bichos-peludos-sin-cabeza-con-bocas-en-la-barriga, los
Mapinguary, las lecciones de estos encuentros, mas que apelar
al miedo a lo desconocido, subrayan la necesidad de regulacion
moral de la economia predatoria de la selva. O sea, la naturaleza
también se de ende vigilando a sus “guardianes”. Pero la natu
raleza, muy bien sabemos gracias a los esfuerzos de la etnologia
perspectivista, para muchos de los pueblos indigenas amazoénicos,
no es el nudo que unica la vida en su expresion diversi cada
como cultura. Al revés, parece que la multiplicidad del mundo
natural es la expresion de la unicidad animica de la cultura. De
alli la centralidad de los espiritus y de todo orden de encantados
gue garantizan un complejo sistema de coordinacion, didlego, in
terrelaciéon y equilibrio dinamico entre humanos y no humanos.

Este mundo encantado del equilibrio dindmico y de ser y
estar encontrados/as con nosotros/as mismos/as comao indivi
duos, colectivos, seres vivientes en simbiosis de apoyo mutuo, nos
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fue arrebatado a la mayoria. Algunos/as lo sabemos y sufrimos,
otros/as estan convencidos/as de que nunca ha existido ni puede
existir tal cosa y la Unica realidad que nos toca asumir es la de las
ciudades de concreto y rios envenenados que denuncia Krenak.
La amargura de vivir enajenados/as sobre la tierra colonizada
esta presente en el siguiente fragmento de la cancion "Mapurbe"
del poeta mapuche urbano David Anifiir que rescatamos del su
gerente libro de Agustina Paz Frontera (. - ) sobre “los
mapunkies”: mapuche punks.

Somos mapuche de hormigon

debajo del asfalto duerme nuestra madre

explotada por un cabrén.

Nacimos en la mierdépolis por culpa del buitre cantor
nacimos en panaderias para que nos coma la maldicion.
Somos hijos de lavanderas, panaderos, feriantes y ambulantes
somos de los que quedamos en pocas partes.

El mercado de mano de obra

obra nuestras vidas

y nos cobra.

[...]

Somos hijos de los hijos de los hijos

somos los nietos de Lautaro tomando la micro

para servirle a los ricos.

Somos parientes del sol y del trueno

lloviendo sobre la tierra apufialada...

Este canto amargo de denuncia mapuche, de los mapuche “sin
tierra, pero con la tierra’ (Frontera, : - ), atravesados
por un sinfin de contradicciones, seo#sxi, “nativos” urbanos,
“indigenas” proletarios, punks, anaréas)raizados y desarraiga
dos a la vez, constituye para nosotros una gran metéafora de, por

Recomendamos conocer el canal de YouEHsmeipamos La Histordel compa
fiero anarquista mapuche que, muy afin al espiritu de nuestro libmdatekcelente
material sobre el anarquismo, las luchas mapuche y el anticolooialis



|- -€

una parte, la apuesta antiesencialista de encuentros entre 1o “in
digena-popular’, el anticapitalismo y el antiestatismeridrios

y las luchas anticoloniales y, por la otra, de nuestra condicion ac
tual como humanos. Aunque nos negamos frecuentemente a re
conocerlo, todos/as fuimos desarraigados/as, desposeidos/as de
nuestra capacidad de autodeterminarnos en la tierra, lanzados/as
a las urbes imposibles y los suburbios precarizados. Extirpada la
conexion con la naturaleza, borrada la memoria de la autoorga
nizacion, la comunidad y la autogestion, anuladas las pulsiones
autbnomas Yy la rebeldia, nos convertimos en las sociedades mo
dernas preapocalipticas infantilizadas, politica y econémicamen
te, por un régimen extremadamente heteronémico.

Es por eso que en este libro que termina hemos intentado traer
voces anarquicas de sujetos anticoloniales capaces de despertar
nos del comodo letargo: sea Ailton Krenak, quien apela por crear
los paracaidas para un futuro ancestral; sea la mixe Yasnaya Agui
lar, quien propone un atrevido “nosotros sin Estado” en un mundo
postestatal de pueblos-naciones libres; o el “Indio Aymara’ Luis
Cusicanqui y su llamado a los “hermanos indios” a la revolucion
social en contra de los “vampiros del Estado dominante”; igual
gue el zapoteco Alejandro Cruz Lopez, quien asegura que “la idea
del poder casi es imperceptible” en las comunidades; sean los/las
zapatistas, quienes “mandan obedeciendo” y demuestran que el
autogobierno puede ser en la practica la negacién de “los-gobier
nos”; hasta la dofia Cata de las cholas libertarias, “enemiga de
tener marido” y entusiasta de la autoorganizacién con las otras.
Estos y tantos otros personajes que nos han acompafiado en las
paginas que hemos recorrido nos demuestran que, como dijimos
en la "Introduccion”, la anarquia no tiene duefios y se escapa de
cualquier intento de patentarla. Son estos sujetos alebrijescos, es
tos puntos de encuentro y friccién fecunda entre el anarquismo
y la anarquia de “los abajos” que nos han inspirado en nuestra
busqueda de dialogos posibles. Didlogos que insisten en que “ni
dios ni amo” no es un simple “contra/anti’, sino, sobre todo, un
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“sin” activo que exige crear otras sociabilidades y formas de or
ganizacioén social, al mismo tiempo que indicatidibertario
compartido: un “sin yugo” hermoso que vale la pena ser vivido.

De ahi, aunque los alebrijes sean una creacion poética onirica
hecha materia por las manos de un artesano mexicano, creemos
que su guracion en la cultura popular se presta a este importante
ejercicio de reencantamiento del mundo. Si los avatares dominan
tes de la modernidad aspiran a tefossecularizador tecni ca
do para cumplir una de sus misiones mas alabadas, el desarrollo
y el progreso sobre el cuerpo viviseccionado de la naturaleza, la
altermodernidad necesita sacar sus energias de las tecnologias
simbdlicas de los pueblos para descosi car y desmercantilizar a
los seres, promoviendo una compleja ecologia de vivientes y no
vivientes, humanos y no humanos. Este mundo del contradesa
rrollo ya existe y esta lejos de ser la antipoda del progreso. Quiza
sea el verdadero progreso o el Unico que no sea efectivamente
autodestructivo.

En sus dimensiones politicas, sociales y culturales, la reali
zacion de un mundo accesible a todos y todas, materialmente
abundante sin el vector de una economia del desperdicio y de la
acumulacién, necesita no solo de justi caciones morales y racio
nales, seguramente importantes, sino también de una interpela
cion simbdlica e imaginaria. Parece que la mayoria de los mons
truos y bestias miticas fueran condenados al exilio en la literatura,
cine y comics, para que una determinada clase de monstruos muy
disimulados y astutos pudiesen actuar con tranquilidad y-asom
brar al mundo con su valijas y corbatas. Hay que liberar les dra
gones y los monstruos del mar de los barrotes de la miopia estado
y capitalocéntrica y enviar a los ejecutivos y burécratas, iosluid
los de las ciencias politicas y sociales, a los desiertos de su imagi
nacion estéril. "jAlebrijes! jAlebrijes! jAlebrijestépetimos con
el artesano Pedro Linares Lopez, con la esperanza de apuntar las
distintas ubicaciones de lasas-topiagn los mapas de la vida.



Asuncion, Paraguay, .Autora de la foto: Gaya Makaran.
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Alebrijes anarquicase publicé en noviembre de
tejido en el territorio de lo comun.
Este libro es una bella criatura que entreteje saberes y potencia
colectiva desde Ciudad de México, Santiago de Chile
y Fronteira Sul.

El tiraje costa de ejemplares.



Alebrijes anarquicos es un libro para habitar y navegar en es
pacios de friccion, encontrando en esta energia los impulsos
gque potencian la mancomunion de resistencias y autonomias.
Su resultado es toda una fauna acrata que escapa de los ca
nones que dividieron la naturaleza en reinos jerarquicos y ta
xonomias estaticas, y que surge de una lectura en torno a las
practicas anarquicas en el ambito de la historia social y popular
de las personas, comunidades y pueblos de América Latina.
Asimismo, tras su lectura, se comprendera que las practicas
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dando cierto sentido “pristino” del anarquismo en tanto teoria
moderna de la emancipacion, para pensarlo, en cambio, como
sustrato de la autonomia comunitaria en el complejo entrama
do de las relaciones socioambientales e interculturales.

A través de los cinco capitulos que componen el recorrido, se
urden voces pretéritas y contemporaneas, articulando relatos
y transmitiendo ensefianzas que nos inspiran a imaginar nues
tros propios alebrijes, a sumar otros colores y piezas al vasto y
enrevesado hummus de las resistencias anticolonialistas y de
las practicas anarquicas que han pululado en América Latina y
gue contindan emergiendo con la fuerza de aquellos/as sem
bradores/as que desde otrora nos recuerdan: no estamos se
los/as, la lucha continda.

Diego Mellado Gémez.
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