Los origenes del feminismo marxista

GIULIA LONGONI :: 13/07/2021
Fueron Clara Zetkin, Rosa Luxemburgo y Aleksandra Kollontaj quienes inauguraron un
pensamiento capaz de analizar la explotacion de las mujeres

En su texto The Rise of Neoliberal Feminism (El auge del feminismo neoliberal), Catherine
Rottenberg define el fendmeno que a partir de la segunda década del siglo XXI ha supuesto
la reinsercion popular de los temas feministas en el imaginario dominante.

Movimientos como MeToo y Time'sUp han permitido la maxima difusiéon de un mensaje
emancipador que ha llegado a un publico tan amplio como heterogéneo. Al mismo tiempo,
sin embargo, la popularidad alcanzada por el feminismo contemporéaneo exige a menudo la
simplificacion de las diversas y complejas cuestiones que atraviesan la teorizacion feminista,
corriendo el riesgo de reducir este movimiento politico a meros esléganes.

La corriente neoliberal del feminismo contemporaneo defiende la posibilidad de lograr la
emancipacion permaneciendo dentro del sistema capitalista mediante el ascenso al éxito de
un numero creciente de mujeres en el mercado laboral. Este planteamiento de la cuestiéon
de la emancipacion ha provocado, en el lado opuesto, un resurgimiento de la critica
feminista al capitalismo, histéricamente vinculada a la necesaria erradicacion de lo que se
considera un sistema de producciéon econémico, social y cultural que, para su propia
supervivencia, necesita perpetrar mecanismos violentamente excluyentes y discriminatorios.
Esta posicion tedrica ha sido seguida por una serie de practicas para la resignificacion
politica del 8 de marzo por parte de movimientos como No Una di Meno.

En momentos en que la cuestion de los derechos de las mujeres es utilizada cada vez mas
por la extrema derecha y el sistema capitalista en su forma neoliberal, proporcionando una
nueva justificacion a las perspectivas politicas nacionalistas y racistas, resulta ttil recorrer
la vida de tres «damas de la revolucién» que, entre fines del siglo XIX y las primeras
décadas del siglo XX, vincularon la cuestion feminista a la lucha de clases.

Clara Zetkin y Rosa Luxemburgo. Las mujeres y el Partido Socialdemdcrata Aleman

Las divisiones internas del feminismo no deben considerarse una novedad. El movimiento
siempre ha estado atravesado por profundas divergencias, pero cuando en el siglo XIX el
«feminismo burgués» reivindic¢ la inclusion de las mujeres en la economia productiva sin
considerar las injusticias perpetradas por el sistema capitalista contra las mujeres
trabajadoras, se produjo una importante escision en su seno. Por un lado estan las
feministas «liberales» y por otro las feministas «marxistas», para las que el trabajo
asalariado constituye una situacion mas de explotacion que nivela la condicién de hombres y
mujeres frente al mismo enemigo: el capital.

Lo que distingue a la corriente feminista marxista desde sus inicios es precisamente el
intento de analizar la relacion entre la opresion de género y el capitalismo. En las tltimas
décadas del siglo XIX, Clara Zetkin propuso el desarrollo de précticas politico-organizativas
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especificas capaces de responder a las necesidades de las mujeres trabajadoras en el seno
del Partido Socialdemoécrata Aleman (SPD) que, hasta entonces, habia ignorado los
problemas especificos de las mujeres pertenecientes a la clase obrera. Zetkin sefala, en
cambio, que aunque todas las mujeres estan oprimidas como «mujeres», la forma de esta
opresion se manifiesta de manera diferente segun la clase a la que pertenecen.

Una posicion apoyada por otra protagonista de la entonces socialdemocracia alemana, la
pensadora polaca Rosa Luxemburgo, que se unid al partido a su llegada a Alemania en 1898.
Luxemburgo expresé inmediatamente su apoyo a una visién internacional de la revoluciéon
proletaria, y cuando en 1914 el Partido votd a favor de la guerra se puso del lado de la
capitulacion del movimiento socialista ante el imperialismo. En 1916 Rosa Luxemburgo, Karl
Liebknecht, Clara Zetkin y otros formaron la Liga Espartaco, desde la que se inicié una
campaia ilegal contra la guerra que preparo6 el terreno para la huelga general por la paz de
enero de 1918, de la que participaron millones de trabajadoras y fue un «ensayo general»

de la revolucion alemana de noviembre de 1918. De la Liga Espartaco nacera el Partido
Comunista Aleman en diciembre de ese mismo afio.

Luxemburgo seria asesinada junto a su camarada Liebknecht el 15 de enero por tropas
pronazis armadas por el gobierno. Su vida y su muerte hablan de su dedicacién a la causa
de la revolucion, asi como de su coraje para intentar ponerla en practica y, gracias a sus
escritos, sigue siendo hasta hoy la teodrica femenina mas conocida del marxismo.

Critica del capitalismo entre el patriarcado y el imperialismo

Durante muchos anos, los estudiosos han descrito a Rosa Luxemburgo como poco implicada
en los asuntos de las mujeres. Sus textos atacaban a menudo el feminismo burgués
contemporaneo a ella, y nada mas llegar a Alemania se neg6 a dedicarse (como su amiga
Clara) a la seccion femenina del SPD para evitar la marginacion dentro del partido que
habria dejado el debate sobre las cuestiones centrales a los dirigentes masculinos.

Sin embargo, investigaciones mas recientes de la filosofa Raya Dunayevskayan han puesto
de relieve la dimension feminista que atraviesa tanto la vida como el pensamiento de la
revolucionaria polaca. Ademas de apoyar el trabajo de su companera Clara Zetkin en su
intento de proyectar la emancipacion de la mujer como una dimension integral de la
transformacion socialista, Rosa Luxemburgo apoyo abiertamente el derecho al voto de las
mujeres en un documento de 1902, explicando como la emancipacion de la mujer debia
considerarse un elemento indispensable para reformar la socialdemocracia y derrocar el
capitalismo.

En 1912 defendi6 la necesidad de separar el movimiento feminista de las mujeres de la clase
obrera de las reivindicaciones de los movimientos femeninos burgueses y fue la propia
Luxemburgo quien, en 1918, inst6 a Clara Zetkin a crear una seccién femenina de la Liga
Espartaco.

En su texto principal La acumulacion del capital, Rosa Luxemburgo retoma y amplia las
categorias conceptuales marxianas y desarrolla su «teoria del imperialismo» basada en el
analisis del proceso de produccién y acumulacién social del capital realizado a través de
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diversas formas excluidas del sector reconocido de la produccion de mercancias, entre ellas
el «trabajo de cuidados» y la colonizacion de «paises no europeos».

La pensadora polaca pone de manifiesto en la teoria lo que para la mayoria de las mujeres
proletarias de su época representaba --y sigue representando-- un riguroso problema real: la
falsa creencia en torno a la improductividad del «trabajo de cuidados» de las mujeres en el
hogar y en el espacio publico.

La obra de Luxemburgo pone de manifiesto la necesidad de entender la cuestion de la
opresion de las mujeres como un producto histérico del antagonismo entre el capital y el
trabajo, lo que nos permite vincular la liberacion de las mujeres y la critica a ese sistema de
produccion que, para sobrevivir, requiere mecanismos de subordinacidn, explotacion y
discriminacion que actian tanto sobre la categoria identitaria de género como sobre las de
clase y «raza».

Describiendo el imperialismo como la estructura central del funcionamiento del sistema de
produccion capitalista en todas sus fases, subraya que la opresion de los sujetos
«colonizados» no debe considerarse como una simple consecuencia del capitalismo, sino
que constituye su fundamento. De ello se desprende que mientras exista el capitalismo no
puede haber lugar para ninguna forma de emancipacion, ni para la clase obrera ni mucho
menos para la feminidad oprimida. La tnica solucién esbozada por Luxemburgo al problema
de la opresion de los sujetos subalternos es la revolucion proletaria, participada por todos y
extendida internacionalmente.

Aleksandra Kollontaj y la revolucion rusa

Atenta estudiosa de las obras de Luxemburgo, otra revolucionaria de orientacion marxista,
Alekandra Kollontaj, estuvo entre los obreros que marcharon al Palacio de Invierno en 1905.
Al igual que Zetkin y Luxemburgo, la vida de Alekandra Kollontaj es un testimonio de su
lucha politica. Nacida en el seno de una familia de la nobleza rusa --su padre fue general del
Zar--, Kollontaj optd por alejarse de ese entorno casandose con un ingeniero.

Tras una visita a la fabrica textil en la que su marido trabajaba en el sistema de ventilacion
e impresionada por las inhumanas condiciones de trabajo y de vida de los trabajadores,
decidio dedicarse al estudio de la economia politica en Zurich. La educacién de Kollontaj la
llevé a considerar la liberacion de la mujer como parte integrante de la lucha por la
construccion de una comunidad socialista, por lo que dedicé su vida a la lucha por una
mejor comprension de los problemas de la mujer.

Obligada a abandonar Rusia por haberse opuesto a la Duma zarista, Kollontaj migré a
Alemania y fue alli donde entré en contacto directo con la socialdemocracia e inaugurd una
colaboracion con Clara Zetkin y Rosa Luxemburgo, profundizando en la cuestion de las
mujeres y participando en la primera Conferencia Internacional de Mujeres Socialistas en
Stuttgart. Cuando Alemania declaré la guerra a Rusia en 1914, Kollontaj tuvo que
abandonar el pais; en 1915 se afilié al Partido Bolchevique.

Tras los acontecimientos revolucionarios del 23 de febrero de 1917 (8 de marzo, segun el
calendario occidental), regreso finalmente a Rusia, donde fue recibida como una heroina y
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se convirtido en miembro del ejecutivo soviético. Inmediatamente después de la Revolucion
de Octubre, Kollontaj fue elegida Comisaria del Pueblo para la Asistencia Social. Fortalecida
por su posicion, pudo participar en la redacciéon de normas que reconocian a las mujeres
como ciudadanas con igualdad de derechos en el nuevo Estado obrero.

Se introdujo el matrimonio civil, se facilité el divorcio y se declar¢ la igualdad de los hijos
legitimos e ilegitimos ante la ley. Se concedieron a las mujeres plenos derechos civiles, se
protegid su trabajo y se establecio también el principio de igual salario por igual trabajo. En
1918, tras concluir una gira de conferencias entre las trabajadoras de la zona de hilanderias
del este de Moscu, Kollontaj se convencio de la necesidad de un Congreso Panruso de
Mujeres. El 16 de noviembre de 1918 se inauguroé el primer Congreso de Mujeres Obreras y
Campesinas de Rusia, del que participaron 1147 delegadas.

El floreciente periodo de innovacion social finaliza en 1921 con la aprobacion de la NEP
(Nueva Politica Econémica), que prevé la reintroduccion de la propiedad y la iniciativa
privadas en la economia. La vuelta a las relaciones de mercado hizo que se redujera el
numero de personas que dependian directamente del presupuesto publico y en las ciudades
las condiciones de vida se hicieron mas dificiles. Esto tuvo dos consecuencias: que la
construccion de guarderias, escuelas y residencias de ancianos deba posponerse y que la
presion para reconstruir la familia como unidad central del bienestar conduzca a abandonar
cualquier debate sobre la cuestion de las mujeres. Este es el contexto en el que madura el
texto mas conocido de Kollontaj, iAbran paso al Eros alado! (una carta a la juventud obrera).

Aleksandra Kollontaj fue la tnica revolucionaria rusa que se replante6 no solo la economia y
la politica, sino también la moral y, con ella, las costumbres. La autora subraya como en una
sociedad comunista es necesario abandonar la idea de propiedad incluso en el ambito del
amor, contrastando con el individualismo de la sociedad burguesa que preferia la
competencia al valor fundacional de la amistad. Para Kollontaj, la nueva sociedad comunista
debe basarse en el principio de solidaridad, ya que estd compuesta por sujetos capaces de
sentir auténtica simpatia. El respeto y la comprension reciproca y la conciencia del vinculo
que une a todos en una dimension colectiva son los rasgos que distinguen la capacidad de
amar en el sentido mas amplio que atribuye al término.

Esta idea del amor estaba en la base del nuevo concepto de familia promovido por Kollontaj,
que la llevé a obtener importantes victorias en el ambito legislativo (como la legalizacién del
aborto en 1920 y la despenalizacion de la sodomia en 1922). Sin embargo, dada la profunda
crisis econdmica que tuvo que atravesar Rusia en estos afos, en el ambito mas cercano al
corazén de Kollontaj, la construccion practica de alternativas a la familia a través de la
subvencion de organismos estatales que compartieran las responsabilidades del cuidado con
los ciudadanos, asi como una concepcion de esta responsabilidad que implicara a ambos
géneros y no solo a las mujeres, nunca encontraria una formalizacion efectiva.

El aislamiento de Kollontaj dentro del Partido sera cada vez mas significativo. Aunque nunca
se opuso directamente a Stalin, practicd una especie de resistencia pasiva al régimen y en
1940 consiguio mediar en la paz entre Finlandia y la Union Soviética. En 1945 dimitié como
embajadora en Estocolmo y regreso a Mosct, donde murié en 1952.

Feminismo y marxismo, entre la lucha de clases y la emancipacion

lahaine.org :: 4



Esto es solo un extracto de la vida y el pensamiento de las que fueron, sin duda, tres
mujeres extraordinarias. A pesar de que se resistieron a presentarse como heroinas aisladas
de una revolucion que, en realidad, contd con la participacion activa de miles de
trabajadores y, sobre todo, de mujeres trabajadoras, tanto en el caso aleman como en el
ruso, quizas hoy mas que nunca es importante recordar sus luchas y reflexiones.

Clara Zetkin, Rosa Luxemburgo y Aleksandra Kollontaj inauguraron una nueva corriente de
pensamiento en el ambito filoséfico-feminista. No solo hay que considerar el trabajo
asalariado como un posible campo de explotacion del trabajo de las mujeres, sino también y
sobre todo el trabajo relacionado con el ambito de la reproduccion social y los «cuidados».
En un mundo en el que las mujeres todavia no tenian ni siquiera derecho a voto, Clara, Rosa
y Aleksandra ocuparon cargos oficiales, fueron embajadoras de su partido en el extranjero,
inauguraron lugares de resistencia activa al poder dominante y vivieron con la conviccién de
contrastar siempre las posiciones contemporaneas del partido con sus propias convicciones.

Una reflexién compleja que se refleja en una vida dedicada a la revolucion une a estas
mujeres en su militancia contra un sistema de explotacion: el capitalismo, que combina la
discriminacion de género, «raza», clase y orientacion sexual. Una lucha que el feminismo
contemporaneo no debe olvidar y de la que estas «damas de la revolucion» siguen siendo
hoy un simbolo en el que inspirarse.
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