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i florira

Escrivim aquest text 1 tot el que conté amb
una imatge bucolica entre els ulls i el pensa-
ment: 'actitud d’'un marxisme revolucionari

ha de deixar d’esperar veure florir les liles en
la primavera; esperar a veure caure les fulles
seques a la tardor no hauria de ser suficient.
Recuperar la passio de les abelles, pol-linitzar
les flors perque tot el que és bell del nou moén
en surti dels seus petals pansits.

A la‘manera de Bensaid, hem de reconeixer
que el present vola avui com una fletxa; parti-
cipar del seu vol sera convuls, pero és aquest
I'tnic risc que hem d’acollir. Participar del
present com a eina politica. I, només a traves
seu, la suau caricia del dema deixara rere seu
la fatiga d’un camp de runes per construir-hi
damunt tot el que desitgem.

Necessitem radicalitzar el present, transfor-

B mar-lo, convertir-lo en la nostra eina, i el
~ moviment queer pot prendre una especial re-
llevancia en aquesta aspiracio revolucionaria.
Per aixo0, diversis militants 1 camaradis
LGBTIQA+ d’Anticapitalistes ens unim en
I’escriptura d’aquestes pagines.
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Polititzar tot allo que podem ser 1 desitjar,
tornar a fer-ho nostre: una eina de transfor-
macio, de plaer... Deia Walter Benjamin que
“la catastrofe és que tot segueixi igual” 1 men-
trestant, menys d’un segle abans Karl Marx
li desitjava I’any nou a Engels dient que ’any
“podia anar-se’n a I'infern si era igual que
I’anterior”. Sempre hi ha alguna cosa més,
sempre hi ha un més enlla, amb un horitz6
clar 1 un present complex. Tot desig que s’en-
tomi seriosament ha de desitjar sempre més,
tot el que podem ser, €s més enlla. Tot el que
desitgem 1 podem ser encara s’ha de guanyar.

Per arribar als propers horitzons i creuar els
camins de futur, necessitarem mapes que
guiin la practica a cada pas destinat a I’alli-
berament. Per aix0, necessitem saber per on
caminem, com actuar sobre la terra arida de
la reaccio per plantar les llavors que veuran
florir el vibrant verd de les nostres conquestes.

Per aix0, necessitarem conjurar les forces del
temps 1 del desig en la nostra practica poli-
tica. Mirar el mén amb rabia perque només
qui odia el present amb vitalitat esta dispo-
sat a canviar-lo. I hi ha motius per fer-ho: la
repressio de la familia, el control dels nostres
cossos, I'auge de la reacci6... El fantasma que
avui recorre el mon és la desesperanga, 1 per =
a nosaltres el futur no és una promesa buida,
sind I’obra de les nostres accions del present.
L’esperanca és el somni de les despertes.




Necessitarem coneixer les experiencies del
passat. Recorrer els fils vermells, en tota la
seva pal-lidesa 1 intensitat, per trobar les res-
postes vers la repressid de I’eros desviat que,
avui, vola molt més visible pel mén mentre la
reaccio es conjura per tallar-1i les ales. L’ex-
periéncia queer, la seva historia 1 el seu llegat,
ens expliquen relats sobre la Ilibertat, I’ex-
ploracio, el descobriment, la reapropiacio, la
resistencia; pero, sobretot, ens insufla la forca
revolucionaria 1 1’ale perque mai lluitem soles,
sind amb totes les vides 1 1dees de qui ens han
precedit.

Per aix0, aquest text s’esforca per encami-
nar-se cap alla a través de les idees que viuen
en les seves pagines. Intentem esforcar-nos

en que cada pas ens deixi més a prop d’aqui 1
pensar les diferents rutes que ens condueixen
4 a lawvida que anhelem. Per assolir-ho, neces-
sitem programa, historia, analisi 1 practica. I
encara que aquestes paraules s’allunyin reves-
tides d’un gris plomis, son la forca vivifica-
dora del futur, 'impuls que ens agita, només
sobre la seva base trobarem les pistes del que
roman ocult 1, lluitant, podrem abragar que

mai va ser prou ser qui creiem que érem,

“_ | que sempre vam poder ser una mica més.
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TEMPS
REACCIONARIS

Les relacions materials de produccio i reproduccid constitueixen els fona-
ments tacits de tota realitat social, aixi doncs la sexualitat 1 les lectures ge-
neritzades sobre els nostres cossos tenen una correspondencia amb els pro-
cessos d’acumulacio per desposessio que caracteritzen el capitalisme actual.
Tant la comprensi6 de les seves crisis com la de la seva forma desigual i
combinada esdevenen fonamentals per entendre els regims sexuals hegemo-
nics del nostre temps 1 les disputes que es generen en el seu si. Per aixo,
caracteritzar els trets estructurals, tendencials 1 de fons de la crisi actual del
capital ens serveix com a punt de partida per analitzar el context que traves-
sa la construcci6 d’una politica sexual radical.
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L’agreujament de les crisis multiples, successives 1 entrellagades que
marquen el periode actual es donen sota un marc de reconfiguracid
de les relacions del metabolisme ecologic i ambiental, en les quals
s’ha produit un salt de qualitat i quantitat en termes de degradaci6 1
de translimitaci6. Aquesta situacio ens exposa a un cicle llarg de tur-
buleéncies, de catastrofes 1 de canvis per als quals el capital esta lluny
d’estar preparat amb la seva politica economica de curt termini, i es-
devé un camp central de la lluita de classes d'una cruesa sense pre-
cedents que s’expressara en coordenades més enlla de conflictes de
caracter purament ambiental.

Les contradiccions que apunta la crisi ecosistémica suposen un rep-
te en el procés d’expansio constant de les fronteres d’acumulaci6 del
capital que, davant del xoc amb els limits biofisics del planeta, esdevé
més evident que la seva limitaci6 resideix en les seves fonts de rique-
sa. Davant d’aixo, el capital aguditza els conflictes geopolitics 1 impe-
rialistes; augmenta la seva violencia intensificant la taxa d’explotacid
sobre el treball, la natura i les forces de reproduccio; i reforga la seva
tendeéncia cap a practiques rendistes, d’espoli 1 de despossessio pre-
sents en els seus circuits secundaris d’extracci6 de valor.

Les turbuleéncies que acompanyen aquestes tendencies del capital su-
posen una reestructuracio del regim d’acumulacio, i porten implicites
unes modificacions sobre les relacions de genere, les configuracions
racials, els regims sexuals i les estructures que les sostenen. Canvis que
no es troben sincronitzats, ni es produeixen de forma immediata, perod
que creen un marc d’impugnacio i control major vers la possibilitat de
transformacié —que en 1’escenari actual prenen forma reaccionaria,
conservadora 1 liberalitzadora.

Les tendencies d’aquest escenari politic han anat de la ma amb la conso-
lidaci6 d’un eix politic de conflicte entre el progressisme i I’extrema dreta
que, tot i les seves diferéncies, no ha produit canvis de regims politics ni
disrupcions en la preeminencia de I’obtenci6 de beneficis. Aquest equilibri
extremadament precari afecta la consciéncia de classe i a I’expressio del
conflicte, imposant la necessitat d'una guerra posicional que tensi, que re-
construeixi una avantguarda amplia i que faci de la solidaritat una praxi
medul‘lar de la lluita de classes, sense fer concessions a ningt, mantenint
una flexibilitat tactica 1 una claredat estrategica intransigent. El valor de
defensar posicions anticapitalistes en aquest context és clau i fonamental
davant la possible obertura d’escletxes al cami.
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L'ofensiva reaccionaria a U'Estat espanyol

L’assumpcio d’un escenari on la impugnacio i el control de la se-
xualitat esdevenen un camp de politiques reaccionaries, conservadores i
liberalitzadores, ens porta a visibilitzar un camp de batalla on la lluita
LGBTIQA+ ha adquirit importancia en el nostre escenari politic.

Si bé el cicle anterior tancava amb I’estabilitzacié del fenomen de
I’extrema dreta, també s’observava una major polititzacio de sectors dis-
persos fonamentalment al voltant de la qiiestié de la identitat en clau de
resisténcia i reconeixement envers 1’ofensiva reaccionaria. Aquest fet va
situar el moviment LGBTIQA+ com a lloc en expansid, dinamic, pero
desorganitzat, on hem de ser capacis d’articular un projecte d’emancipa-
ci6 radical. I no és una tasca simplement desitjable, sind6 que impera la
urgencia davant d'una extrema dreta cohesionada al voltant d’'un progra-
ma que supera el que és economic, que articula una comprensio cultural
1 identitaria fonamentada en una masculinitat reactiva al feminisme i a
les dissidencies, una masculinitat que combina arrels anteriors amb nous
elements profundament antisocials.

L’imperi d’aquesta masculinitat arrelada en el projecte reacciona-
11 ha situat, sobretot mitjangant les seves eines propies de difusié —mitjans
digitals i tradicionals—, les realitats LGBTIQA+ com a enemic a batre.
Agitant I’heteronacionalisme, ha conjugat una série de subjectes perde-
dors del capitalisme actual en els quals aglutinar sectors diversos més enlla
dels coneguts per ’extrema dreta, apel-lant també a una bona part del re-
formisme que es llegeix com a abandonat i a capes afectades per la hiper-
intensificacié subjecta a la uberitzacié del treball. L’heteronacionalisme
no representa més que el rebuig a un reformisme esgotat i a les seves for-
mes politiques tradicionals —el lobbisme 1 les seves mesures identitaries— 1
la passivitzacié basada en el xantatge i en el paternalisme dels moviments
que fan el joc a les politiques d’identitat. Un escenari que es configura a
través de la creenga que s’actua en base a “xiringuitos”, a malbaratament
public, a ’abandonament de la classe treballadora —a la qual es llegeix
com a escindida de la realitat LGBTIQA+ i s’oblida el nivell de precarietat
en que es troba gran part del collectiu—1 a ’associacié directa de la diver-
sitat sexual 1 de génere amb el reformisme de 1’etapa anterior en la seva
fase més debil.
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Aix0 ha permés a la dreta que, en un procés d’aguditzacio de la re-
accid, hagi aconseguit cohesionar grups de diferents classes socials en una
alianca interclassista amb la capacitat de generar una forta oposicio cap a
les identitats dissidents i un major fraccionament de la classe treballadora.

Ambivaléncies en l'articulacio
del moviment LGBTIQA+

L’escenari que dibuixa I’heteronacionalisme a I’Estat espanyol
s’ha desenvolupat de la ma d’un augment de les politiques liberalitzadores
de domesticaci6 1 assimilaci6 de les dissidéncies sexuals 1 de genere. Da-
rrere d’un vel homonacionalista s’amaga una tolerancia repressiva cap a
les ruptures de la norma cisheteropatriarcal, aquestes politiques se situen
dins del programa reaccionari i esdevenen un dels instruments del capital
per integrar 1 representar sectors LGBTIQA+ de classes mitjanes i altes.
Aixi, certs sectors assumeixen el paper de garants del liberalisme com a
forma d’accedir i de gaudir de “drets 1 llibertats” des del privilegi que els
atorga la seva posicio dins del réegim de producci6 capitalista.

Es fonamental ser capacis de reconeixer els perills que compor-
ta aquesta politica sexual liberalitzadora del capital 1 visibilitzar la frag-
mentacio que duu implicita la seva capacitat d’assumir 1’hostilitat contra
la classe treballadora, la deshumanitzacio i ’assassinat de migrants a les
fronteres de I’Estat i en els barris de les ciutats a mans de la policia i, fins
1 tot, de suportar determinades dosis de violencia cap a les dissidéncies
sexual i de génere sempre que se’ls permeti gaudir d’un entorn segur de les
seves vides gais. Aixi, hem d’assumir que les l10giques reaccionaries també
operen 1 es reprodueixen dins de les vides LGBTIQA+ i que és ’espai on,
en bona part, articulem i hem d’articular la resposta a I’ofensiva sobre els
nostres cossos 1 vides en disputa.

Oportunitats per a un anticapitalisme queer

Davant de respostes que no sén universalitzables per al conjunt de
la classe treballadora i que sostenen la reproduccié de I’estat actual de les
coses, per a nosaltres és important reivindicar el marxisme queer com a
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factor estrategic en un escenari com I’actual. A fi de plantejar una politica
sexual radical capag d’apel-lar al conjunt de la classe treballadora és fona-
mental recosir el subjecte de classe —dividit, fragmentat 1 atomitzat— des
de les lluites que permetin superar la posicié defensiva, per a fer un tomb
a la relacio de forces 1 passar a I’ofensiva. Sense caure en messianismes,
considerem que un moviment LGBTIQA+ sa i anticapitalista és clau per
a aixo, tant per la seva dinamica en creixement com per la seva oposicid
directa a la reaccid.

Les potencialitats d'un moviment LGBTIQA+ anticapitalista han
de servir per estendre la seva forga i intentar fer un salt fora de les logiques
de fragmentacio 1 identitat. Ha de reivindicar-se com a part d’un progra-
ma de i per a la classe treballadora, que es reconeix en cadascuna de les
lluites que 1’ocupen 1 preocupen en conjunt, conscient de ser part de la
seva riquesa 1 diversitat. Aquesta tasca passa per un primer reconeixement
de les tensions que es donen, existeixen i habiten dins del mateix subjecte
LGBTIQA+ i per I’abandonament d’aquelles formes politiques que, en
el passat, van homogeneitzar, perd que, avui dia, representen una forta
debilitat.

Un exemple d’aixo el trobem en la derogaci6 de la Llei Trans a
la Comunitat de Madrid que, tot i que el moviment queer critic dins de
la ciutat tenia relativa forca, la capacitat de resistencia al pols liderat pel
govern d’Ayuso es va veure minvada. La llei va ser assolida després d’un
procés de lluita, perd va trobar els seus limits en la incapacitat d’anar més
enlla de la proposta legislativa 1 va acabar sent una reivindicacioé cooptada
per un govern progressista que es va instal-lar com a representant del mo-
viment desposseint-lo de la seva veu i agenda propia. Aquesta realitat va
suposar que la Llei Trans de la Comunitat de Madrid va tirar endavant en
una correlacio de forces debilitada. Lluny de ser una excepcio, aquest cas
exemplifica la importancia d’estendre, més enlla de la institucio, la nostra
[luita i retvindicacions i de fer-ho de la ma del conjunt de la classe treballa-
dora. Una politica sexual radical és una politica per a totis, més enlla dels
limits de la identitat sexual i de génere de cadascuni.

Es des d’aqui que el nostre objectiu es condensa en trencar la sec-
torialitzacio de les lluites i les reivindicacions de les dissidencies LGBTI-
QA+, en abandonar els limits del lobbisme de plataformes i en avangar cap
a la constitucio d’experiencies conjuntes amb diferents sectors de la classe
treballadora. La recomposicié del moviment LGBTIQA+ com a part de
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la recomposici6 del subjecte de classe, doncs, depén de reagrupar-nos da-
vant les amenaces reaccionaries, conservadores i liberalitzadores sense el
xantatge del reformisme sense reformes, 1 rearmar una proposta d’eman-
cipaci6 capag de fer saltar pels aires la seva basada en 1’explotacio.

Conscients dels limits dels processos d’afirmacio identitaria a es-
cala individual que es multipliquen en els marges de la politica queer,
observem a la vegada les fissures i les petites bifurcacions que obren I’espai
per a una politica sexual anticapitalista capa¢ d’ampliar el moviment 1 el
subjecte que lluita, participa i se n’amara. Assistim a un nou avangament
de posicions de ’anticapitalisme queer on es desenterra el llegat de grups
militants com el FHAR (Front Homosexuel d’Action Revolutionnaire) o
I’FLG (Gay Liberation Front), les experiencies del Maig del 68 més diver-
ses, juntament amb el rearmament teoric del marxisme des de les dissiden-
cies sexuals 1 de génere en resposta a I’essencialitzacié dels altres sectors.
L’explosio de les identitats només suposa un revulsiu i un despertar de
I'intereés cap a una politica queer veritablement radical, amb memoria,
amb programa i amb estrategia propia.

Sense mistificacions ni determinismes, la nostra proposta d’accio
revolucionaria en temps lents 1 de crisi se centra a recollir aquells petits
fragments, aquelles experiéncies de lluita de les dissidencies sexuals i de
genere que ens permeten posar en practica elements estrategics 1 politics
per a una politica de la totalitat. Saltant-nos la linia de punts i aixi, sem-
brant les llavors de I’alliberament queer que hem recollit i construit des de
la solidaritat entre desconegudes en els diversos moviments que organit-
zen, cuiden, expressen i donen forma al conjunt de les lluites de la classe
treballadora.



AQUEST ES EL
MARXISME
Q U E E R
QUE  VOLEM
REIVINDICAR
COM A PART
DEL.  NOSTRE
A R .
ESTRATEGIC
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INTRODUCCIO AL
MARXTISME
AN U E E R *

conceptes per a una politica radical desviada

Un cert dia es trobava el diable molt content,
perqué havia fabricat un mirall dotat d’una estranya propietat: tot el
que era bell i bo que s’hi reflectia minvava i minvava fins a gairebé des-
apareéixer; tot el que no valia res i era dolent i lleig ressaltava amb forga,
i es tornava pitjor encara del que abans era. [...] Tots els que acudien a
Uescola de follets —perquée hi havia una escola de follets— explicaven arreu
que s’havia produit un miracle; per fi es podria veure, deien, el veritable
rostre del mén i de la seva gent. [...] Es van proposar llavors volar fins
al mateix cel [...] Com més amunt pujaven, més ganyotes feia el mirall
i més es retorcava, fins al punt que gairebé no podien subjectar-lo [...] i
va estavellar-se contra la terra, i es va trencar en centenars de milions, o
millor, en milers de milions de miques [...] i es van escampar per aire
arribant a tothom, quan un d’aquests diminuts fragments es ficava en
Pull d’algu, s’hi quedava i, a partir d’aquest moment, tot ho veien de-
format. [...] Encara ara, ronden surant per 'aire petits dtoms de mirall,

- Hans Christian Andersen, La reina de les neus

*Una primera versié d’aquest text va ser publicada a:
Rojo del Arcoiris, Vol. 1: ;Qué hacer, maricon?, 2021, Levanta Fuego.



la critica queer
i el que és merament marxista

El desembre de 1996, Judith Butler va impartir un ple-
nari a Ambherst, Massachusetts, en el marc d’una con-
ferencia organitzada per la revista Rethinking Marxism.
En aquesta ponencia, li filosofi va respondre a un sec-
tor tradicional de la filosofia marxista que havia deci-
dit menysprear les reivindicacions politiques al voltant
de la sexualitat com a quelcom “merament cultural”.
Aquesta intervencio va donar lloc un any més tard a
la publicacié “El marxismo y lo meramente cultural”,
on Butler interpel-lava ’esquerra revolucionaria pre-
guntant: “Per qué un moviment interessat en criticar i
transformar els modes en que la sexualitat és regulada
socialment no pot ser entés com a central per al fun-
cionament de 1’economia politica?”’. Davant d’aquesta
pregunta, podriem respondre —de forma tant encer-
tada com ingenua— que el marxisme si que compren
la regulaci6 normativa de la sexualitat com a part de
I’economia politica capitalista, en tant que el marxisme
posseeix les eines d’analisi 1 transformaci6 de la realitat
que ens permeten desvelar la relacid que tenen tots els
aspectes de la vida social amb les relacions de produc-
ci6 d'un periode historic determinat. No obstant aixo,
la realitat concreta de la qual partim és que, com as-
senyala Peter Drucker, la relacio entre el capitalisme 1
les identitats sexuals s’ha mantingut durant molts anys
inexplorada, per no dir inefable. No sorpreén, per tant,
que les militancies i teories que van anar sorgint durant
la decada dels noranta des de les posicions més critiques
de la lluita LGBTI, anomenades queer, hagin sentit que
el marxisme és complice de I’heteronormativitat. Arran
d’aquest escenari, cal preguntar-nos: i si una analisi mar-
xista de la realitat esdevingués incomplet en tant que
no incorporés les dimensions socials de les vides queer?



I si una politica queer d’exit requeris una aspiracio a la
totalitat, capa¢ de reconeixer en I’aparent fragmentaciod
de la vida social el desenvolupament historic de les rela-
cions de produccio i reproduccio del capital, com la que
ofereix el marxisme? I si, en el fons, el marxisme sempre
ha estat queer?

Cari, pero Havors: queé és el marxisme Nueer?

Podem convenir que el marxisme queer dona nom a una
forma especifica de critica antinormativa al capital que,
servint-se del materialisme historic 1 de la dialéctica, ens
permet comprendre com I’heterosexisme 1 el cisexisme

es troben entrellacats a, i al servei de, les relacions
socials de producci6 capitalistes que en aparenga no te-
nen res a veure amb la sexualitat. El marxisme queer es
posiciona criticament en contra de tota forma de reduc-
cionisme economic, aixi com de qualsevol intent d’aillar
les analisis de la sexualitat i el génere d’una analisi tota-
litzant del capital = . No obstant aix0, en tant que els li-
mits epistemologics del marxisme no son fixos —sind que
es troben vinculats tant a situacions historiques i socials
especifiques, com a experiencies de praxi col-lectiva—, el
marxisme queer, com bonament assenyala Holly Lewis
a La politica de todes, només €s necessari en la mesura en
que el marxisme no inclogui de manera automatica les
dissidents sexuals i de génere en la seva analisi de les re-
lacions socials. Aixi doncs, podem sostenir que el marxis-
me queer camina cap a la seva propia abolicio.

1/ Aixi com d’altres formes institucionalitzades de violéncia
que disposen dels cossos com a eines d’acumulacio.

2/ M’he recolzat en les reflexions de Kevin Floyd, Nat Raha i Grietje
Barrs per tal d’elaborar aquesta definicio.




/19

PART I - ARRELS

deixeu pas a I’Eros desviat

El 1955 es va publicar una obra que va obrir la porta a una
critica revolucionaria de la sexualitat, Eros i civilitzacié del filosof
Hebert Marcuse. En el text, Marcuse exposava que la repressio se-
xual amb qué convivim compleix la funci6 obsoleta de constrényer
I’ésser huma a un treball que ja no és necessari en si, perd que és
indispensable per a la perpetuacié del domini del capital. Aixi, el
filosof va anomenar com a repressié excedent a aquesta organit-
zacio especifica de I’escassetat libidinal en una societat de relativa
abundancia. No obstant aix0, segons Marcuse, hi ha certs desitjos
perversos que la societat burgesa, a causa del seu desenvolupament,
ja no pot reprimir, pero si reconduir a través de canals comercials,
desublimant-los. D’aquesta manera, Mario Mieli dira que “el ca-
pital allibera o, més aviat, liberalitza” la sexualitat per poder repri-
mir-la. Tal desublimacio repressiva del desig pren la seva forma po-
litica a manera de tolerancia burgesa (de les perversions), que per a
Marcuse no és sin6 tolerancia repressiva. Pel que fa a la tolerancia
cap a I’homosexualitat, tal com promulgava el moviment homofil,
Mieli sosté a Elementos de critica homosexual que tolerar una mino-
ria homosexual sense que la majoria posi en discussio la inhibicid
del desig homoerotic que distingeix 1’heterosexualitat, significa re-
coneixer el dret als “diferents” a viure com a “diferents” i, per tant,
en la marginacid. La critica a la sexualitat havia de ser, doncs, més
profunda i qiiestionar les formes amb que el capital produia el desig
de totes les persones.

La década dels setanta va veure néixer una forma inédita
d’organitzacié politica, perque els —ara— subjectes perversos havien
pres la paraula disposats a generar els seus propis sabers del mén
per poder transformar-lo radicalment. Van sorgir aixi els fronts d’al-
liberament homosexual, disposats, com diu Paul B. Preciado, a “ti-
rar-li a I’austera i analcastrada esquerra una boa de plomes roses”.
L’esmentada obra de Marcuse va nodrir gran part de les analisis
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homosexuals revolucionaries, en particular les tesis politiques del
FHAR (Front Homosexuel d’ Action Revolutionnaire) i del FUORI
(Fronte Unitario Omosessuale Rivoluzionario Italiano) recopilades
a FEl deseo homosexual de Guy Hocquenghem 1 a Elementos de critica
homosexual de Mario Mieli, respectivament. Aquests marietes revo-
lucionaris van aterrar els conceptes de desublimacio6 repressiva, del
poliforme pervers 1 de I’emancipaci6 de I’Eros sobre les militancies
alliberacionistes homosexuals. Aixi, Hocquenghem va sostenir que
“la societat capitalista fabrica el que és homosexual com produeix
el que és proletari”, regulant les caricies perqueé no s’equivoquin en
el seu cami a la reproducci6 —naturalitzada— de la forga de treball.
L’heterosexualitat i ’homosexualitat, dira el filosof frances, “son
sortides precaries d’un desig que ignora el seu nom” i no hi ha alli-
berament possible per als homosexuals mentre es mantinguin dins
d’aquesta categoria. Aixi mateix, Hocquenghem afirma que la tra-
dici6 revolucionaria ha mantingut com a evident la divisié burgesa
entre el fet public i el fet privat, mantenint aixi les qliestions privades
(com la sexualitat) negades de sentit politic, i que la fi de la lluita
homosexual revolucionaria és I’abolici6 de tal distincio.

Tanmateix, els fronts d’alliberacié homosexual tenien molt
present la dimensio totalitzant de la seva lluita: “No som revolucio-
naris especialitzats en qilestions de sexualitat, el nostre objectiu és
I’ambit complet del que és politic” sostindra el FHAR als seus Do-
cuments contra la normalitat. Aquesta dimensio totalitzant travessa
tota proposta teorica i militant de Mieli. La travesti revolucionaria
italiana exposa com !’educastracié transforma el nen, tendencial-
ment pervers 1 polimorf, en un adult heterosexual eroticament muti-
lat d’acord amb la Norma Heterocapitalista: “Tots hem estat nens
transsexuals 1 ens han obligat a identificar-nos amb un paper mo-
nosexual especific, masculi o femeni”. D’acord amb aquest carac-
ter indivisible de les possibilitats sexuals 1 de génere autoritzades
en aquest moment historic 1 al domini del capital, per a Mieli la
revoluci6 comunista és la precondicid de tot alliberament erotic,
que prendra cos a través d’una transsexualitat col-lectiva. Malgrat
aix0, aquesta nocid de transsexualitat no ha d’entendre’s com una
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condici6 individual que algunes persones posseeixen en el present,
sind que apunta a un futur superador de les formes socials existents
d’heterosexualitat i homosexualitat, aixi com d’home 1 dona: “la
conquesta utopica del nou home-dona o, molt més probablement,
dona-home”. La humanitat oprimida en el seu conjunt abragara, en
I’alba roja del socialisme, una vida no binaria.

Obriu pas, camarades, a I’Eros desviat.

interludi: un partit de beisbol

A la seva novel‘la Stone Butch Blues, i militant trans i co-
munista Leslie Feinberg narra una tarda de picnic amb
el sindicat de la fabrica on treballa la protagonista, Jess
Goldberg. Uns dies abans, Jess havia mantingut una
conversa amb Duffy, un company sindicalista i comu-
nista. Ambdoés havien arribat a un pacte pel qual Jess
es rebel-laria, renunciant als seus interessos immediats,
contra el racisme exercit pel seu company Jack Boney,
qui I’estava utilitzant per no oferir un lloc de treball a
un obrer negre de la fabrica. A canvi, Duffy, aconsegui-
ria que les butches poguessin assistir a les reunions del
sindicat. A causa del pacte, Jack Boney va comengar a
assetjar Jess des de la misoginia i I’antisemitisme, fins al
punt d’infligir-li violeéncia sexual.

Duffy havia convengut Jess que les butches assistissin
al picnic del sindicat. Un cop alla, es va decidir jugar
un partit de beisbol. Llavors, Jess va escoltar com Jack
Boney rebutjava incloure a “nenes” al seu equip, refe-
rint-se a les seves companyes butches. Jess, des de les
seves entranyes, va reptar-lo a un partit de beisbol en
que demostrarien que les butches podien batre’ls, fanfa-
rronada de la qual es va penedir només pronunciar-la.




Aixi, es va acordar que si les butches guanyaven aquell
partit, Boney regalaria a Jess el seu benvolgut guant de
beisbol, mentre que si perdien, Jess —a qui no li agrada-
ven els homes— hauria de fer un pet6é a Boney. Tots els
presents sabien que en aquell partit hi havia molt més
en joc, ila butch Grant va advertir Goldberg que si per-
dien, ho pagarien totes. A mig partit, Duffy li xiuxiueja
preocupat a Jess que aquell enfrontament li semblava

un error. Quan Jess va interpel-lar-lo preguntant-li que,
llavors, a qui donava suport, ell va respondre “al sin-
dicat”. En sentir aixo0 ella li digué “llavors millor que
guanyi el nostre equip i no el de Jack”.

Finalment, les butches van guanyar el partit i els seus
companys les van felicitar. Duffy es va acostar a Jess i,
encaixant-li la ma, va resoldre: “tenies ra0, el sindicat
ha guanyat el partit.”

PART II - BROTS

diminuts fragments que anomenem identitat: reificacio

Cap aspecte de la vida capitalista, incloent-hi la sexualitat,
no existeix de forma aillada del mode de produccié. Com a expressa
Peter Drucker, la sexualitat esta igual d’'immersa que el treball en
la produccio 1 en la reproduccié de tots els aspectes de la realitat
social. No obstant aix0, la realitat davant els nostres ulls es presenta
diferent, perque el capital ha distorsionat les aparences de la seva
vida social, de tal manera que la relacid entre la vida priva(titz)ada
1 el mode productiu queda enfosquida. Aixi, totes les relacions so-
cials (la sexualitat, la raga, la capacitat, etc.) necessaries per a 1’acu-
mulacid capitalista 1, per tant, per a la perpetuacid de la societat
burgesa es perceben com a diminuts fragments, inconnexos entre si,
que pertanyen a la naturalesa essencial(ista) o a la intimitat de cada
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individu. Podem convenir que la totalitat social capitalista, igual
que el mirall de la reina de les neus, es mostra trencada en milers
de fragments. Fins i tot quan som capagos de percebre els fragments
que donen forma a la nostra identitat (és a dir, comprenem el seu
caracter social), no aconseguim veure-hi una pe¢a d’un trencaclos-
ques més gran, d’'un mirall original. Aquesta aparenga congelada
de la vida social el marxisme I’anomena reificaciéo. Kevin Floyd
sosté que la reificacio és una comprensié erronia de les relacions
socials capitalistes que ens fa experimentar processos historics com
a lleis naturals que governen la vida humana i que eludeixen el nos-
tre control. En aquesta mateixa linia, Peter Drucker parla de la rei-
ficaci6 com d’una ideologia que naturalitza les diferéncies —entre
homes i1 dones, blancs 1 racialitzats, heterosexuals 1 gais, capagos
1 discapacitats, rics 1 pobres— historicament especifiques al capital.

El proletariat és el subjecte revolucionari capa¢ de superar
dialecticament totes les relacions socials capitalistes, mentre que
el marxisme és I’eina que li permet reunir els fragments de mirall,
aparentment inconnexos, per a aixi observar el veritable rostre del
mon que aspira a transformar. El marxisme queer interpel-la criti-
cament la tradici6 revolucionaria per advertir-la que el mirall que
s’ha confeccionat col-lectivament, a la calor de multiples lluites a
tot el mon, roman incomplet. Perqué falten aquells fragments de
vida social que el capital ha preferit ocultar, aquells situats —reifi-
cats— en I’ambit “privat”. L’abolicié de ’estat present de les coses
requereix del, sovint doloros, procés de trobar en el més profunda-
ment propi, en alld que som, un tros de mirall. El marxisme queer,
en tant que critica queer, afavoreix ’enderrocament de la distincio
ideologica entre el que és public i el que és privat 1 que historica-
ment ha dificultat que els revolucionaris puguin trobar els frag-
ments de vida social que romanien més ocults. Com a critica mar-
xista, és una invitacio al fet que, una vegada tinguem un d’aquests
trossets ocults de vidre a la ma, el posem al costat de la resta de
fragments que, a través de la lluita de totes les oprimides, han anat
conformant, peca a peca/conflicte a conflicte, un mirall cada dia
més gran; un mirall que aspira a ser tant gran com la humanitat.
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tortes, res del que és huma ens és ali¢:
(aspiracio a la) totalitat

Un dels trets principals del marxisme queer és la seva com-
prensi6 del fet que la produccid normativa de la sexualitat 1 del ge-
nere —¢s a dir, la produccié de cossos “normals”—, plantejada his-
toricament per la critica queer, esta immersa en una totalitat social
capitalista. Certament, algunes formes de critica queer han caigut
preses del que Steven Best anomena “la dictadura dels fragments”,
que presenta una aspiracio a la totalitat com a espai politicament
inassolible en el millor dels casos i inherentment opressiva, en el
pitjor. Aixd no obstant, com assenyala Kevin Floid, ’aspiracio a la
totalitat marxista no s’ha d’entendre com un desig de plenitud, sin6d
com una critica a la fragmentaci6 de la vida social, ja que el mar-
xisme anomena pensament totalitzant a ’aspiracié de comprendre
el conjunt més ampli de relacions socials en les quals se situen les
nostres practiques i sabers especifics. Per tant, sosté Floyd, 1’aspira-
ci6 marxista a la totalitat ha d’entendre’s en relacid6 amb allo que
intenta eludir, on els horitzons invisibles de 1’heteronormativitat,
son part d’aquestes el-lipsis: “L’aspiracio a la totalitat es refereix a
un coneixement historicament determinat, que és a I’hora una praxi
capag de negar la reificacid, una postura critica enfront de la disper-
si6 1 a la compartimentacioé de la vida social”. Aquesta perspectiva
de ’aspiraci6 marxista a la totalitat com una eina de desreificacio
¢és la que comparteix avui Holly Lewis quan afirma que “la classe
social és la mistificacid de totes les relacions socials per a posar-les
al servei de la produccié de plusvalua”.

Aixi, podem entendre I’aspiracio a la totalitat del marxisme
queer com un metode similar al descrit per Marx a la introduccio
dels Grundisse: un moviment dinamic entre el que és concret (totali-
tats socials objectives) 1 el que és abstracte (aquelles categories que
el subjecte necessita utilitzar per poder aprehendre el concret). El
subjecte, doncs, només pot apropar-se a la realitat concreta en tota
la seva complexitat mitjangant un procés d’abstracci6 que li per-
meti descobrir les determinacions constitutives d’aquesta realitat.
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D’aquesta manera, la conceptualitzacid (abstracta) de termes com
heterosexisme o cisexisme —aixi com altres sabers que emanen de
les formes especifiques d’opressid que viuen les persones queer— és
la que ens permet apropar-nos a la realitat concreta sense natura-
litzar 1’heterosexualitat o les categories d’home 1 dona i, per tant,
d’una forma més fidel i politicament complexa. Per tant, la nocio
marxista de totalitat, lluny de pretendre una unitat esbiaixada per
eixos de blanquitud, cisheterosexisme i capacitisme ens aprovisio-
na d’una eina d’autocritica en constant moviment, orientada a una
politica radical en la qual totis puguem dir que res del que és huma
ens ¢és alie.

Des d’una mirada marxista, no hi ha res més queer que
aspirar a la totalitat.

PART IIT - PRIMAVERA

les seves victOries seran les nostres: solidaritat

Quan I'equip de Jess Goldberg i les butches els guanyen el
partit de beisbol, Duffy afirma que qui ha guanyat ha estat el sindi-
cat. Per quina rad ho afirma? La resposta la trobem en una eina poli-
tica que ha distingit des de sempre el moviment obrer internacional:
la solidaritat. Holly Lewis a La politica de todes defineix la solidaritat
d’acord amb tres principis. En primer lloc, la solidaritat és una re-
construccio creativa capag¢ de canviar les relacions socials amb 1’ob-
jectiu de refer el mon i, alhora, ’embrid de les noves relacions so-
cials que han de venir. En segon lloc, dira Lewis, la solidaritat és un
reconeixement politic que els nostres futurs estan vinculats, ja que,
com declaraven Third World Gay Revolution al seu Programa dels
setze punts, ‘“cadascuni de nosaltres organitzem la nostra gent entorn
de diferents qliestions; pero les nostres lluites son contra 1’opressio, 1
vencerem juntis”. Finalment, la filosofa marxista queer ens convida
a pensar la solidaritat, no com una unitat sense divisions, sind com
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un espai de camaraderia des d’on habitar i abragar I’antagonisme; la
solidaritat és prendre partit. Aquesta ultima maxima de Lewis pren
vida en el moment en que Duffy compren que I’antagonisme entre
ambdos equips no és un error, ja que dona peu a una confrontacio
de la misoginia, el racisme i I’heterosexisme del sindicat —que per-
petuen el mon que els oprimeix a totis—, fent-lo més fort.

Mario Mieli es refereix a aquesta potencialitat de transfor-
macid col'lectiva que fa niu en la solidaritat, sostenint que “Som
diferents, pero és el capital el que ens contraposa i ens separa. Quan
cultivem les especificitats profundes de cada cas concret d’opressio
personal, podem arribar a la consciéncia revolucionaria que veu en
el meu cas el teu cas especific d’opressiod (perque també tu, hetero,
ets un gai negat); i en el teu cas, el meu cas especific d’opressio (per-
que també jo soc una dona negada); i podem reconeixer un nosaltres
tots/totes més enlla de qualsevol separacid 1 autonomia historica-
ment determinades, I’espécie humana negada”. Aixi, la solidaritat
és la posada en practica d’una aspiracié comunista a la totalitat que
permet, a través d’un horitzé compartit i una lluita conjunta, des-
congelar la vida social que el capital ha fragmentat; socialitzar les
cures que el capital ha privatitzat; provocar —com diria José Esteban
Munoz- centellejos utdpics d’un futur que el capital ha cancel‘lat.
Aixi ho narra el vell himne sindical: podem fer néixer un nou mon
de les cendres del vell, perqueé la unié ens fa fortes.



MARICONCLUSIONS

nena, que faig jo amb tot aixo?

activisme LGTBI liberal demanda a I’estat
burges les eines perque la diversitat sigui res-
pectada 1 tolerada, tal com existeix en el pre-
sent. Des d’aquest punt de vista, el desig de les
persones queer —1 més especificament el de les
persones heterosexuals— no té cap relacié6 amb
I’economia politica capitalista. En naturalitzar
I’heterosexualitat, aquest enfocament no qiies-
tiona la forma en que el capital produeix el desig
de totes les persones d’acord amb la seva neces-
sitat d’extracci6 de plusvalua. La demanda de la
tolerancia —repressiva— manté inqiiestionada la
relacio entre I’heteronormativitat i la reproduc-
c10 social del capitalisme a través de la familia
1, per tant, manté inqiiestionada la produccio
historica de la diferéncia (per la qual demanem
respecte) per part de la burgesia.

Aixi, convenim que la sexualitat en el capitalis-
me es troba reificada, perque en aparenga no
guarda cap relacio amb les relacions de produc-
c10. Quan reifica la sexualitat, el capital fa pas-
sar per natural 1 eterna la produccid de cossos
“normals”, que no son sind cossos productius
1 reproductius de I’ordre social burges. No obs-
tant aixo, el marxisme, a través del seu metode
materialista dialectic 1 historic, és capag¢ de re-
velar les autentiques relacions ocultes entre allo
priva(titza)t 1 el que es public, comprenent tot
element de la vida social com a part d’una to-
talitat capitalista. Aixi, la politica marxista esta
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orientada cap a una aspiracio a la totalitat que,
lluny de pretendre un universalisme ja conclos
(1, per tant, particularista del poder), comporta
una autocritica dinamica que permet que la re-
volucio sigui, en la seva teoria 1 la seva practica,
una politica de totis. Aquesta aspiracié marxis-
ta a la totalitat cobra forma en les lluites quo-
tidianes a través de la solidaritat, ja que en fer
nostres les lluites d’altres companyes, acabem
per comprendre que, en realitat, la lluita sem-
pre va ser una i la mateixa: la revolucio de totes
les relacions socials existents. En conclusio, el
marxisme queer planteja una critica situada en
la tradici6 revolucionaria, en tant que ha perpe-
tuat historicament la reificacio de la sexualitat 1
el génere, 1 erra d’aquesta manera a comprendre
un important aspecte de la totalitat capitalista.
Aixi mateix, el marxisme queer evidencia que el
nostre alliberament no depén de respectar la di-
versitat tal com existeix en el present, sin6 de la
ruptura amb [’ordre present de les coses, perque
tot alld que existeix mereix morir.
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Les militants revolucionaries tenim la tasca d’endinsar-nos en el
nostre passat per poder aprendre dels limits i de les poténcies de les lluites
que ens van precedir per extreure llicons que facin avangar la nostra es-
trategia en —i contra d'— aquest present capitalista per invocar de nou els
horitzons emancipadors que van imaginar lis nostris camarades d’antany.
No obstant aixo, existeixen moments historics de la lluita de classes que
no sempre han estat estudiats en les organitzacions marxistes, especialment
aquells que descentren el subjecte politic obrer hegemonic, aixo és, una com-
prensio de la classe treballadora que no atén la seva diversitat, que imagina
els seus militants més blancs, masculins i cisheterosexuals del que realment
son 1 han estat sempre. Son exemples d’aquests episodis historics menys
coneguts, 1 dels quals també som herevis, I’alliberacionisme sexual dels anys
70, 1a lluita queer dels anys 90 i el transfeminisme de la decada dels 2000.
Poder coneixer les principals hipotesis que empraven aquests cicles de lluita
és imprescindible per fer avangar 1’alliberament queer en l’actualitat; per
enriquir el moviment socialista des d’una perspectiva dissident; per desviar
els activismes LGTBI cap a una politica de la totalitat; i, en particular, per
reconstruir la unitat de la classe treballadora.

Cal advertir, no obstant aix0, sobre un parell de qiiestions prelimi-
nars a aquest recorregut historic. En primer lloc, quan ens acostem al passat
tracem una mena de ficcid de linealitat de la qual ens servim tacticament
per a estudiar-lo, perd no hem d’oblidar que les relacions entre els diferents
moviments d’alliberament sexual i de genere és molt més fluida, contradic-
toria i dialéctica. D’altra banda, aclareixo que em centraré en un lloc i temps
concrets, ’Europa de la segona meitat del segle XX, corresponent amb el
segon periode de mobilitzacid de masses entorn de 1’alliberament LGTBI,
que es consolida al caliu de les revoltes de Maig del 68 i comunament traga
els seus origens en experiéncies d’autoorganitzacid de carrer com les pro-
testes de la Cafeteria Compton’s a San Francisco o el Stonewall Inn a Nova
York. La ra6 per la qual parteixo d’aquesta conjuntura local i temporal —i
no abans, malgrat que van existir moviments ressenyables = —¢€s pel fet que,
després del periode d’entreguerres 1 a causa de canvis propiciats pel mateix
desenvolupament del capitalisme, va esdevenir possible comengar a desna-
turalitzar la sexualitat 1 el genere, i1 aixi disputar politicament els destins
socials impostos que fins llavors havien reforgat.
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Aquest segon periode de mobilitzacio per I’alliberament sexual i
de genere, de 1968 en endavant, ha estat travessat per un debat estrategic
entorn dels eixos d’assimilacio i de ruptura, aixi com d’identitat i de supe-
racio (abolicid). Sobre la base d’aquests eixos podriem categoritzar quatre
corrents principals que s’han manifestat en I’articulaciéo de demandes LGT-
BIQ. D’una banda, trobariem la tendeéncia dominant d’aquest activisme,
que articula una politica de tall identitari, aixo és, encaminada cap a la mi-
llora de les vides d’una minoria sexual i de génere. Dins d’aquesta perspec-
tiva entrarien tant el reformisme com el moviment que Holly Lewis anome-
na nacionalisme queer. El corrent més reformista de la lluita LGTB (lalila
Q no estan esmentades expressament) reivindica ’accés a uns drets basics i
a una ciutadania plena —inseparable de processos colonials per a les perso-
nes que se situen dins d’aquestes sigles, en el si dels estats liberals. Histori-
cament, aquest activisme ha anat acompanyat d’un desig de normalitzacio:
som igual que vosaltres, per la qual cosa mereixem les mateixes condicions de vida.
Per contra, existeixen nombrosos col-lectius transfeministes, de tendéncia
més radical 1 proxims a I'autonomisme o a la tradicio llibertaria, que arti-
culen una politica antagonista contra les persones —llegides com a— cishe-
terosexuals. Partint d’una militancia anticapitalista, aquest ultim activisme
transmaribibollokuir rebutja 1’assimilacionisme en les diferents institucions
burgeses: el matrimoni, la familia, la psiquiatria, la policia, el reformisme o
la mateixa normalitat gai, entre d’altres. Historicament, aquestes lluites han
anat acompanyades d’una invitacio a abragar el poder de la dissidencia: no
som igual que vosaltres, i no volem ser-ho perque la vida dels “normals” és profunda-
ment limitada i infelic.

En segon lloc, existiria una perspectiva materialista classica dins
de la lluita LGBTI (aqui la Q no esta esmentada expressament), que ha
estat predominant en aquells espais politics d'un tall marxista més ortodox.
Trencant amb el nacionalisme queer al mateix temps que mantenen la seva
estratégia anticapitalista, aquestes militants proposen que I’alliberament de
les persones LGTBI forma part del marc més ampli de la lluita de classes.
Aixi, ’enemic de les minories sexuals i de genere no serien les persones —lle-
gides com a— cisheterosexuals sino el capital, i només el seu derrocament a
través d’una lluita conjunta amb la resta del moviment obrer podra conduir
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a una societat on les persones LGTBI visquin lliurement la seva condicio.
Historicament, aquest corrent ha patit, en la seva malmesa aspiracio d’uni-
ficar (perque en la practica va suposar uniformar) a la classe treballadora,
de les mateixes logiques normalitzadores de I’activisme reformista, pel fet
que el seu subjecte universal sovint encarnava les particularitats de ’home
blanc heterosexual d’una part del mon. Podriem convenir que aquesta mi-
litancia ha perseguit, tal vegada sense desitjar-ho, una revoluci6 de caracter
economicista: ens uneix una causa comuna per un ordre economic nou,
per la qual cosa hem d’oblidar el que ens diferencia. Aixi, tant la tendéncia
meés identitaria (bé sigui reformista o nacionalista queer) com la materialista
classica comparteixen un mateix escull per a afirmar una politica comunis-
ta queer; la separacio entre una minoria de persones LGTBIQ i una majoria
de persones cisheterosexuals i normals en general.

No obstant aix0, van existir alguns moments de 1luita politica (so-
bretot entorn dels fronts d’alliberament gai) que ja van comengar a confor-
mar una perspectiva alternativa. Van ser aquelles militants que van plantejar
una ruptura amb les formes anteriors d’activisme homofil perque, lluny de
buscar la integracio de les dissidents sexuals i de génere en la societat tal
qual existia, van acompanyar la lluita dels estudiants, els pobles oprimits, les
feministes 1 el moviment obrer en la construccié d’una societat superadora
del capitalisme integrament. A parer meu, és d’aquells ziga-zagues roses del
nostre fil vermell de la historia dels quals avui més podem aprendre com a
marxistes queer, veient de quina forma es van relacionar amb els debats i ei-
xos a dalt esmentats (que han d’entendre’s de manera flexible i combinada)
per a aixi rescatar els seus desitjos més revolucionaris.
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la cisheterosexualitat també es cura:
els Fronts d’Alliberament Gai

L’estiu de 1969, la lluita conjunta de nombroses treballadores se-
xuals 1 dissidents de genere racialitzades i proletaries contra la policia do-
naria pas a una nova estructura organitzativa: els fronts d’alliberament gai.
Aquests fronts, el nom dels quals consistia en una deliberada mostra de
solidaritat antiimperialista —ja que s’inspirava en el Front Nacional d’Al-
liberament de Vietnam—, van sorgir en un context revolucionari en que un
mon totalment diferent era possible i aix0 es va traduir en les seves hipotesis
politiques, realment ambicioses. Les militants alliberacionistes van establir
una connexio entre la cisheteronormativitat i I’ordre social capitalista, plan-
tejant una necessitat d’entrellacar totes les lluites contra 1’opressié en un
mateix front de la classe treballadora mundial. Tanmateix, aixo també im-
plicava acostar-se al moviment obrer des d’una perspectiva critica amb les
formes en que la dominaci6 patriarcal s’havia reproduit en les seves files.

Aquest punt de vista, ancorat en ’opressio que travessaven les dis-
sidents sexuals 1 de génere organitzades, permetia entreveure una serie de
relacions historiques —i, per tant, transformables— que regulaven els cossos
1 desitjos del conjunt de la classe obrera, perd que romanien invisibles per
a una majoria. No es tractava d’una lluita aillada o que es limités a una
minoria de persones sind que, com deien les militants parisenques del Front
Homosexuel d’Action Revolutionnaire (FHAR), “La lluita sobre el front sexual
no és només homosexual, és una manera d’abordar el subjecte més am-
pli de la revolucié comunista global”. La lluita alliberacionista va posar en
practica, doncs, una aspiracio a la totalitat, imaginant un procés de trans-
formaci6 anticapitalista universal que refaria la sexualitat 1 els generes de
tota la humanitat. Seguint les paraules del militant marica 1 socialista Guy
Hocquenghem, es tractava de ni més ni menys que de:
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Destruir les categories d’home i dona, gai i hetero, actiu i
passiu, superior i inferior, amo i esclau. Més aviat volem ser
éssers humans transsexuals, autonoms, versatils i multiples;
amb varietat de diferéncies que puguin intercanviar desitjos,

satisfaccions, gaudis i tendres emocions sense que tornin a

regnar les lleis de la plusvalua

En el nostre context confederal, trobem 1’experiéncia de la
Coordinadora de Fronts d’Alliberament Homosexuals de 1'Estat
Espanyol (COFLHEE), amb col‘lectius com EHGAM (Euskal He-
rriko Gay Askapenerako Mugimendua), que van reivindicar una
cosa tan rupturista com “la supressié de 1’actual norma imperant
que estableix rols bipolars” en el seu VI congrés. Aterrant sobre el
nostre corrent, I’esperit de 1’alliberacionisme sexual va arribar fins
a les pagines de Combat, I’0rgan d’agitacio de la Lliga Comunista
Revolucionaria (LCR). Sota el provocatiu titol de L ’heterosexualitat
també es cura, les nostres camarades van plantejar que la categoria
d’homosexual era definida per la ideologia dominant per a aixi
poder reprimir la sexualitat de la classe treballadora normativa, i
que per aixo la lluita dels fronts d’alliberament apuntava cap a una
emancipacio sexual del conjunt de la societat. Aixi mateix, un mi-
litant de les JCR va signar, sota el pseudonim de Koldo Kollontai,
una avancgada hipotesi queer a la fi dels setanta:

No es pot concebre I'alliberament dels homosexuals fora
d’un marc més ampli d’alliberament sexual, de revolucio
ideologica i dels costums, mentre no es posi en qiiestio la
familia, la sexualitat entesa com a heterosexual exclu-
sivament, [’existéncia de rols sexuals repressius (home/
dona, actiu/passiu, etc.). No sera possible en definitiva la
destruccio de I’Estat i la ideologia burgesa sense que abans,
durant i després de la presa del poder pels treballadors,

els homosexuals s’organitzin i lluitin en contra de la seva
opressio i sense que els revolucionaris assumeixin en la
practica aquesta lluita.
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corporar-hi, a més, una pandeémia tant fisicament letal, com socialment estig-
matitzant, com va ser la de la sida. Tals van ser les condicions de possibilitat
de la lluita queer.

El tret més distintiu d’aquest corrent radical va ser ’abragada de 1’ab-
jeccio, la resignificacio de tots els insults amb que les forces de la historia han
marcat els nostres cossos, per a aixi convertir-los en una posicié simultania-
ment habitable i antagonica. Ja no es tractava de gais i lesbianes acceptables
reclamant integrar-se en I’statu quo, sind d’una coalici6 orgullosa de bolleres,
mariconazos, travelos, zorres, sidoses i tota paraula que la societat burgesa
imprimeixi de manera violenta sobre les vides i les practiques antinormatives.
D’aqui ve que la lluita queer fos una proposta d’organitzacio col-lectiva pos-
tidentitaria, aixo és, que no necessitava definir per endavant el seu subjecte
politic, ja que aquest es va conformar entorn de processos col‘lectius de resis-
tencia a formes molt diferents d’abjeccio. Queer era aquella companya la vida
de la qual no importava enmig d’una pandémia, qui no havia d’esperar cures
ni sepultura per part de ’Estat 1 la familia capitalista.

Per posar un exemple que ens queda a prop, la llei franquista de Va-
gos y Maleantes, que demarcava les excloses del nacionalcatolicisme, va do-
nar lloc a la Coordinadora de Grups Marginats, aglutinant organitzativament
persones extremadament pobres, desviadis, treballadores sexuals, drogode-
pendents, militants radicals i persones migrants. Aquest €s el significat de la
lluita queer; ’autoorganitzacio de les abjectes, sense necessitat d’'una identitat
tancada, enfront d’un enemic comu. Per aquesta rad, la militancia queer era i
és necessariament una for¢a enfrontada a I’ordre establert, que mobilitza una
critica a les institucions capitalistes, 1 que es nega a ser inclosa 1 limitada per
aquestes. A 1’estat espanyol les seves principals manifestacions les trobem en
la linia politica ’EHGAM, el collectiu bollo LSD o la Radical Gai amb la
seva provocativa consigna de «Si la teva ploma els molesta, clava’ls-la».

La lluita queer dels 90 va comptar amb nombroses limitacions, in-
divisibles del mateix context de derrota que travessava la hipotesi socialista
revolucionaria. Aixi, aquesta militancia de carrer no va arribar a articular una
lluita de masses capa¢ de dur a terme una transformacié substancial de la
realitat en clau dissident, sind que va haver de reduir-se a una molt legitima
lluita per la supervivencia en un mon extremadament violent per a aquelles
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persones de la classe treballadora els plaers 1 les corporalitats de les quals tren-
caven amb la norma. De fet, i fent meves les paraules de Holly Lewis, les orga-
nitzacions revolucionaries van demostrar no estar a I’altura d’aquest moment,
quan podien haver acompanyat i expandit les xarxes de cures 1 resistencia
que van aconseguir aixecar les activistes 1 amants kuir enmig de la mort i del
silenci:

La tasca hauria d’haver estat guanyar militants hetero-
sexuals de la classe obrera perqueé lluitessin al costat dels
radicals queer de la classe obrera, no microgestionar les iden-
titats dels oprimits i renyar lis activistis queer per no adoptar
una analisi marxista de classe que encara no s’havia connec-
tat amb [’opressio queer.

Cal dir, no obstant aix0, que la crisi de la sida també va ser un poten-
cial d’experimentacio i1 autodeterminacio politica i afectiva, que podia dur a
terme una redistribucio de les cures que superava amb escreix la capacitat 1
voluntat de les families no triades i que encara avui pot oferir aprenentatges
valuosos al projecte socialista per dur a terme una lluita de classes en el terreny
de la reproducci6. Una altra de les principals limitacions d’aquest moviment
va ser el fet que lis sivis militants estaven travessadis per logiques de sexili
que els havien forcat a emigrar a les grans ciutats, confinant aixi en un ambit
d’actuacié metropolita tota la seva potencia radical, que tenim la tasca d’ex-
pandir. I, si bé és cert que va haver-hi una lamentable separaci6 entre la lluita
queer 1 les organitzacions revolucionaries més amplies, no és menyspreable la
solidaritat antimilitarista que les activistes kuir van posar en practica amb els
moviments d’insubmisos, que van arribar, fins i tot, a plantejar una via d’accio
propia: la insubmissié rosa, amb la seva crida internacionalista desviada de
«Marieta, passa de la instruccio». No obstant aixo, si hi ha alguna cosa que
la militancia kuir ens pot ensenyar, és la importancia d’acollir la dissidencia
(sexual 1 de genere, perd també politica o de qualsevol altre tipus) en les nos-
tres lluites quotidianes en general i en les organitzacions anticapitalistes en
particular, ja que, només fent nostres els mons i les histories de les companyes
que habiten els marges de la classe treballadora, podrem garantir que la nostra
revolucioé no deixa ningt enrere.
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Venimos del feminismo radical, somos las bolleras, las pu-
tas, Ixs trans, las inmigrantes, las negras, las heterodisiden-
tes... somos la rabia de la revolucion feminista, y queremos

enseriar los dientes; salir de los despachos del género y de
las politicas correctas, y que nuestro deseo nos guie siendo
politicamente incorrectas, molestando, repensando y resig-
nificando nuestras mutaciones. Ya no nos vale con ser sélo
mugeres. El sujeto politico del feminismo “mujeres” se nos
ha quedado pequerio, es excluyente por si mismo, se deja
fuera a las bolleras, a Ixs trans, a las putas, a las del velo, a
las que ganan poco y no van a la uni, a las que gritan, a las
sin papeles, a la marikas...

En aquest fragment podem apreciar una de les principals caracte-
ristiques del transfeminisme: la transgressio del subjecte tnic i monolitic
del feminisme hegemonic, incorporant —i deixant-se afectar per— aquells
subjectes que la Iluita feminista tradicionalment no havia inclos. D’aqui
ve que aquest moviment sigui, d’entre tots els esmentats anteriorment,
el més avangat quant a una perspectiva decolonial, anticapacitista i an-
tiracista, 1 que pot acostar-se a la diversitat real de la classe treballadora.
Seguint el rastre postidentitari de la lluita kuir, el transfeminisme va as-
pirar a una transformacio6 radical de la societat sense necessitat de tan-
car les portes de la lluita a ningd que desitgés formar-ne part. Aixi, la
seva proximitat a la critica interseccional li va permetre parlar de pro-
blemes concrets que havien romas invisibilitzats en els espais tradicio-
nals on s’anava organitzant la lluita de classes: el complex penitenciari
industrial; la criminalitzacio del treball sexual; els CIES i les politiques
frontereres de ’Europa fortalesa; els tancaments for¢osos a persones psi-
quiatritzades; el treball de cures; el sexe no normatiu i el que té lloc m::
enlla de les llars privades; les transformacions corporals triades i les im-
posades (com les intervencions a persones intersexuals); la lluita indige-
na per la vida contra I’acumulacio; i molts d’altres. Aixo va ser possible
gracies al fet que, per al transfeminisme, existeix una pluralitat d’opres-
sions que no son fruit d’esséncies innates, sind de relacions socials que
poden ser col-lectivament resistides 1, fins a un cert punt, modificades.
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| tornar a desitjar, tornar a organitzar-nos:
cap a una lluita marxista Nueer

Una vegada hem apres de les nostres camarades desviades del pas-
sat, no ens queda cap altra opcid que continuar la lluita i organitzar-nos
entorn d’un programa comu revolucionari. Aix0 no implica acceptar que
I’alliberament queer sigui una qiestio secundaria enfront de la lluita de
classes, sind que és un horitzé col'lectiu indivisible d’aquesta. Sense una
lluita unitaria anticapitalista les demandes articulades per les dissidents
sexuals i1 de genere de la classe treballadora no podran arribar a florir 1
estaran condemnades a la irrellevancia politica 1 a I’eterna resisténcia.
Sense una perspectiva queer, les lluites revolucionaries continuaran repro-
duint, de manera més o menys intencionada, la dominaci6 capitalista que
disciplina els cossos i els desitjos del conjunt de la classe treballadora; una
mirada fragmentada i incompleta de tot el que lis res d’avui podem arribar
a ser. En canvi, les marxistes queer proposem una lluita de la totalitat, una
unitat que no es contraposa a la diversitat real de les oprimides, ni a les se-
ves contradiccions i desitjos. La nostra Area de dissidéncies LGTBIQA+
d’ Anticapitalistas és un bon lloc on comengar a forjar-la. De fet, nosaltres
no comprenem 1’acci6 de desitjar si no és des de la nostra autoorganitza-
ci6 1 no comprenem el fet d’organitzar-nos si no és des del desig queer de
transformar tot el que se’ns ha mostrat com a quelcom rigid, com a pre-
destinat. I és que, si hi ha alguna cosa que ens van ensenyar lis militants
alliberacionistes, kuir i transfeministes és que el fil vermell que connecta
les nostres lluites mai va ser recte. Aqui, en aquesta imatge torta, resideix
la possibilitat tant indefinida com perdurable de la revolucié comunista.

1/ Com és el cas del socialisme britanic del segle XIX o les relacions entre el mo-
viment homofil alemany i alguns dirigents comunistes de 'USPD
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Entre armaris 1 espais liminars, es dibuixa
I’experiencia bi. Sortint continuament d’ar-
maris que eren tants que ja no érem ni cons-
cients d’habitar, lluitant per validacions exter-
nes que no esperavem haver de guanyar cada
vegada que expressem el nostre desig 1 iden-
titat, 1 dibuixant mapes vulnerables plenes
de dubtes 1 preguntes sense resposta amb por
de trobar-nos la segiient mina que ens porti
de nou a la casella de sortida. I si —pot sonar
dramatic 1 pot ser que sigui una dramatica,
pero— assumir-se des(b)iada en la interseccio
de mai ser-ho prou de vegades es torna un
cami complicat.

Les lectures socials sobre la bisexualitat han
emmarcat la construccio de la identitat si-
tuant-se en una linia fronterera, en un no lloc,
en un no ser, creant un halo d’invisibilitat

per a no questionar alld que no encaixa ni te
explicaci6 fora de I’hegemonia politica sexual
same-sex 1/. Aquesta condici6 d’invisibilitat
ha pesat durant anys —1 que encara pesa, no
ens enganyem!— sobre aquelles que ens ano-
menem bis, generant buits 1 espais desproveits
d’eines per mapar la nostra singularitat. Un
procés que comencem a veure transformat
amb ’emergencia de col‘lectives bis a I’estat,
amb el sorgiment d’una literatura politica bi-
sexual, 1 un enfortiment de la identificaci6 bi-
sexual dins de la joventut. Es aqui, en aquest
ser en col'lectiu, que volem endinsar-nos.
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abragar la bisexualitat
des de la col-lectivitat

Recuperava una amiga, d’un diari italia ano-
menat Lambda la frase d’un jove militant
del FUORI, la idea de “No ser heterosexual, ni
homosexual. Ser alguna cosa més que bisexual,
ser tot allo que no coneixem, perque estd reprimit”
(1977). 1 és que si ens acostem col-lectivament
a la bisexualitat, ens acostem a la idea de ser
mes que una orientacio sexoafectiva o una
1dentitat estanca definida des del monosexis-
me 2/. Ens interpel‘la a pensar la sexualitat,
la tendresa 1 els afectes fora de logiques 1
temps del capital, 1 ens posiciona en un nou
marc de possibilitats des d’on trencar amb
I’hegemonia politica sexual.

Ser alguna cosa més que bisexual ens porta a
questionar els fonaments de la politica del
desig same-sex, trencant amb la reificacid 3/
constant de la forma relacional monosexual

1 monogama. Significa problematitzar, des
d’una praxi politica a contrapel del capital,
aquells marcs relacionals que assumeixen les
orientacions sexoafectives com a camins sem-
pre lineals, estables 1 unidireccionals; que legi-
timen violencies 1 jerarquitzacions, 1 pugen a
pedestals sacres 1’acte sexual. Ens dibuixa un
mapa, un espectre ampli, des d’on avangar en
aquest actuar de descentrar la parella, desdi-
buixar primacies consanguinies 1 desjerarquit-
zar les formes d’estimar i de desitjar.
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Es deixar enrere la reproduccié de models
relacionals binaris i les seves logiques d’assi-
milacio —s1gu1 per alienaci6 o per la necessitat
de supervivencia a les violencies constants de
situar-se en els marges— per a ampliar col:lec-
tivament tot horitzo libidinal.

Es des d’aqui, des de la possibilitat de generar
una nova praxi del desig, que la bisexualitat
es dibuixa com a lloc potencial de disputa an-
ticapitalista 1 antipatriarcal. Un potencial que,
lluny de partir de fetitxitzacions o d’assump-
cions generahtzants com que tota dissidencia
queer és revolucionaria, parteix de col-lectivit-
zar allo bi com a part de la classe treballado-
ra: una classe que mai va ser tan homogenia
ni cisheteronormativa com ’hegemonia bur-
gesa ens va voler fer creure. I en aquest pro-
cés, ocupem els espais historicament negats

1 arrabassats al conjunt de les dissidencies
sexuals 1 de génere de la classe treballadora
dins de la lluita de classes. Reivindiquem aixi,
en especific, la posicio estrategica en la pro-
ducci6 de ruptures dins del mode de produc-
ci0 capitalista de les bisexuals davant la seva
capacitat de desbordar les politiques de pro-
duir plaer 1 de desprivatitzar els afectes.

caminar entre linies de fuga

Guanyar-nos el precids dret a recomengar en
les politiques del desig des de la bisexualitat
implica ser capacis de generar un desig fora




/53

de les logiques monosexistes, que es
construeixi des de coordenades polimorfes,
solidaries 1 col'lectives. Un desig que doni
forma a una nova dialectica de la diferéncia
4/, en que els vincles, el gaudi, la tendresa 1
el plaer siguin més que fets aspiracionals: el
punt de partida. En sintesi, implica generar
les bases per a un horitzo libidinal on des-
encorsetem els afectes, la tendresa 11’accid
desitjant de perspectives lineals 1 exclusives,
ampliant-les al conjunt de la classe treballa-
dora. I és que, ser alguna cosa més que bisexuals,
ser des(b)iades de classe treballadora, ens
porta a plantejar una politica del desig per a
la totalitat de la classe treballadora.

Unes politiques del desig des de la bisexua-
litat han de construir-se sobre la base de la
solidaritat, superant mirades fragmentaries
1 elaborant aquest nou horitzo libidinal des
d’intercanvis, fins 1 tot amb aquellis com-
panyis que dubten, es giiestionen 1 no com-
prenen la situacio especifica d’opressio i/0
violencia que experimenten les bis. Habitar
aquesta nova dialectica de la vincularitat 1
el metabolisme de la diferéncia, doncs, no
€s un enunciat buit: és un reconeixement
de les divisions 1 de les diferéncies, des de
la comprensid que els nostres futurs estan
vinculats 1 que teixir aliances no és un pre-
mi per abragar una linia correcta.

“Sense homosexuals que s’organitzin i lluitin
contra la seva opressio, i sense que els revolucio-




54/

naris assumeixin en la prdctica aquesta lluita, no
sera possible la destruccio de I’Estat i de la ideolo-
gia burgesa’: aquesta claredat estrategica que
recollia a Combate un militant de la LCR en
1977 ha de seguir en el nostre actuar politic
bisexual. Cal que la identitat bi sigui un vehi-
cle per comprendre com el sistema capitalista
funciona de manera integrada, 1 que qualsevol
procés d’emancipacio sigui capag d’abragar
les diferéncies com a terreny fertil de lluita 1
de reconfiguracioé dels nostres marcs relacio-
nals davant d’'un enemic coma.

arriscar-nos a Construir
en temps d’auge
de Pextrema dreta

Lis des(b)iades hem apres a reconeixer-nos a
contrapel del capital, entre runes 1 temporali-
tats liminars, construint comunitats vives on
fer florir els nostres dubtes 1 contradiccions.
Ens hem enfortit en el nostre dret a ser sub-
jectes politics valids, amb veu propia 1 una
politica per a totis, en temps lents 1 d’auge de
I’extrema dreta, en temps en que les violen-
cies del mercat es multipliquen 1 la bifobia
ocupa els clarobscurs del mentrestant. Aixi,
tot desplegament politic d’una proposta po-
litica del desig des de la bisexualitat s’expan-
deix en un periode on jugar obre la porta a
xocar amb aquesta ona conservadora, neoli-
beral 1 reaccionaria que es cola per cadascuna
de les escletxes de la nostra societat.




Aquest context advers suposa aterrar I’accio
des del desafiament a construir un anticapita-
lisme 1 un antifeixisme queer que donin sorti-
da a aquestes politiques del desig. Que assu-
meixin com a programa propi la impugnacio
de tot proces de reificacio de ’hegemonia
ame-sex 11’obertura a noves praxis relacionals
on la camaraderia, I’amistat 1 les vincularitats
fectives prenguin siguin el motor per a confi-
gurar constel-lacions de futurs possibles. Pro-
grames que neixin d’'una genealogia propia 1
d’una discussio amb els processos en que bis
—amb lis sevis camarades, veines, amiguis 1
amants— van prendre part en els nostres terri-
toris. I és que, en definitiva, ser alguna cosa
mes que bisexual ha de significar avangar
juntis cap a la construccié d’aquest horitzé
libidinal de les transmaribibolleres de classe
treballadora.

Notes//
/ Tal com recull Peter Drucker a Desviades. Normalidad
gay y anticapitalismo queer (2023), la formacio same-sex
fa referéncia als patrons relacionals que es donen dins
dels vincles entre les dissidencies, on un patro és cultu-
ralment dominant. En aquest sentit, tota formacio sa-
e-sex ocupa un lloc especific en el mode de produccio
apitalista i, el seu reconeixement, ens permet observar
que la formaci6 homonormativodominant és hegemo-
nica en un context neoliberal que soscava la centralitat
e les identitats lesbiana/gai i subalternizant aquelles ja
invisibilitzades com és la bisexual.
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2/ Tal com recull Elisa Coll a Resisténcia bisexual
(2021), el monosexisme €s un sistema d’opressio bas
en la creenca que només es pot sentir atraccio cap a
persones d’un mateix geénere. Aixi, s’assumeix 1’orie
tacid sexoafectiva d'una persona sempre és lineal,
estable 1 unidireccional, implicant la discriminacio,
invisibilitzacio 1 d’altres violeéncies cap a les persones
bisexuals.

3/ Quan parlem de reificacié assenyalem els process
que donen lloc a lectures hegemoniques que natura-
litzen les diferencies i les estructuren de manera fun
cional per als circuits d’acumulacié del capital. Aixi
es produeixen lectures congelades, deshistorialitzade
1 desocialitzades que porten a una comprensio de le
relacions com a naturals i determinades, allunyades
les relacions socials, culturals, geografiques, material
situades que les condicionen.

4/ El concepte de dialéctica de la diferéncia, Peter
Drucker el recupera de Bensaid a Teoremes de la resis-
tencia als temps que corren (2004), que la compren co
a pecga essencial per establir una relacio de forces en
lluita contra I’opressio de les dissidencies sexuals 1 |
seva capacitat d’imaginar marcs que superin les cate
gories acceptables, tolerades i ordenades pel mode de
producci6 capitalista.
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Després d’anys de lluita i amb una Llei Trans sota el brag, el movi-
ment LGBTIQA+ a I’Estat espanyol es troba sense una demanda clara que
mobilitzi, aglutini i sigui un punt de fuga des d’on construir juntis un ho-
ritzo desitjable per a lis desviadis de classe obrera. Volem capgirar aquesta
situacio: no podem quedar-nos en I’atzucac, i menys en temps reaccionaris
en que els discursos d’odi i la retallada de drets es dibuixen com a part de les
respostes a les crisis del capital. Aixi, en aquestes linies volem tragar algunes
idees, esbossar consignes, que permetin anar obrint debat i anar més enlla.
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Els programes politics i el seu procés de formacié emmarquen aque-
lles demandes que travessen el moment, i es construeixen a la calor de les
lluites com a bruixola amb la qual orientar-nos. Nosaltris partim del sabor
agredolg de la Llei Trans que, malgrat ser una victoria —i que ens mereixem
reivindicar-la com a tall—, també va significar una cessio. Va deixar fora a lis
no binariis, a lis migres i a lis menors; 1 va posposar tota una serie de deman-
des de caracter estructural que s’incloien en el seu esborrany inicial. Lluny
de menysprear la potencia d’aquests aspectes per si mateixos, considerem
fonamental ser capacis de recosir-los amb altres eixos de mobilitzacio, que
entronquin amb lluites més generals com poden ser la defensa dels serveis
publics, la derogacio de la llei d’estrangeria o la lluita per I’autodetermina-
ci6 dels nostres cossos.

Des de la conviccio que un horitzé emancipador per a lis desviadis
de classe obrera és un horitzé emancipador per al conjunt de la classe, la
nostra proposta parteix de:

1// Ampliar drets, reconéixer-nos diverses

Volem superar els mecanismes de reconeixement del genere, volem
abolir les estructures de poder que el sustenten i els seus rols d’ordenacio
social. Que significa aix0? Plantegem donar la batalla per a treure el genere
del nostre DNI: no volem una tercera casella, volem eliminar-lo com vam
fer en el seu moment amb la casella de 'estat civil.

Volem ampliar els marges del dret a I’eleccié de nom 1 posar-lo al
servei de totis. Que qui per circumstancies diverses vulgui canviar el seu
nom —victimes de violencies, abusos infantils, etc.— pugui fer-ho i normalit-
zar el tramit en el registre censal.

Volem avangar cap al reconeixement de totes les formes de convi-
vencia 1 de vincularitat, aixi eliminant els privilegis del matrimoni hetero-
normatiu i la monogamia. Volem estendre els avantatges fiscals del matri-
moni a totes les formes de convivencia i crianga; revisar el concepte d’unitat
de convivencia i deslligar-la de la forma familiar nuclear; i qliestionar el rol
del parentiu com a relacié de propietat que defineix els permisos —siguin per
rad de crianga, salut o defuncio—. Aixi, plantejar la desprivatitzacio de les
cures 1 imaginar un moén on totis rebem cures de moltis altres i viceversa 1/.



60/

2// Desconfinar el plaer i treure les mordasses de l'armari

Volem plantejar la fi dels delictes d’escandol public 1 similars 1li-
gats a la criminalitzacio de practiques sexuals dissidents, 1 tendir cap a un
reconeixement 1 visibilitzacio dels espais publics lligats al sexe del col-lectiu
LGBTIQA+. I si, ho plantegem de la ma d’una revisio de les logiques capi-
talistes que inscriuen les nostres experiéncies sexuals en I’esfera del consum
2/ 1 d’una critica als espais mercantilitzats que fan del follar una qtiestié de
classe.

Volem despenalitzar el treball sexual i desmantellar les ordenances
municipals que retornen a la llar, atomitzen i confinen les treballadores se-
xuals. No és una qiiesti6é de plantar cara a una llei abolicionista: és passar
a 'ofensiva i conquerir drets. Drets basics que garanteixin un accés lliure a
I’habitatge i a la sanitat, perd també a I’autoorganitzacid. A un costat del
piquet es troben ’Europa fortalesa 1 les seves lleis repressives i racistes, la
violencia policial 1 la industria del rescat. Nosaltres, lis comunistes revolu-
cionariis, sempre amb les putes. No hi ha diatriba entre abolicionisme i re-
gulacionisme, som sindicalistes, només les treballadores decideixen la seva
propia emancipacio.

Volem que el nostre sexe, plaer i oci deixin de ser un lloc més d’acu-
mulacio per part del capital. Les transmaribibolleres de classe obrera també
mereixem ser part de 1’oci popular, gaudir-nos als nostres pobles i barris,
fora de les urpes del capitalisme rosa i de la seva sexualitzacio homonorma-
tivizada. I fer-ho en 1’espai public, no sols de nit i de festa: volem sortir de la
clandestinitat i ocupar també el dia i el sol.

Volem derogar la Llei de Seguretat Ciutadana i que les mordasses
estiguin només en els nostres llits. Posar fi al llegat politic repressiu i de re-
tallada de drets i de llibertats que amaga dins, aixi com cessar ’agreujament
del Codi Penal, son una base fonamental per a subvertir el gir punitivista
reaccionari que ens assetja.

3// Llibertat sexual sense agressions,
libertat sexual sense patologitzacio

Volem frenar les derives punitivistes 1 carceraries davant I’augment
de violencies Igtbifobiques 1 misogines sobre els nostres cossos. Les respos-
tes no han de ser I’excusa per a greixar el sistema penitenciari i 1’entramat
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policial. Apostem per més serveis publics d’atencié 24/7 que donin suport
1 acompanyin, i que posin ’accent en la intervencié comunitaria, a sensibi-
litzar 1 a potenciar espais acollidors autogestionats.

Volem que totis tinguem accés al sistema de salut, sense que depen-
gui d’on estem censades per a poder rebre tractament, 1 que hi hagi una co-
bertura publica plena i no estigmatitzant de les ITS. Que es donin més estu-
dis sobre les nostres diversitats corporals, 1 que es quedin fora dels centres de
salut tractes patologitzants, infantilitzants i estereotipats. Que la nostra veu
importi, que sigui escoltada, i que es posi fi a intervencions no desitjades.

Volem abolir les patents, seguir I’exemple de Sud-africa amb el VIH,
1 aixi facilitar ’accés segur a tractaments evitant 1ogiques mercantils de des-
proveiment i mercats il-legals. Volem eliminar les propostes de copagament
1 posar fi a I’especulacié amb la nostra salut 1 amb les nostres vides en mans
de la industria farmaceutica.

Volem una salut sexual que cuidi els nostres drets, que ens eduqui
des del plaer, les cures i la reciprocitat davant els riscos. Una educacio afec-
tivosexual queer 1 feminista, intergeneracional, que reconegui la sexualitat
de les persones grans i les entengui com a subjectes de plaer i desig.

4// Esmolar les plomes i desenterrar la destral contra la precarietat

Volem abolir la Llei d’Estrangeria; donar la batalla pels drets de lis
migres dissidents sexuals i de genere és advocar per obrir fronteres i tancar
els CIEs, és posar fi a les morts al Mediterrani i a tots els regims d’explotacio
que deshumanitzen les persones migrants. Que cap persona sigui il-legal 1
que tots els drets guanyats siguin drets de totis, 1 que cap persona per rad
d’origen, color de pell, cultura o religio sigui subalternitzada a altris.

Volem derogar la reforma laboral, desterrar-ne els impactes regres-
sius sobre la classe treballadora i avangar cap a un marc de garantia de drets
per a les que venen la seva forga de treball, no per a les que en treuen rendi-
ment. I aixd ha de passar per un pla d’ocupacié6 LGBTIQA+ —en concret,
per a persones trans que avui dia compten amb una taxa de desocupacio del
85%-—, per una revisi6 i ampliacio dels permisos laborals —tenint en compte
elements com transicions o processos de reproduccido medicament assisti-
da—, 1 per una defensa dels drets de lis treballadoris sexuals a cotitzar i bene-
ficiar-se d’una pensio, com la resta de lis treballadoris.
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Volem subvertir els sindicats des d’allo queer. Impulsar espais LGB-
TIQA+ d’autodefensa laboral que permetin ’autoorganitzacid en sectors
informals i ’entrada de companyis en situacions limit d’explotacié laboral,
1 aixi fer lloc també per a les transmaribibolleres de classe obrera. I al seu
torn, que els sindicats siguin espais per a teixir comunitat i convertir en
medul-lars practiques de sindicalisme social que puguin portar a vincular
de manera organica qiiestions laborals amb qiiestions sobre salut, educaciod
1 habitatge.

5// Antiimperialistes i anticolonials: no hi ha orgull sense dignitat

Volem trencar amb tota homogeneitzacio de I’experiencia queer als
parametres occidentals i poder reconeixer-nos i lluitar-nos des de la multi-
plicitat. Es entendre que aquelles condicions materials que estructuren les
nostres dissidencies sexuals 1 de genere son diverses, com les seves expres-
sions; 1 que aquestes no han de passar per un replegament nacional, sind
per una lectura internacionalista de les opressions que travessen els nostres
COSSOS.

Volem desmuntar tota noci6 d’inclusié que suposi una assimilacio
a la norma cisheterosexual, que domestiqui, controli 1 toleri les dissidéncies
sexuals 1 de genere segons el seu grau de disrupcié o no d’allo que conce-
bem com a normal. Ni guetos on viure, ni fragmentacid per a poder existir,
ni exercits perque ens salvin i ens integrin.

Finalment, volem posar fi al genocidi a Palestina. No donarem via
lliure a un genocidi, ni a la islamofobia ni a allo antiarab, i menys en el nos-
tre nom. El pinkwashing sustenta un entramat de relacions entre capital,
colonialitat i genere en que s’instrumentalitzen les dissidencies sexuals 1 de
genere 1 se situen a I’altre costat de la linia de piquets subjectes als quals po-
der deshumanitzar. Cap complicitat amb el regim sionista, colonial i d’apar-
theid d’Israel.

Notes//

1/ Lewis, S. (2023). Abolir la familia. Un manifiesto por los cuidados y la liberacion.
Madrid: Traficantes de Suefios. Disponible a: https://traficantes.net/sites/de-
fault/files/pdfs/TDS_map79_abolir_web.pdf

2/A falta d’'una formula més senzilla, fem refereéncia a alldo que comunament
coneixem com a consum de cossos. Hem decidit no usar aquest terme per les
connotacions conservadores i reaccionaries que alberga.
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destruccio 1 d’apartheid. La normalitzacio de la barbarie que I_sra'e he
tentat establir mitjancant el pinkwashing no pot frenar la solidarita

ca sobre Palestina, a fi d’apropiar-se del territori. La vulneracié dels ¢
prop

politics, socials i culturals de la poblacid palestina suposa la impossib:
de tenir vides dignes; 1 aquesta és agreujada per un régim de control,
secucio 1 repressio quotidiana en presons a cel obert com és el territor
Gaza. Assenyalem directament I’Estat colonial militar d’Israel com a
responsable d’aquesta situacid d’extrema violencia i reivindiquem el

del poble palesti a la seva autodefe

La violencia és part estructurant del projecte sionista 1 no, no va come
el 7 d’octubre de 2023. Fa decades que I’Estat d’Israel aplica un blog
total a Gaza sota la mirada complice de la comunitat internacional,
resta en silenci validant discursos civilitzadors i d’autolegitimacio d’Is
Discursos que se sustenten en una defensa instrumental dels drets de
dones i les persones LGBTIQ+ a la regio6 arab, fent de 'homonacionali
1 el pinkwashing unes eines més de violéncia colonial per a confrontar
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queer amb Palestina, 1 a lis palestinis queer amb la seva propia comunitat.
El regim militar colonial israelia, doncs, celebra la vida i els drets gais ex-
cloent-ne explicitament a lis palestinis, arabs i musulmanis.

.:ll’er a moltis queer arreu del mon la lluita palestina és una lluita contra I’au-
tolegitimacio israeliana mitjancant el pinkwashing, i és una lluita contra
’avanc de la dretanitzacié i feixistitzacio de la politica global. La nostra
~ resposta al genocidi parteix de reafirmar nostre el compromis amb 1'allibe-
L rament de Palestina.

‘ l‘;)t' alliberament queer és indivisible de la consecucié d’horitzons d’auto-
determinacio, dignitati la fi de tots els sistemes d’opressio. I, en un context
de colonitzacio, no podem separar-lo de la lluita d’alliberament de lis colo-
- nitzadis: lluitar contra les opressions sexuals i de genere és lluitar contra el
""Ulonialisme 1 el capitalisme. Lluitar per 1’alliberament queer és lluitar per
F I’alliberament del poble palesti.

" Del riu al mar, Palestina guanyara!
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