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“Nossa tarefa como anarco-feministas nao pode ser nada menos do que mudar o mundo e,

para isso, precisamos consultar as nossas heroicas antecessoras”.!

Roxanne Dunbar-Ortiz

“Os queers radicais conseguiram explorar a energia erdtica/sexual para vivificar o seu ati-
vismo de uma forma tnica; . . . talvez no futuro as pessoas de todos os géneros e orientagdes
sexuais sejam capazes de mobilizar esta forca que dé vida contra as forgas de morte com
que nos confrontamos nas nossas lutas pela justica.”

Liz Highleyman

Introducao

Os contemporaneos movimentos sociais anarquistas europeus e norte-americanos sio bastante ativos
em questdes de género e sexualidade, influenciados por e produzindo teorias e praticas feministas e queer
radicais. O proposito deste capitulo é tragar uma genealogia de varios desses movimentos, fornecendo
recursos para pesquisas futuras. Isto representa um desafio tanto em termos de metodologia como de
fontes de pesquisa. As praticas anarquistas sdo facilmente distorcidas pela codificacao textual. Dada a
importancia da experiéncia e da agfo, valorizando diferentes tipos e areas do saber, e examinando a mul-
tiplicidade de opressdes que se cruzam, as feministas anarquistas e os anarquistas queer desenvolveram
metodologias e praticas de escrita especificas que serdio aqui destacadas.

As primeiras mulheres anarquistas desafiaram a estrutura familiar patriarcal, defendendo a auto-
nomia corporal, o acesso a métodos contraceptivos, a igualdade de género e a liberdade sexual. Ao
mesmo tempo que desafiavam a dominacdo masculina, também rejeitavam a dominagio do Estado,
recusando-se a participar nas lutas pelo sufragio feminino. No inicio do século XX, as mulheres anar-
quistas envolveram-se cada vez mais em uma série de questoes, desde os direitos dos trabalhadores
imigrantes até organizacOes anti-guerra. Simultaneamente, anarquistas desempenharam um papel no
crescente movimento de emancipacio LGBTQ?, 4 medida que estas lutas emergiram. As anarquistas
feministas e queer envolveram-se numa multiplicidade de estratégias e taticas, desde publica¢des clan-
destinas e panfletagem até agho direta e protestos, bem como praticas cotidianas, como comunas de
habitagdo e amor livre, muitas vezes transgredindo as normas sociais e a lei. Emergindo desta mul-
tiplicidade de agdes anarquistas, os movimentos anarquistas queer e feministas contemporaneos tém
desenvolvido andlises e praticas interseccionais que levam em consideragdo as politicas interrelaciona-
das de sexualidade, género, antirracismo, (i)migracfio, imperialismo, colonialismo, capacitismo, trabalho
sexual, brutalidade policial, o complexo industrial-prisional, capitalismo e o Estado, entre outros.

Os movimentos anarcofeministas e anarcoqueer?, como passaram a ser conhecidos, desenvolveram-
se em articulacdo tanto com o movimento anarquista mais amplo, predominantemente branco-
heterossexual-masculino, como com os movimentos radicais feministas e queer. Como tais, anarcofe-
ministas e anarcoqueers conseguiram implementar préticas e teorias revolucionarias em cada um dos
movimentos anarquistas, feministas e queer, ao mesmo tempo em que, dentro desses movimentos,
atuavam em posi¢cbes que eram ou sdo, por vezes, marginalizadas, isoladas ou em tensionamento.
Por um lado, desafiam as opressdes sexuais e de género, tanto no mundo em geral como dentro do
movimento anarquista, levando anarquistas nfio-feministas e ndo-queer a considerar o que é frequen-
temente rotulado como questdes feministas e queer, incluindo o corpo, a parentalidade, o trabalho

1 Versao original: “Our task as anarcha-feminists can be nothing less than changing the world and to do that we need to
consult our heroic predecessors.”

2 e o . : : : : : : E— : :

Versdo original: “Radical queers have succeeded in harnessing erotic/sexual energy to enliven their activism in a unique

way; . . . perhaps in the future people of all genders and sexual orientations will be able to marshal this life-affirming force against
the forces to death we confront in our struggles for justice.”

3 LGBTQ = Lésbicas, Gays, Bissexuais, Transgéneros, Transexuais e Queer. Muitas vezes, néo se trata de um tinico movi-
mento, mas de um grupo informal de movimentos correlacionados com as suas proprias solidariedades e tensoes.

4 0 termo anarcofeminista foi usado pela primeira vez na década de 1970, embora as feministas anarquistas ja estivessem

b

ativas muito antes. Da mesma forma, anarcoqueer comegou a ser usado nos anos 1990 para descrever um movimento em cresci-
mento. Neste texto, usaremos os termos "feministas anarquistas”, "anarquistas feministas” e “anarcofeministas” indistintamente,

com anarcofeminista como adjetivo; da mesma forma, “anarquistas queer”, "queers anarquistas” e “anarcoqueer”.
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sexual, o capacitismo, a saiide e a saiide mental. Por outro lado, desafiam os movimentos feministas
e queer a considerar opressdes interseccionais para com sexo e género, tais como capitalismo, classe,
pobreza, trabalho e habitagdo, em que a andlise e a pratica anarquistas sdo particularmente fortes. Por
ultimo, incitam todos estes movimentos a considerar a raga e o colonialismo, as prisdes, as fronteiras,
a imigragao, a brutalidade policial etc. Ao mesmo tempo, os movimentos antirracistas e anticoloniais
nem sempre sdo aliados diretos dos métodos ou grupos de organizacio anarcofeministas e anarcoqueer
por uma série de razdes, que precisam ser mais exploradas.

Assim como anarquistas queer e feministas tém frequentemente vivenciado atritos com e dentro de
movimentos anarquistas, feministas e queer, também tém se inspirado nas literaturas distintas desses
trés dispares movimentos. Este capitulo tem, portanto, o modesto objetivo de guiar os leitores a uma
série de fontes e topicos, de modo a criar um “espago delimitado” nos estudos convencionais que lhes
conduzira a uma diversidade de metodologias e fontes anarcofeministas e anarcoqueer. Comegaremos por
abordar os movimentos anarcofeministas, seguindo para os movimentos anarcoqueer e, posteriormente,
consideraremos as intersecgoes entre estes e o anarquismo antirracista e a defesa de profissionais do sexo,
para analisar dois estudos de caso de organizagdo nas ruas. Concluiremos com algumas consideragoes
preliminares sobre novas dire¢des para a investigagdo anarquista & luz das teorias, politicas e praticas
anarcofeministas e anarcoqueer.

Repensando as Histérias Anarcofeministas e Anarcoqueer

Desde o principio do movimento anarquista, as mulheres anarquistas desafiaram a dominagio mas-
culina na sociedade em geral, e as maneiras pelas quais ela é replicada dentro do movimento anarquista.
Da mesma forma, ativistas radicais LGBTQ contestaram a homofobia, o heterossexismo e a heteronor-
matividade® na sociedade em geral e no movimento anarquista em particular. Contudo, este esforco nem
sempre é documentado ou valorizado. Hoje, no entanto, existe um movimento crescente para repensar
e revalorizar estas historias, incluindo o momento atual, como um projeto que apresenta beneficios e
desafios.

Judy Greenway sugere que hé cinco metodologias adotadas para recuperar historiografias anarcofemi-
nistas. A "abordagem aditiva’ tem como objetivo incorporar elementos em falta nas historias existentes;
o "curto-circuito Emma Goldman” é a tendéncia para assumir que "Emma ja disse tudo™; e a "aborda-
gem das questdes das mulheres” estuda temas como a sexualidade, estereotipadamente considerados da
competéncia das mulheres’. A "abordagem inclusiva” estuda o papel das mulheres em eventos notorios®;
enquanto a “abordagem transformadora” analisa de forma critica as historias de género, para pdér em
evidéncia o privilégio masculino e o apagamento feminino’. Greenway apresenta as vantagens e limita-
¢oes de cada abordagem. Ela argumenta que, sendo anarquistas, é necessario ndo apenas recuperar as
historias apagadas, nem somente apontar para uma ou duas personagens importantes como Goldman
ou Louise Michel, mas sim desafiar a natureza fundamentalmente hierarquica da produgédo de histo-
rias'®. Além disso, Greenway considera que “escrever e lutar” sio vistas como tarefas importantes na
organizacdo anarquista masculina-branca-heterossexual, deixando de fora as vozes femininas e queer'’.
No entanto, como ela argumenta, ”os tipos mais valiosos de histérias falam em muitas vozes; levantam
mais perguntas do que respostas; fornecem histérias e analises cautelosas e inspiradoras que alimentam

5 Homofobia é um termo que estd caindo em desuso, uma vez que implica um medo racionalizado da homossexualidade,
que foi normalizado nos Estados Unidos, por exemplo, na defesa legal do panico homofébico como desculpa para o violento
espancamento de gays. O heterossexismo é o equivalente ao sexismo aplicado a sexualidade e nao ao género. A heteronormatividade
¢é o pressuposto ideoléogico de que todos os casais sdo heteronormativos, com um parceiro do sexo feminino e outro do sexo masculino,
em torno do qual se estrutura a maioria das nossas institui¢des (casamento, cinema, hipotecas, parentalidade, prisdes, escolas,
etc.).

6 J. Greenway, ‘The Gender Politics of Anarchist History: Re/membering Women, Re/minding Men’, apresentado no Political
Studies Association Annual Conference, Edinburgh, UK (2010), p. 4, disponivel em www.judygreenway.org.uk/articles.html.

7 Ibid., pp. 4-5.

8 Thid., p. 5.

9 Ibid., pp. 5-6.

10 Thid., p. 7.

1 Thid.



a imaginac#o, [e] sugerem novas possibilidades™?. Como Roxanne Dunbar-Ortiz afirma, a valorizagio
das anarcofeministas nas histérias é crucial'®. A politica prefigurativa anarquista sugere que os meios
de produzir historias sfo tdo importantes como as historias produzidas. As metodologias anarcofemi-
nistas centradas na reformulacdo de conteidos devem também envolver-se em praticas epistemologicas
anti-hierarquicas criticas. O nosso capitulo tenta fazer as duas coisas.

Ao repensar as histérias, é importante avaliar quais as préaticas politicas que sdo valorizadas, de
modo a recuperar os textos e as historias que refletem estas préticas de valores. Um sistema alternativo
de valores é praticado em organizagdes anarcofeministas e anarcoqueer que envolvem cooperagio, co-
laboragéo, inclusdo e consenso dentro de coletivos ndo-hierarquicos. Aqueles que falam sempre para os
meios de comunicagao social, aqueles que ocupam demasiado espago nas reunides, os que se voluntariam
constantemente para fazer tarefas glamorosas e os autodesignados lideres séo criticados em vez de lhes
ser conferido poder. Os anarquistas queer e feministas ganhariam reconhecimento e aprovagio de um
grupo nao dominando, mas sim partilhando competéncias, recursos e praticando o apoio mituo. Este
importante conjunto de valores orienta, portanto, o atual processo de produgéo histoérica.

Ler as historias anarcofeministas e anarcoqueer através desta lente revela o proposito de partilhar a
produgdo de conhecimento coletivamente, sem que nenhum individuo receba os créditos. Kytha Kurin
argumenta que, nos anos ‘70, as mulheres anarquistas do movimento pela autonomia corporal estavam
”[cientes] de que as estruturas autoritarias, quer do Estado quer de grupos politicos radicais, retém
o poder da autoridade acumulando e mistificando o conhecimento, [por isso] as feministas tentaram
evitar tornar-se as "novas especialistas””'4. As fontes historicas usuais, tais como livros de um s6 autor,
artigos de jornais académicos e até mesmo textos anarquistas predominantes sdo portanto inadequados
a0s nossos objetivos, uma vez que reproduzem as estruturas de dominacao epistemoldgica aqui postas
em questdo. Assim, temos de pesquisar em outros locais, avaliar os textos que encontramos de forma
diferente e recusar a posigio de especialistas.

Recentemente, varias anarcofeministas decidiram investigar em coletivos, tais como o coletivo ca-
nadense CRAC, que estd documentando o meio antiautoritario feminista e pro-feminista no Quebeque.
Anarcofeministas também publicam coletivamente textos como Quiet Rumours, originalmente uma série
de seis panfletos e agora um livro antolégico compilado pelo Dark Star Collective (2002). Grupos anar-
quistas como Les Panthéres Roses (LPR) e Anti-Capitalist AssPirates (grupos de agao direta anarquista
queer em Montreal), Gay Shame (um grupo global anticapitalista queer que desafia a corporativizagio
das marchas do orgulho gay) e Queeruption (um encontro anarquista global) também publicam textos
em colaboragio, como as varias zines e e-zines do Queeruption, os videos do coletivo anarquista Les Lu-
cioles de midiativistas de Montreal, ou Crée par Queers Made This, a recente antologia bilingue de arte
queer de cartazes de Montreal produzida pela QTeam (2010). Equilibrar a necessidade de recuperar e
arquivar as nossas histérias para as geragdes presentes e futuras com a preocupacio de nos tornarmos
os "novos especialistas” € um dos desafios que enfrentamos, em que o nosso objetivo é tanto recuperar
histérias como produzir novos métodos criticos para a producéo histérica anarquista!.

A organizacgio e o pensamento feminista anarquista talvez tenham sempre manifestado as valorizadas
qualidades das trocas coletivas e abertas de ideias ligadas & produgédo nao-hierarquica de conhecimento.
No entanto, as metodologias tradicionais de escrita da histéria obscurecem este aspecto. Como Anne
Lopes demonstra em seu estudo de caso sobre a historiografia do movimento Berlin Women (2009),
os textos publicados por editoras tradicionais tendem a ser tratados como mais legitimos do que as
produgdes populares!”. Mas estes textos tradicionais estdo disponiveis porque o privilégio (ao longo

12 Thid.

13 Dark Star Collective, Quiet Rumours: An AnarchaFeminist Reader (Oakland: AK Press, 2002), p. 1.

14 Kytha Kurin, ‘Anarcha-Feminism: Why the Hyphen’, in Allan Antliff (ed.), Only a Beginning: An Anarchist Anthology
(Vancouver: Arsenal Pulp Press, 2004), p. 258.

15 Muitos destes exemplos sdo de Montreal, pois é 14 que as autoras estdio situadas; no entanto, é de notar que existem
intmeros grupos semelhantes no Norte e no Sul Global.

16  certamente uma sensacéio desconfortavel produzir este capitulo de livro, uma vez que ndo pretendemos, de forma alguma,
ser “especialistas” em movimentos anarcofeministas ou anarcoqueers, e o que escrevemos aqui vem tanto da experiéncia como de
livros e investigagio académica. Podemos também contestar este falso binario experiéncia/investigacdo, particularmente porque
uma de nos esté envolvida em investigacio-agéo participativa como parte do movimento anarcofeminista.

17 Anne Lopes, ‘Feminisms, Foucault, and the Berlin Women’s Movement’, Historical Reflections, 35(1) (2009), pp. 114-36.
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das linhas de raga, classe e género) torna sistematicamente mais facil publicar o trabalho de alguém.
Além disso, estes textos sdo entendidos como um produto exclusivo de seus respectivos autores, apesar
de os membros dos grupos anarquistas trabalharem coletivamente na troca de ideias, e provavelmente
terem contribuido para o desenvolvimento do pensamento que foi subsequentemente escrito por um
tnico autor. Os textos de um s6 autor podem ser criticados dentro do meio anarquista, com base no
modo de publicacdo, na analise politica, nas contradigdes com as lutas anarcofeministas, anarcoqueers
e antirracistas e na omissao de histérias, imagens e vozes importantes. Estas criticas nao circulam, no
entanto, juntamente com os textos, de modo que as ideias dos textos e sua atribuigdo individual aos
autores se propagam. Assim, embora os textos tradicionalmente publicados sobre anarquismo possam
ser fontes valiosas, o resultado é que o cAnone anarquista ndo constroi nem reflete a diversidade, as
contradigdes e o debate aberto e sincrono que caracteriza a teorizacdo anarquista vivida e as praticas
dos coletivos. Cria-se, assim, uma contradi¢io fundamental na qual a historia e a teoria anarquistas sao
produzidas, propagadas e lidas de uma forma que é antitética & sua propria politica. A implicacio destes
textos na metodologia hegemonica da historia classica faz deles um veiculo inerentemente precario para
a transmissido de ideias anarquistas.

Embora Greenway considere cada abordagem da metodologia feminista como limitada, ela argu-
menta que, em conjunto, elas podem ajudar a "repensar toda a estrutura’ das histoérias, reabrindo
completamente as historias e questionando "Quem conta como historia?’, 7O que conta como historia?”
e "Onde procuramos?”'®. Por exemplo, os relatos histéricos sugerem que os primeiros grupos anarquistas
eram predominantemente masculinos. E possivel, no entanto, que o ntiimero de mulheres no movimento
anarquista nos periodos pré-guerra e entre-guerras tenha sido grosseiramente subestimado devido a um
viés historiografico que desconsidera a participagdo das mulheres. Os registros policiais de Paris nos
anos 20, por exemplo, sugerem que poucos dos anarquistas sob vigilancia das autoridades eram mulhe-
res'?. No entanto, as forcas policiais sdo notoriamente patriarcais e, portanto, tenderiam a subestimar
qualquer ameaga real ou percetivel por parte das mulheres anarquistas. Estere6tipos comuns mantidos
por historiadores masculinos sobre mulheres politicamente ativas - por exemplo, que 0s seus grupos
eram volateis, ’desqualificados’, especialmente propensos ao sectarismo ou essencialmente ineficazes -
afetaram a historiografia do movimento®®, como Lopes argumentou, e podem também ser responsaveis
por deturpagdes e exclusdes de movimentos revolucionéarios de mulheres.

Para remediar este fenomeno, Lopes (2009) utilizou uma metodologia genealogica foucaultiana para
estudar o movimento feminino berlinense de 1880, fortemente influenciado pelo anarquismo. A autora
constatou que o movimento foi historiado de forma incorreta, apesar de sua relativa importancia, por
duas razoes. Em primeiro lugar, temendo a repressdo estatal, os organizadores destruiram muitos dos
seus proprios documentos. Em segundo lugar, a maioria das histérias deste movimento pode ser rastreada
até uma obra de 1889 fortemente influenciada por estereotipos femininos negativos, abordando muitos
dos aspectos mais interessantes dos grupos de forma desdenhosa?'. A recuperacio que Lopes faz dessas
histérias talvez seja enriquecedora, mas também conduz a uma reabertura e reordenagdo da historia
anarquista, distanciada das narrativas orientadas para os homens. Se o movimento de mulheres de Berlim
foi enterrado por documentos perdidos e percepgdes tendenciosas, e as estimativas da participagao
feminina nos grupos anarquistas parisienses do século XIX séo igualmente distorcidas, o que é que isso
significa para as historias feministas anarquistas? Para além de fazer um esforco de recuperagéo, esta
constatagdo pde em causa outras historias que se baseiam em fontes sistematicamente enviesadas em
termos de género.

Para pensar criticamente sobre fontes e metodologias histéricas, podemos recorrer & cooperagao,
& colaboracdo e & construcdo de consensos como valores defendidos nio s6 por anarcofeministas e
anarcoqueers, mas por todos os anarquistas, pondo em discusséo o valor de textos e acdes de homens
cuja ’escrita e luta’ ndo seja coletivamente orientada de forma n&o-hierarquica. Nao estamos postulando
um falso binario entre o individuo e o coletivo, pois o sucesso do individuo e o sucesso do coletivo

18 Greenway, ‘Gender Politics’, p. 7.

19 Richard David Sonn, Sex, Violence, and the Avant-Garde: Anarchism in Interwar France (University Park, PA: Pennsyl-
vania State University Press, 2010), p. 33.

20 Lopes, ‘Feminisms’, pp. 116 and 121.

21 Thid., pp. 117-118.



sdo mutuamente dependentes. Também néo estamos fomentando uma divisdo entre anarcofeministas/
anarcoqueers e homens anarquistas, ja que a maioria dos homens anarquistas sdo (pro)feministas, anti-
heteronormativos, e talvez queer ou homens trans. Em vez disso, questionamos o processo através do
qual se atribui maior valor a publicagdes como livros de autor tnico e artigos académicos do que a
zines, livros de pequena imprensa, textos independentes, posters, folhetos, adesivos, manifestos auto-
produzidos, antologias e outros materiais DiY?? - por anarquistas e por historiégrafos. A antologia
anarquista de Allan Antliff, Only a Beginning (2004), é um excelente contraponto a isto, com segoes
sobre feminismo, sexualidade, patriarcado, os Vancouver Five e os Wimmin’s Fire Brigade, cada uma
introduzida por um escritor diferente®®. Por conseguinte, como correcio parcial as fontes histéricas
candnicas potencialmente distorcidas, iremos recorrer tanto a trabalhos académicos como a publicagdes
DiY, reconhecendo que o material DiY é igualmente importante para o contetido e a metodologia deste
capitulo. Este tipo de investigagdo apresenta outros desafios, uma vez que se trata de algo mais dificil
de apurar e é frequentemente especifico de cidades ou regides locais.

Publicacoes, Publicos, Acoes e Intersecoes Anarcofeministas

Curiosamente, no século XIX e inicio do século XX, muitas mulheres anarquistas néo se consideravam
feministas. No entanto, elas tiveram um papel relativamente proeminente nos publicos anarquistas -
mesmo em momentos em que as mulheres eram quase totalmente excluidas dos espacos publicos em
geral. Em particular, a publicagio, os espagos publicos radicais e as agoes diretas sdao trés areas onde
as mulheres anarquistas exerceram influéncia. Além disso, a histéria incipiente das mulheres que lutam
pelo reconhecimento da interseccionalidade das opressoes, tal como descrito acima, teve um impacto
duradouro no movimento anarcofeminista contemporaneo.

Dentre os anarquistas do pré-guerra, as mulheres ocupavam muitos papéis ativos, particularmente
na escrita, edi¢do e publicagio de jornais anarquistas, e como oradoras publicas populares. No periodo
pré-guerra, A. A. Davies foi uma das editoras do jornal Freedom?*. As irmas Rossetti, Olivia e Helen,
publicam a revista The Torch desde a adolescéncia® e sao co-autoras do romance realista A Girl Among
the Anarchists, sob o pseudénimo Isabel Meredith (1903)2°. No mesmo periodo e no periodo entre guerras,
Jeanne Humbert publicou La Grande Réform com seu marido Eugene, contribuindo com muitos artigos?”.
Nos Estados Unidos, Emma Goldman editou e publicou o jornal anarquista Mother Earth (1906-17),
que foi reunido em Anarchy! An Anthology of Emma Goldman’s Mother Earth (Glassgold, 2000).

Em sua autobiografia, Goldman menciona uma jovem organizadora ativa chamada Annie Netter e
a sua mae. A "Sra. Netter mantinha a casa aberta”®, oferecendo um espaco para refeicées e discussdes
politicas. Da mesma forma, Charlotte Mary Wilson foi uma lider anarquista de longa data na Londres
pré-guerra, muitas vezes organizando reunides em sua casa em Hampstead?. E interessante que as
mulheres anarquistas que se destacavam tendiam a transformar o espaco doméstico privado das suas
casas em espagos quase publicos, um ato particularmente transgressor numa época em que o lar burgués
estava estruturado em torno da privacidade da familia®®. Habermas descreveu esta domesticidade como
central para a familia burguesa patriarcal, que se diferenciava da aristocracia, que tinha um espago
familiar muito menos intimo, e das pessoas “comuns”, que viviam mais comunitariamente3!. Ao trazerem
a discussdo politica para a esfera doméstica a partir do mundo ptublico, onde as mulheres ndo eram bem-
vindas, as mulheres anarquistas da classe média, como Annie Netter e Charlotte Wilson, diluiram a
divisdo publico/privado e, consequentemente, perturbavam a familia burguesa patriarcal.

22 Nota do tradutor: a sigla DiY significa, em inglés, “Do it Yourself”. Em portugués, “faga vocé mesmo/a/e”.

2 Allan Antliff (ed.), Only a Beginning: An Anarchist Anthology (Vancouver: Arsenal Pulp Press, 2004).

24 Hermia Oliver, The International Anarchist Movement in Late Victorian London (London: Croom Helm, 1983), p. 144.

% Tbid., p. 121.

%6 Tsabel Meredith, A Girl Among the Anarchists (Lincoln, NE: University of Nebraska Press, 1992 [1903]).

27 Sonn, Anarchism in Interwar France , p. 24.

2 Emma Goldman, Living My Life (Mineola, NY: Courier Dover Publications, 1970 [1931]), p. 55.

29 QOliver, international Anarchist Movement, p. 25.

30 Jiirgen Habermas, The Structural Transformation of the Public Sphere: An Inquiry into a Category of Bourgeois Society
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As mulheres anarquistas, para além do seu papel nas publicagdes e nos publicos, eram também
conhecidas na agdo direta e na violéncia politica. O envolvimento em agdes diretas violentas sugere
que as mulheres estavam emancipadas dos papéis passivos de género, ou que as mulheres anarquistas
da época nao tinham tido a chance de contribuir com abordagens estereotipadamente femininas ao
anarquismo? O envolvimento de mulheres anarquistas em espectaculos publicos indica que elas estavam
mais habituadas a papéis publicos do que as mulheres de outros movimentos. O assassinato tem sido
desde ha muito um elemento basico das caricaturas anarquistas e, no final do século XIX, néo s6 os
homens anarquistas mas também as mulheres anarquistas recorreram a esta téatica. Na Rissia, por
exemplo, em 1878, a conhecida anarquista Vera Zasulich matou Trepov, o chefe da policia de Séo
Petersburgo®?; e em 1881 a costureira Geza Gelfman esteve envolvida no assassinato do czar russo
Alexandre II*®. Em 1892, Emma Goldman esteve envolvida em um plano com Alexander Berkman para
assassinar o industrial Henry Clay Frick, que estava a interromper uma greve, e depois disso recusou-se
firmemente a denunciar a violéncia. Em 1923, Germaine Berton matou um politico francés de direita®!.
Estes casos de violéncia politicamente motivada, apesar de controversos, foram apoiados por homens
anarquistas e demonstraram uma vontade por parte das mulheres anarquistas de ultrapassar os papéis
passivos e domésticos que lhes eram atribuidos pela sociedade.

Mais recentemente, na década de 1980, no Canadé, Ann Hansen e Julie Belmas fizeram parte de um
pequeno grupo de guerrilha chamado Direct Action, também conhecido como os Vancouver Five, que
bombardeou varios campos militares e prejudiciais para o meio ambiente®. Eram também membros da
Wimmin’s Fire Brigade, que bombardeou trés lojas da Red Hot Video, que faziam parte de uma rede
que vendia “cassetes que mostram mulheres e criancas a serem torturadas, estupradas e humilhadas™®.
Neste caso, podemos constatar que aquilo que é retratado como violéncia dura nos meios de comunicagao
social deriva, na verdade, de um profundo respeito pela vida humana e animal, para além de um simples
modo estereotipado de educagio feminina. Além disso, estes exemplos demonstram o colapso do binério
de género que define a agdo como masculina e a criagdo como feminina - uma vez que estas mulheres
faziam ambas as coisas.

Em “Anarchism and Feminism”, Sharif Gemie faz uma leitura historica da forma como o sexismo
e o patriarcado da sociedade em geral foram refletidos pelos ativistas e escritores masculinos no meio
anarquista europeu entre 1840 e 1940. N&o é de surpreender que, desde o final do século XIX até a
Primeira Guerra Mundial na Europa Ocidental, as mulheres anarquistas estivessem frequentemente em
desacordo com alguns homens anarquistas que eram resistentes as ideias feministas. As anarcofeminis-
tas desafiaram as atitudes estereotipadas em relagdo as mulheres, expandindo as analises anti-estado,
anti-igreja e anticapitalistas do anarquismo para demonstrar as ligagoes destas formas de opressio ins-
titucional a outras formas de opressdo, como o sexismo, o heterossexismo e o racismo. Gemie descobriu
que isso comegou no inicio do século XX, demonstrando "que os anarquistas eram capazes de aprender
com as feministas™”, uma estranha declaraciio, como se feministas e anarquistas fossem dois grupos
mutuamente exclusivos, quando havia mulheres feministas entrincheiradas nas fileiras e em posigoes
publicas de destaque no movimento anarquista. O artigo de Gemie, apesar do seu titulo auspicioso, em
muitos casos reifica a posi¢do dos homens como o centro do movimento anarquista.

Emma Goldman era uma feminista anarquista convicta que associava a sua analise do estado e da
liberdade de expressdo ao que muitas vezes sdo consideradas questdes femininas, incluindo a sexualidade,
os afetos, o trabalho sexual e o casamento. De acordo com Candace Falk, Goldman tinha um ”sentido
instintivo de que a sexualidade era uma forga social critica, inextricavel da defesa politica da liberdade de
expressao™®. A analise de Goldman dos papéis de género estende-se, assim, das relacoes de propriedade
baseadas na classe & sexualidade e ao casamento, e do amor livre & liberdade de expressao, demonstrando
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como o género, a classe, a liberdade de expressdo, a sexualidade e os direitos de propriedade mantém
uma relagdo complexa entre si. Gemie sugere também que Goldman "rejeitava a estratégia de entrar nas
estruturas do estado para as reformar, vendo "o Estado como destruindo ou amortecendo os impulsos
libidinais e o lado emocional da vida™”. Por outras palavras, Goldman construiu uma anéalise do estado
que apontava para a sua intersecgdo e controle sobre a sexualidade e os afetos, praticas cotidianas
importantes tanto para os homens como para as mulheres. Gemie, no entanto, interpreta este fato como
uma confirmagido de que Goldman acreditava que ”as mulheres deviam procurar a sua libertagao atraveés
de uma maior sintonia com a sua préopria natureza™?, uma posicio que a obra de Goldman desmente.

A imagem que emerge das mulheres anarquistas neste importante periodo de 1880 a 1930 é a de um
grupo de mulheres que ganharam proeminéncia no movimento anarquista através dos seus papéis na
publicagéo, discurso publico e organizagdo anarquista em grupos de agido direta em torno de determi-
nados assuntos, muitas vezes sem fazer parte de grupos feministas ou anarcofeministas organizados. Os
movimentos contemporaneos continuam a registar tensoes entre anarquistas feministas e ndo-feministas;
algumas anarcofeministas, particularmente nas décadas de 1970 e 1980 na Ameérica do Norte, escolhe-
ram explicitamente uma estratégia separatista. De acordo com Kytha Kurin, “Enquanto sempre houve
mulheres que se consideraram anarquistas, o termo anarco-feminista ¢ um produto dos anos 70™!. O
seu artigo em Only a Beginning, ’Anarcha-Feminism: Why the Hyphen’, reproduzido do jornal anar-
quista canadense Open Road, 11 (1980), descreve como as mulheres se cansaram de lutar para serem
ouvidas em grupos anarquistas e outros grupos de esquerda e comegaram a se organizar em grupos
s6 de mulheres. Anarcofeministas do final do século XX, como Elaine Leeder, Lynne Farrow, Carol
Ehrlich e Peggy Kornegger, escreveram sobre as importantes conexdes entre as politicas anarquistas
e feministas em artigos antologiados em Reinventing Anarchy, Again (1996) e Quiet Rumours (2002).
Quiet Rumours também reproduz um debate histérico sobre dindmicas de poder informais, com "The
Tyranny of Structurelessness’ de Jo Freeman e a resposta de Cathy Levine, "The Tyranny of Tyranny’.

O feminismo da terceira onda, um movimento popular radical por vezes de mios dadas com o
anarquismo, colocou em primeiro plano a interseccionalidade de identidades e ideias. Em ”Anarchy Girl
Style Now: Riot Grrrl Actions and Practices” (2009), Caroline Kaltefleiter reflete sobre as suas proprias
experiéncias politicas formativas como anarcofeminista numa subcultura anarco-punk americana que
se separou da cena punk dominada pelos homens, refletindo a politica anarcofeminista nas suas letras
musicais e estilos de organizagio. As mulheres ativistas em questoes de paz, veganismo, pacifismo,
racismo e imperialismo também eram musicistas na cena anarco-punk?*?. Este movimento teve o seu inicio
“no verdo de 1991, quando um grupo de cinco jovens mulheres em Washington, DC, se juntou em resposta
a gentrificaciio do bairro, a discriminacéo racial e aos atentados & bomba contra clinicas de aborto™3,
abordando trés questdes locais interseccionais: pobreza e classe (gentrificagdo), raga (discriminagéo
racializada da policia) e sexualidade ou género (justiga reprodutiva). A interseccionalidade é agora uma
abordagem chave na teoria anarcofeminista.

Ao longo desta histoéria, as anarcofeministas tém participado e transformado tanto a politica anar-
quista como a feminista - encorajando os grupos anarquistas a desafiarem o binario de género e as
dindmicas de grupo baseadas no género, e a levarem a sério as questdes das mulheres; e desafiando as
feministas a tomarem medidas em relagdo a questdes de raga, classe, capitalismo, estado, colonialismo,
prisdes, brutalidade policial e direitos LGBTQ, entre outros, & medida que se cruzam com o feminismo.

Publicos, Publicacoes, Agoes e Intersegcoes Anarcoqueer
Tal como a dupla abordagem das anarcofeministas, os anaroqueer estdo empenhados em lutas contra

a heteronormatividade do mundo em geral, bem como dentro do meio anarquista, apesar de os militantes
e artistas queer, tal como as mulheres, estarem h& muito tempo presentes entre os anarquistas. Além
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disso, as historias e as preocupagoes da teoria e do ativismo queer, embora por vezes se inter-polinizem,
néo sédo idénticas.

Embora o ativismo gay tenha as suas raizes no inicio do século XX, o que hoje se pode considerar
ativismo queer radical surgiu no movimento dos direitos civis dos EUA, ou por volta dele, nas décadas
de 1960 e 1970. Isto foi bem antes do surgimento da teoria queer na Europa, na década de 1980, a partir
do campo do pos-estruturalismo dominado por homens brancos (Foucault 1984) e ainda mais tarde, na
década de 1990, nos Estados Unidos, a partir da teoria radical feminista e de género**. As teorias e acoes
anarcoqueer contemporaneas tragam outras trajetorias, inspirando-se em movimentos de base como as
riot grrrls e o grupo de protesto de agéo direta queer conhecido como pink bloc. As teorias de género
e o ativismo transgénero, queer e transexual, em grande parte da competéncia dos ativistas queer, tém
permeado a organizagdo anarquista desde meados da década de 1990. A teoria queer e a teoria feminista
também tém trajetorias e raizes diferentes, embora com algumas sobreposi¢des; além disso, nos espagos
feministas e queer, as teorias e as praticas nem sempre sdo coextensivas. Por exemplo, enquanto a teoria
transgénera pode desconstruir os binarios de género e as performatividades na sociedade, na cultura e nos
meios de comunicacio social®®, as praticas transgéneras podem centrar-se nas necessidades cotidianas,
como os cuidados de satide, a identificacio neutra do género e os banheiros* ou a negociacéo de desafios
aos binarios sexo/género no sistema juridico*”. Além disso, alguns grupos feministas, como o Michigan
Women’s Festival, ndo apoiam os direitos de transexuais, e alguns grupos anarquistas néo se envolvem
no ativismo ou na teoria queer.

Candace Falk sugere que tem havido tensdes ao se trazer sexualidades alternativas & tona na or-
ganizagdo anarquista, ja que “"sempre houve anarquistas que ou compartilhavam os preconceitos da
cultura dominante ao considerar a sexualidade um assunto predominantemente pessoal, ou para quem
até mesmo as questoes mais importantes da vida privada permaneciam secundéarias™® em relacio as
lutas contra o estado e o capitalismo. Terrence Kissack tragou a influéncia dos primeiros anarquistas no
que ele chama de ativismo "homossexual”, usando a nomenclatura histoérica. Ele descobriu que os anar-
quistas do século XIX apoiavam a "homossexualidade”’, mas mesmo assim os discursos sobre o assunto
ndo apareciam com frequéncia nas publicagdes anarquistas. Magnus Hirschfeld foi um dos primeiros
anarquistas a falar publicamente e a tomar medidas coletivas a favor dos “direitos dos homossexuais™?.
O seu Comité Cientifico e Humanitario foi fundado em 1897, em Berlim, como um grupo de ativistas
para "homossexuais™’. Kissack argumenta de forma mais geral que, nos Estados Unidos, o ativismo
pelos direitos dos homossexuais tinha fortes raizes e apoio no meio anarquista. Nesse momento, em seus
anos de formagao, o movimento gay e lésbico defendia a assimila¢io (ou seja, que os gays seriam iguais
aos heterossexuais), ao passo que o crescente enfoque anarquista e radical queer era a emancipagdo (ou
seja, a sexualidade devia ser libertadora, dando énfase & visibilidade queer, especificamente & cultura
queer, ao orgulho gay e a se assumir)®!.

Durante o julgamento sensacionalista de Oscar Wilde, em 1895, os anarquistas, dentre os quais as
bichas queers, foram os poucos que se opuseram & condenaciio publica e legal de Wilde®®. O editor
anarquista Benjamin Tucker foi o primeiro nos Estados Unidos a publicar a obra de Wilde na priséo,
The Ballad of Reading Gaol’®. Além disso, Emma Goldman foi uma das primeiras defensoras de Wilde,
e reimprimiu o seu trabalho na Mother Earth® apo6s a sua prisdo. Varios anarquistas proeminentes
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nos Estados Unidos - desde a editora Margaret Anderson a ativistas da classe trabalhadora como
Amelda Sperry, passando por Alden Freeman, um rico financiador de Emma Goldman - juntaram-se ao
movimento anarquista por causa da sua posiciio progressista em relaciio & diversidade sexual®.

As mulheres anarquistas, especialmente Goldman e Louise Michel, eram regularmente ’'acusadas’
de serem ’gays’ ou 'demasiado masculinas’ pelos seus compatriotas heterossexuais, demonstrando a
tendéncia do anarquismo, primeiramente, de confundir performatividades de género nao-normativas
com sexualidades nao-normativas e, segundamente, de condenar ambas. Goldman e Michel ficaram
incomodadas com este policiamento das normas de género e sexualidade, e manifestaram-se contra o
mesmo°®. Alguns anarquistas do século XIX construiram lacos valiosos com e dentro de grupos artisticos
e ativistas queer.

Historicamente e na atualidade, protestos radicais queer e género-transgressores e outras agoes séo
frequentemente anarquistas do ponto de vista tatico. E famosa a participacio de queers radicais nos
motins de Stonewall, que tiveram lugar quando a policia tentou invadir um bar gay em Nova lorque, no
final de junho de 1969. Os clientes reagiram, uma agéo que se transformou num confronto de dois dias
entre 400 policias de choque e mais de 2.000 militantes queer e seus aliados. Mais recentemente, o grupo
radical de ativistas queer Gay Shame desafiou a tendéncia capitalista das paradas do Orgulho Gay, uma
orientacao que privilegia a heteronormatividade e a homonormatividade dos corpos e das relagdes. Matt
ilda (Matt) Sycamore-Bernstein, cuja auto-renomeagéo para além das linhas de género pode ser lida
como revelagdo de uma identidade trans, documentou a histéria do movimento Gay Shame nos Estados
Unidos. Para elu”, é a esse legado de militdncia que os movimentos anarquistas contemporaneos se
referem quando organizam agdes diretas, incluindo desde encontros queer em pragas, como o festival
globalmente noméadico Queeruption (queerewind), zaps, kiss-ins e die-ins no centro comercial Queer
Nation, até intervengdes anti-capitalistas do Gay Shame no desfile do Dia do Orgulho Gay.

Alguns tedricos de género académicos feministas, como Judith Butler e Eve Sedgwick, tedricos dos
estudos da masculinidade, como Bobby Noble e Jackson Katz, e feministas queer antirracistas, como
Audre Lorde, tém sido influentes no pensamento anarcoqueer. Para além disso, as teorias e abordagens
transgéneras tém sido cada vez mais adotadas na organizacio anarquista®®. A desconstrucio do género
a partir de uma perspetiva anarquista também tem lugar na poesia, como no livro de Trish Salah,
Wanting in Arabic®. Na ficcio, as questdes trans e de género sio um tema recorrente abordado por
escritores anarquistas. Por exemplo, a ficcio cientifica de Ursula LeGuin explora relagdes de género
antiautoritarias. A obra mais famosa é The Dispossessed®, que retrata um planeta anarquista a partir
do qual uma sociedade descentralizada e igualitaria em termos de género encontra o seu passado historico
capitalista e patriarcal sob a forma de um planeta semelhante & Terra, do qual foram exilados apos a
revolucéo. De forma um pouco diferente, A Mdo Esquerda da Escuriddo® prevé um mundo em que
ninguém tem género, exceto quando se deseja envolver-se sexualmente com alguém. Estes romances nao
sao lidos apenas por anarquistas queer, mas pelo meio anarquista em geral, bem como por um piublico
de ficgao cientifica. Como tal, estes textos sdo capazes de desafiar os binarios de género e de criar um
espaco, tanto no pensamento anarquista como no mainstream, para ideias, politicas e agdes radicais de
género e queer.

Para explorar as teorias e praticas anarcoqueer, podemos olhar para varios textos alternativos. Um
exemplo de um texto DiY sobre a transcendéncia do binario de género é a zine Gouizx (2005), uma
zine de lingua francesa auto-publicada pelo grupo Gouixx em Montreal. Ela aborda explicitamente a
transfobia, que os autores definem como "o 6dio as pessoas que questionam o binario homem-mulher,
quer vivendo um género diferente do que lhes foi atribuido & nascenca, quer néo sendo assimiladas &
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categoria homem ou mulher”?. "Pode ir de um simples olhar a um assassinato”®?, um leque que mostra

bem o que esta aqui em causa. Nesta zine, vemos a politica queer do corpo, a autonomia corporal e a
liberdade sexual explicitamente articuladas através de informag&o especifica sobre praticas para além das
"normas do hetero-patriarcado®. Outras zines francéfonas de Montreal que abordam o transativismo e
o anarquismo queer incluem: personne n’est parfaitE® (ninguém é perfeito) que é, de acordo com a sua
capa, ’para todas as pessoas que querem modificar o seu corpo, a sua aparéncia, mudar o seu sexo, o
seu género, passar por um ou outro, ou apenas tentar ficar no meio”, Queer Beograd/Transpedegouine,
Trans Couple e Le Mouvement de Liberation Transgenre (o movimento de libertagéo transgénero) que
contém um excerto de um ensaio de Leslie Feinberg. Estes sdo apenas alguns exemplos de textos radicais
queer DiY que proliferam nas comunidades anarcoqueer.

Em termos de agéo direta centrada nas pessoas queer e trans, o LPR, um coletivo anarquista queer
ativo em Montreal (2001-7), desafiou a heteronormatividade da sociedade dominante; a homonormativi-
dade da classe média, capitalista, dominada por homens brancos, cisgéneros e cissexuais®® do movimento
LGBT dominante; e o fracasso do anarquismo em abordar adequadamente as lutas LGBTQ. Produzindo
varios projetos audiovisuais e um website bilingue que radicalizou muitos anarquistas em Montreal, o
seu ativismo levou os anarquistas em Montreal e outros territérios a incluir as lutas queer e as teorias
e praticas da interseccionalidade.

De fato, a interseccionalidade € um dos maiores desafios do movimento anarquista, e também, di-
riamos, um dos maiores sucessos. O coletivo de pesquisa CRAC, mencionado anteriormente, descobriu
que, embora cada grupo dentro do meio anarquista em Montreal possa ndo ser interseccional nas suas
lutas, tomado como um todo, o meio antiautoritario é. Com efeito, muitos participantes em workshops
e entrevistas sugeriram que esta era uma das suas maiores frustragdes - sentir o empenho nas politicas
interseccionais anti-opressio, mas confrontar-se com limitacoes de tempo que os impediam de trabalhar
em tantas questdoes como gostariam67.

As produgdes culturais trans e queer tém fundamentado os entendimentos anarquistas sobre sexua-
lidade e género, embora as sexualidades e géneros ndo normativos nem sempre tenham estado na van-
guarda dos movimentos anarquistas. Jamie Heckert argumenta que os anarquistas e outros dissidentes
sexuais precisam ir para além das politicas de identidade e das identidades queer para encontrar outras
formas de organizacgio politica que fomentem os pontos comuns e a comunidade em vez de tensoes e di-
vis6es®™. Ao mesmo tempo que situa os movimentos queer no seio da politica anarquista, estabelecendo
ligacoes entre a promocio do consumismo pela publicidade heteronormativa e a destrui¢do capitalista
do ambiente, por exemplo, ele defende uma politica que possa proporcionar mais oportunidades para
0 consentimento, a escuta ativa, o respeito muatuo, o respeito por si proprio etc., no &mbito de uma
politica de agdo militante.

Autonomia Corporal e Escolha: de Métodos Contraceptivos a
Justica Reprodutiva

No final do século XIX, as mulheres que estavam envolvidas em lutas anticapitalistas e antiestatais
levantaram questdes como a autonomia do corpo, a diversidade sexual, o controle da natalidade, as leis

62 Crew Gouixx, Gouixx (Montreal: self-published, 2005), p. 5.

63 Thid., p. 38.

64 Thid., p. 4.

65 O E maitisculo no final deste termo enfatiza a inclusdo das mulheres no termo "nobody” ['ninguém”| que, em francés, seria
normativamente do género masculino, como o termo genérico que outrora foi entendido como incluindo "toda a gente”, mas que
na realidade é masculino.

66 Cis-género se refere a uma pessoa que se identifica com o género que lhe foi atribuido ao nascimento; do mesmo modo,
cis-sexual se refere a uma pessoa que vive com o sexo que lhe foi atribuido ao nascimento.

67 CRAC, ‘Antiauthoritarians in Quebec: United by a Political Culture’, discussion paper submitted to a CRAC retreat,
12-13 February 2011, Québec.

68 Jamie Heckert, ‘Sexuality /Identity /Politics’, in J. Purkis and J. Bowen (eds), Changing Anarchism: Anarchist Theory and
Practice in a Global Age (Manchester: Manchester University Press, 2004), pp. 101-16.

12



do casamento e relacoes sexuais livres, questoes que ainda hoje sdo atuais. Ao longo do tempo, a luta
pelo controle da natalidade acessivel transformou-se num movimento pela justica reprodutiva.

Anarquistas pioneiros estiveram na vanguarda do movimento de controle de natalidade no século
XIX, quando distribuiram métodos contraceptivos ou mesmo informagdes sobre o mesmo era crimi-
nalizado. Tanto Jeanne e Eugene Humbert, editores de La Grande Réform, como Ben Reitman, um
ginecologista americano e amante de longa data de Emma Goldman, foram presos por distribuirem
informacio sobre métodos contraceptivos®, tal como a propria Goldman. Nos anos entre guerras, em
Franga, a recém-inventada vasectomia foi promovida por anarquistas que criaram clinicas nao oficiais
em cafés e apartamentos de Paris™. Milhares de homens em Franca fizeram vasectomias numa determi-
nada campanha de 1935, até que o médico que as realizava foi preso’. O apoio anarquista ao controle
da natalidade resultava da oposicdo feminista a familia patriarcal, mas também da crenga controversa
de que a sobrepopulacio conduziria & guerra’.

Especificamente para os anarquistas individualistas, o ativismo pela reforma sexual era inseparavel da
atividade contra a guerra. Manuel Devaldes, autor de Croitre et multiplier, c’est la guerre™, argumentava
que a superpopulagéio era a causa da guerra, porque os estados eram capazes de explorar os corpos de
um nimero excessivo de homens como soldados, e as mulheres como reprodutoras de soldados. Alguns
Estados eram muito francos quanto a esta ligagdo: depois da Primeira Guerra Mundial, a Franca proibiu
o controle de natalidade com o objetivo declarado de aumentar a populacio esgotada pela guerra™. Nos
Estados Unidos, Roosevelt opunha-se igualmente ao controle da natalidade e considerava que as familias
numerosas eram “um dever”. Para Louise Michel, a guerra estava ligada a uma exigéncia capitalista
patriarcal dos homens para que os corpos de homens e mulheres fossem reduzidos & sua funcéo fisica:
“agrada-lhes levar os homens em manadas para o matadouro e as mulheres em manadas para o bordel”,
escreveu ela’®. Victor Margueritte exprimiu uma opinio semelhante & de Devaldes em Ton corps est
toi’". Assim, o movimento de controle da natalidade desafiou as politicas estatais diretamente ligadas a
guerra, a reprodugéo sexual e ao trabalho sexual. Nem todas as pessoas acima mencionadas podiam ser
descritas como feministas; para algumas, a escolha reprodutiva ndo era um bem em si, mas antes um
passo em diregdo a outro objetivo. No entanto, a integracdo de questdes de sexualidade e autonomia
corporal com a politica anarquista serve como evidéncia de uma crescente compreensio anarcofeminista
de questoes interrelacionadas. Indica também a vontade das feministas anarquistas de tomar medidas
diretas, muitas vezes de forma ilegal, como a distribui¢io de informag&o sobre controle de natalidade ou
a realizacao de abortos ilegais, de modo a fazer mudancas que beneficiem imediatamente as mulheres.

O controle da natalidade nos Estados Unidos tornou-se legal em 1965, mas apenas para casados. SO
em 1972 é que as mulheres solteiras foram legalmente autorizadas a utilizar contraceptivos™. Em 1964,
Heather Booth, uma mulher ativa no Movimento dos Direitos Civis em Chicago, comegou a encaminhar
mulheres solteiras para a realizagio de abortos e acabou por fundar uma clinica de aborto auténoma e
ilegal chamada Jane, onde as mulheres realizavam abortos em outras mulheres™. Shelby Knox refere-se
aos membros do coletivo Jane como “feministas foras-da-lei”™® , uma vez que n#o esperaram que a lei
mudasse, mas tomaram as iniciativas necessarias, respondendo ao fato de que "mais de cinco mil mu-
lheres morriam por ano devido a abortos mal feitos™!'. Embora nio fosse explicitamente anarquista, o
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coletivo Jane era um exemplo interessante de téaticas anarquistas, como a partilha de competéncias e
a autonomia estratégica em relacio a profissdo médica. Além disso, reconheciam as opressoes interliga-
das da marginalizagdo econdmica das mulheres, uma vez que também forneciam alimentos e cuidados
emocionais, e implementavam uma escala de pagamento mével que tornava os abortos acessiveis a todas.

Desde a década de 1970, os movimentos de autonomia corporal das mulheres passaram de uma da
énfase no argumento pro-escolha para a “justica reprodutiva®?, liderada por mulheres racializadas que
apoiavam o movimento pré-escolha, ao mesmo tempo em que davam prioridade & autonomia corpo-
ral e & auto-determinagéo das mulheres negras e das mulheres indigenas em relagdo & reproducao e a
parentalidade. Por exemplo, o SisterSong Women of Color Reproductive Health Collective adotou trés
principios: “o direito a ter um filho, o direito a n&o ter um filho e o direito a sermos pais dos nossos
filhos™3. O direito a ter um filho é uma exigéncia que emerge da situagio histoérica das mulheres negras
e das mulheres indigenas que foram sujeitas a programas globais eurocéntricos e americanocéntricos de
controle da populagéo. Por exemplo, as mulheres indigenas no Canada foram frequentemente esterili-
zadas em tenra idade, numa tentativa de reduzir a populagdo indigena. Da mesma forma, Nawal El
Saadawi escreve que, no Sul Global, "as mulheres sdo forcadas a usar métodos contraceptivos pouco
seguros, como o contraceptivo injetével Depo Provera e o implante contraceptivo Norplant™?.

Quando as mulheres negras e as mulheres indigenas tém filhos, os seus "direitos parentais sdo cons-
tantemente afetados™>. No Canad4 e em outros paifses, as criancas indigenas foram (e sdo em ntimero
crescente atualmente) afastadas dos seus pais e colocadas em escolas residenciais, proibidas de falar as
suas proprias linguas e assimiladas ao sistema educativo colonial, sendo também frequentemente sujeitas
a violéncia sexual e fisica. Nos Estados Unidos, as criangas racializadas sfo muitas vezes colocadas no
“sistema de adogdo que utiliza um padrdo de parentalidade que pode néo ser aplicavel ou culturalmente
apropriado para as comunidades de cor’®. Loretta Ross emprega uma perspetiva interseccional para
discutir a relagao entre raga, classe e autonomia corporal. El Saadawi d4 um passo a mais para analisar
o impacto da localizagao global na vida das mulheres e nas suas opgoes reprodutivas. Os exemplos de
Jane e do movimento Reproductive Justice, abordados na zine anarquista The F-Word®", demonstram
que as anarcofeministas se inspiram em muitos movimentos radicais que praticam valores anarquistas,
e que alguns movimentos feministas radicais e antirracistas se envolvem em préticas anarquistas sem se
chamarem explicitamente anarquistas.

Sexualidades Nao-Heteronormativas: Consentimento, Amor
Livre e Poliamor

A forma como os anarquistas se comportam nas amizades, intimidades e relagdes reflete "préticas-
valor®®, ou praticas sociais baseadas em valores anarquistas, que diferem das normas sociais. A abertura,
o desejo, a liberdade de expresséo e a escolha de parceiros sao cruciais. Como as relages néo-coercitivas
so centrais para a politica anarquista, o consentimento também desempenha um papel critico.

Historicamente, nem sempre foi assim. E. Armand foi um expoente da reforma sexual anarquista
individualista que equiparava promiscuidade com generosidade, e argumentava que qualquer membro
de uma unidade conjugal alternativa "merecia’ satisfacdo sexual®. John William Lloyd, um anarquista
americano, também acreditava que formas mais diversas de sexualidade eram a chave para uma maior
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paz e justica na sociedade; no entanto, como Armand, ele acreditava que a "mesquinhez egoista’ era
uma grande parte da razio pela qual as pessoas nio eram mais promiscuas’. Os anarquistas contem-
poraneos frequentemente criticam o paradigma popular da escassez do amor, ao mesmo tempo que
criticam a pressdo exercida sobre os anarquistas, particularmente sobre as mulheres, para colocarem-se
como sempre sexualmente disponiveis. Richard David Sonn apontou que as utopias sexuais anarquistas
masculinas inclufam “formas de constrangimento™! que nem sempre se baseavam num ethos de cuidado,
partilha, escuta, respeito e consentimento de todas as partes - valores-praticas que sdo fundamentais
nas relagbes anarquistas.

Apesar das correntes contrarias, o consentimento sexual tem ocupado um lugar importante no pensa-
mento anarquista desde o século XIX. A obra de Alexander Berkman, Prison Memoirs of an Anarchist,
é notavel pelo fato de o autor reconhecer que se apaixonou por homens na prisdo e, mais importante
ainda, pela distingdo entre relagdes sexuais coercivas e predatorias e relagdes amorosas e consensuais.
Para Berkman, as relacoes desiguais de poder na prisdo evidenciaram a repugnéancia da dominacao ou
da submissdo nao consentidas nas relacdes sexuais, enquanto as relagdoes intimas iguais entre homens
eram algo que ele passou a ver como belo.

Voltairine de Cleyre condenou a falta de consentimento sexual das mulheres no casamento®?, tal como
Emma Goldman, que equiparou o casamento & prostitui¢do com um tnico parceiro. O zine Baby, I'm a
Manarchist fornece uma defini¢io completa de consentimento sexual retirada da Politica de Prevencéo
de Ofensas Sexuais do Antioch College®®. Embora se trate de uma politica institucional, ¢ um ponto de
referéncia importante para as pessoas na cena anarquista e indica que o consentimento para a conduta
sexual necessita de um acordo verbal voluntario num contexto de julgamento sem limitagdes, que é
necessario para cada passo da conduta sexual e em cada nova interagdo. Também afirma que o siléncio
indica uma falta de consentimento.

Historicamente, a pratica anarquista do ”amor livre” baseava-se no consentimento livre, por vezes
entendido como monogamia sem a necessidade de reconhecimento por parte das autoridades estatais ou
religiosas®. Para muitas mulheres anarquistas, o "amor livre” também implicava desafiar a construcio
social normativa da sexualidade que negava a possibilidade de prazer e acéo sexual feminina®. Em
vez do casamento, as unides de “amor livre” permitiam que os parceiros vivessem juntos como iguais,
eliminando a autoridade legal dos homens sobre as mulheres. Contudo, apenas alguns anarquistas foram
para além deste enquadramento legal para criticar a autoridade cultural e corporal dos homens sobre
as mulheres”. De acordo com Kissack, talvez por isso tenham sido especificamente as mulheres que
ocuparam a vanguarda de muitos movimentos de "amor livre” entre 1870 e 1920.

Emma Goldman, de forma bastante célebre, em Living My Life, descreve as suas relagdes néo
monogamicas de "amor livre” com Alexander Berkman e Modest Stein ou Fedya. Ela escreve: "Tornou-
se claro para mim que os meus sentimentos por Fedya nao tinham qualquer relagdo com o meu amor
por Sasha. Cada um deles despertava emogdes diferentes no meu ser, levava-me para mundos diferentes.
Nio criaram qualquer conflito, apenas trouxeram satisfacio™”. Quando ela conta a Berkman sobre a
sua relaciio amorosa e sexual com Fedya, ele responde-lhe ”Acredito na tua liberdade de amar™®. No
entanto, ele debate-se com o citime, uma questao ainda muito discutida pelos anarquistas poliamorosos
contemporaneos, que podem ler The Ethical Slut para obter ajuda na negociacio desta questao.

Praticas de vida colectiva também podem ter um papel importante. Ann Hansen escreve sobre os
varios lares em que viveu, por exemplo, nos quais grandes grupos de anarquistas dormiam juntos em
camas de s6tdo, partilhando o espago com viajantes, anarquistas, feministas, lésbicas e outros ativis-
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tas”. Estas casas coletivas séo espagos importantes nao s6 para o poliamor e para as préaticas de amor
livre, mas também para o envolvimento nas politicas prefigurativas da vida cotidiana que sédo fundamen-
tais para a organizagio anarquista. Como observa Laura Portwood-Stacer, as casas coletivas fornecem
“apoio comunitario as sexualidades queer”? incluindo o poliamor. “Expressdes intimas da sexualidade
encontram-se em exposi¢iio para que os outros as observem e imitem - todos podem ver (e ouvir) quan-
tas pessoas alguém leva para casa regularmente e quem desaparece com quem no quarto de quem’™!.
Portwood-Stacer constatou que, ”[o] sistema de monogamia trata o corpo, o amor e a intimidade sexual
do individuo como se fossem bens econdémicos exclusivos, cujos valores sdo degradados quando séo aces-
siveis a multiplos parceiros™%2. Os anarquistas acreditam que estes aspectos de um individuo nfo séo
artefatos rarefeitos que devem ser preservados num museu (casamento) apds "usados”, mas sim livres e
abertos ao jogo e & expressdo através de praticas éticas com outros individuos e coletividades. Assim,
as casas coletivas oferecem, em primeiro lugar, oportunidades para se encontrarem e discutirem sexua-
lidades queer; em segundo lugar, exemplos de pessoas que estdo envolvidas nas complexas negociagoes
que podem ser relagbes poliamorosas queer; e, em terceiro lugar, uma abertura geral em relacdo as
sexualidades. Estes séo trés elementos importantes de apoio mutuo no desenvolvimento daquilo a que
LPR e Jamie Heckert, entre outros, chamam ”sexualidades dissidentes” baseadas numa ética anarquista
radical.

Portwood-Stacer argumenta que o apoio da comunidade é crucial para o desenvolvimento de sexua-
lidades anarquistas queer. Os anarquistas que ela entrevistou identificavam-se todos com a queeridade
e o poliamor, quer estivessem ou nao envolvidos em relagdes queer ou poliamorosas. "A prética da
monogamia é particularmente suspeita ideologicamente para os anarquistas por causa dos seus lagos
com o capitalismo, o patriarcado e o estado”%. Esta postura anti-heteronormativa incorpora aspec-
tos do "amor livre”, do poliamor e das sexualidades queer para fornecer aquilo a que Portwood-Stacer
chama uma “anarconormatividade™% - um conjunto de praticas sexuais pessoais-politicas normativas e
marcadores de identidade dentro da comunidade anarquista.

Portwood-Stacer critica, no entanto, a pressido que os anarquistas sentem por vezes para se envol-
verem em relagdes poliamorosas, que podem achar pouco agradaveis ou demasiado dificeis de lidar.
Praticas inaceitaveis de coercao sexual masculina, ou aquilo a que um dos entrevistados de Portwood-
Stacer chama “tipos que sio jogadores sob os auspicios do anarquismo™%, sio denunciadas por pessoas
da comunidade anarquista. Estas normas culturais anarquistas sdo muito diferentes das da corrente
dominante, apoiando préaticas sexuais radicais e denunciando agdes normativamente aceitaveis, como a
€Oer¢iio no namoro, a agressao e competicio sexual, ou a “traicao” ndo consensual. As sexualidades dissi-
dentes devem, portanto, contemplar a possibilidade de explorar novas expressdes de desejo, respeitando,
a0 mesmo tempo, os limites das pessoas em relagio as suas proprias sexualidades, afetos e intimidades.

Lutas Feministas e Queer Antirracistas e Anti-Coloniais

A organizagao anarquista feminista e queer tem se empenhado numa série de lutas que se cruzam
com questdes feministas e queer desde héa pelo menos trés ou quatro décadas e, indiscutivelmente, desde
o inicio do pensamento e da pratica anarcofeminista e anarcoqueer. Para além do movimento de justica
reprodutiva discutido acima, estas lutas incluem o antirracismo, o apoio e a aboli¢do das prisdes, o
confronto com a violéncia policial e a impunidade, as campanhas contra as fronteiras, a imigragéo e o
trabalho com refugiados e a autodeterminacio indigena.

No final do século XIX, Louise Michel apercebeu-se, muito antes da maioria dos seus aliados anar-
quistas franceses, das ligacGes entre a opressao de classe e o colonialismo. Michel valorizava a cultura
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camponesa e oral da sua infincia provinciana e, enquanto esteve exilada na Nova Caleddnia, passou
a ver os nativos da Nova Caledonia, os Kanaks, como tendo uma situacio basicamente semelhante a
dos camponeses franceses!". Para a indignacéio dos seus amigos e companheiros de exilio, ela apoiou os
Kanaks na sua revolta contra o dominio colonial francés, chegando mesmo a dar-lhes instrugdes sobre
como fazer avancar a sua causa cortando os fios do telégrafo!"7.

Existem exemplos de luta organizada em organizagdes anti-racistas (pro)-feministas como a Cell
16 (ativa nos anos 70) e, mais recentemente, a No One Is Illegal (NOII). Estes grupos podem nao se
identificar explicitamente como anarquistas, mas as suas publicagdes, agdes e discursos tendem a ser
anarquistas na pratica. H4 também muitos grupos feministas radicais antirracistas e individuos que
influenciaram o anarcofeminismo, como as Maes da Plaza del Mayo, mulheres do Weather Underground
como Bernardine Doehrn, mulheres do Partido dos Panteras Negras como Angela Davis e Katherine
Cleaver, lésbicas radicais que foram encarceradas por se organizarem politicamente como Laura Whi-
tehorn, Linda Evans e Susan Rosenberg, mulheres do Exército de Libertacio Negra como Assata Shakur,
e muitas outras.

Na sua autobiografia, Outlaw Woman (2002), Roxanne Dunbar-Ortiz descreve o seu trabalho como
uma feminista anarquista antirracista que imediatamente incluiu a classe, o antirracismo e os direitos
indigenas na sua andlise do feminismo. Cell 16, um grupo em que ela era ativa, produziu muitos panfletos
feministas antirracistas que continham discursos anarquistas, e muitas das mulheres da Cell 16 eram
anarquistas. Do mesmo modo, no movimento Porto Rico livre, mulheres como Diana Block passaram
a clandestinidade e envolveram-se ou estavam preparadas para se envolver em atividades ilegais para
apoiar uma luta de libertacio de guerrilha anticolonialista, como descrito na sua autobiografia, Arm
the Spirit: A Story from Underground and Back'®.

Atualmente, o grupo NOII, uma estrutura de organizagdo de bandeiras com muitos grupos em dife-
rentes cidades do mundo, também esta envolvido na organizacio anarcofeminista antirracista, embora
néo seja explicitamente rotulado como tal. O NOII exige o fim de todas as fronteiras, para que as
pessoas possam viajar livremente entre estados-nagéo, que também seriam abolidos na sua forma atual.
Este é, naturalmente, um dos principios centrais do anarquismo. Como argumenta Harsha Walia, "os
argumentos antirracistas raramente incorporam exigéncias para o fim da discriminacio no sistema de
imigragéo e de refugiados. Nem as lutas pelos direitos dos imigrantes incluem lutas para acabar com a
discriminagio na vida dos imigrantes para além do sistema de imigracio™. O NOII faz este tipo de
exigéncia com base numa anélise anarquista enraizada em discursos e lutas anti-estatistas, apontando
para as formas como o estado se cruza com o género e a raga no sistema de imigragio e de refugiados.
Por exemplo, enquanto alguns advogados exigem uma flexibilizacdo das leis que regem o trabalho de
cuidadores no Canadé, o NOII apela & “justica racial”'’, que incorpora uma analise da racializacio e
da igualdade de género da migragéo laboral global.

Na ultima década, mais ou menos, os organizadores anarquistas antirracistas comegaram a formar
redes mais formais, como evidenciado pelos encontros do Anarchist People of Colour (APOC) que
ocorrem em feiras de livros e eventos anarquistas; conferéncias como o encontro APOC de Detroit
(2006); e zines como Our Culture, Our Resistance: Anarchist People of Color Speak out about Race,
Class and Gender, Race Riot, de Mini Nguyen, e How to Stage a Coup, de Helen Luu. Estas zines
anarquistas antirracistas abordam questoes de racismo no meio anarquista e na cena punk no contexto
do sexismo e do heterossexismo. Em Montreal, a série de cabarés Artists Against Apartheid associa o
anarquismo e a organizagdo antirracista e anti-colonial através da palavra falada, da misica e de outros
atos.

Especificamente, os grupos antirracistas queer ou grupos de pessoas queer racializadas (QPOC),
como o Ste-Emilie Skillshare e o Fire, sio grupos nao mistos que tentam proporcionar espagos mais
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seguros para que as pessoas queer nao brancas auto-identificadas como antirracistas se juntem e organi-
zem lutas ou, no caso do Ste-FEmilie, produzam arte, organizem oficinas, projetem filmes e convivam. Os
grupos nféo mistos podem ser uma estratégia entre muitas outras nas redes anarcofeministas e anarco-
queer antirracistas e anticoloniais, nas quais as tensdes entre as exigéncias concorrentes de organizagao
podem ser abordadas, e estas redes podem crescer e expandir-se sob a sua propria lideranga, com as
pessoas mais diretamente afetadas na vanguarda da luta.

Anarquismo e a Defesa de Trabalhadores Sexuais

A injustica sistémica e a necessidade econémica em torno do trabalho sexual criam uma intersec¢ao
em torno da qual anarcofeministas, anarcoqueers e outros tedricos e ativistas se retinem e militam.
As mulheres anarquistas assumiram um papel de lideranca na Alemanha e em Franca do século XIX,
trabalhando para melhorar a situagao de trabalhadoras do sexo através da descriminalizacao do trabalho
sexual. Gertrud Guillaume-Shack comegou a sua carreira politica ao trabalhar para por fim aos exames
médicos obrigatorios e a outros regulamentos impostos as trabalhadoras sexuais, com base no fato de
penalizarem as mulheres e, a0 mesmo tempo, ignorarem os seus clientes masculinos'!'. Louise Michel
argumentou com veemeéncia que, longe de ser um "vicio”, a injustica econémica sistémica de género sob o
capitalismo néo dava a muitas mulheres outra opcao sendo envolverem-se no trabalho sexual''?. Michel
culpava a burguesia, que se sentia no direito de usar a sua riqueza para comprar seres humanos''?, e
defendia o fim do trabalho sexual através de meios revolucionarios, e ndo legais. Tanto Guillaume-Shack
como Michel defendiam as trabalhadoras do sexo e, ao mesmo tempo, consideravam os casamentos da
classe alta como um tipo de prostituicao, devido as desigualdades de poder neles existentes!™.

Emma Goldman também apoiou as trabalhadoras do sexo e, por vezes, considerou ela propria
considerou aceitar o trabalho sexual, criticando os abolicionistas da prostituicdo da classe média. Ela
associou a opressdo da monogamia heteronormativa aos juizos morais inerentes ao sexismo sistémico,
aos imperativos classistas das progressistas da classe média, que eram mais leais aos seus maridos do
que ao seu feminismo, e & criminalizagdo das atividades das mulheres pelo sistema juridico masculinista.
Esta defesa demonstra os esforgos de Goldman em desafiar o movimento feminista dominante a pensar
e agir para além do seu proprio privilégio de classe média.

Em Genebra, na Suiga, de 1960 a 1995, Grisélidis Réal foi trabalhadora do sexo, ativista anarquista
e escritora. Uma série de entrevistas e os seus diarios foram recentemente traduzidos para inglés pela
Semiotext(e) em: The Little Black Book of Grisélidis Réal: Days and Nights of an Anarchist Whore!*>. O
seu ativismo centrou-se especificamente nos direitos das trabalhadoras do sexo, e o seu obituério no The
Independent online refere-se a ela como “uma mulher tnica que era uma escritora altamente talentosa
e também uma prostituta revolucionéria”, uma vez que escreveu varios livros e se envolveu em agoes
directas pelos direitos das trabalhadoras do sexo com um grupo de trabalhadores do sexo masculinos
e femininos. Segundo o The Independent, "foi o protesto e a ocupagio da Chapelle Saint-Bernard em
Montparnasse, em 1973, que a envolveu pela primeira vez na defesa dos seus direitos humanos contra os
controles brutais dos proxenetas, dos vendedores ambulantes e da policia”'%. Criou depois um arquivo
de trabalhadores do sexo, o Centre Grisélidis Réal - Documentation internationale sur la prostitution,
um instituto que arquiva informagdes sobre os direitos, as leis e a historia do trabalho sexual.

O fio condutor das mulheres anarquistas que se dedicam ao trabalho sexual e ao ativismo aparece
de novo no Canadéa contemporéaneo, entre outros locais, particularmente em vérios grupos de ativismo
de reducdo de danos de trabalhadores do sexo, como Stella em Montreal e Maggie’s em Toronto. Estes
grupos sdo organizados por e para trabalhadores do sexo, defendendo nao o fim do trabalho sexual, mas

H1 Topes, Feminisms, p. 124; Oliver, International Anarchist Movement, p. 58.

112 Michel, The Red Virgin, p. 141.

13 Thid., p.176.

14 Thid., p. 141; Lopes, Feminisms, p. 125

115 Jean-Luc Hennig and Ariana Reines, The Little Black Book of Grisélidis Réal: Days and Nights of an Anarchist Whore
(New York: Semiotexte, 2009).

16 James Kirkup, ‘Griselidis Real — Virtuoso Writer and “Revolutionary Whore”’, The Independent , 7 June 2005, available
at www.independent.co.uk/news/obituaries/griselidis-real-493264.html.
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a promocdo de materiais educativos e o conhecimento boca-a-boca sobre a redugéo de danos. Stella,
por exemplo, fornece clinicas legais flutuantes e deu formacio a agentes da policia para lidarem com
trabalhadoras do sexo que foram violadas ou alvo de homens violentos, de modo a que as mulheres que
denunciam estes crimes ndo sejam presas por trabalho sexual, mas sejam tratadas como sobreviventes
de crimes. Também organizam todos os anos a Red Umbrellas March, em protesto contra a violéncia
exercida sobre profissionais do sexo, tendo declarado um Dia Internacional para Acabar com a Violéncia
Contra Profissionais do Sexo. Defendendo praticas mais seguras, compilam uma lista de "maus encon-
tros” que nomeia e descreve homens que séo conhecidos por serem violentos, e fazem-na circular entre
profissionais do sexo. Recentemente, também estiveram envolvidas numa agdo bem sucedida no Supremo
Tribunal, com o objetivo de anular as leis contra a prostituigdo. Coloquialmente conhecidas como leis
de "viver das vantagens”, criminalizavam de fato qualquer pessoa que vivesse no mesmo apartamento
com uma profissional do sexo, incluindo os seus filhos e/ou parceiros.

Maggie’s em Toronto é outro grupo de reducdo de danos entre pares. De acordo com o seu site,
”a missdo da Maggie é fornecer educacio, defesa e apoio para ajudar trabalhadores do sexo a viver
e trabalhar com seguranca e dignidade™!”. O grupo baseia-se no principio anarquista de que aqueles
que sdo mais diretamente afetados por uma luta devem ser os que a lideram: "profissionais do sexo
devem tomar o poder de controlar os nossos proprios destinos’'®. No Dia Internacional para Acabar
com a Violéncia Contra Profissionais do Sexo, em 2010, organizaram uma apresentacio no Native
Canadian Centre, "Partilhar, Celebrar e Descolonizar o Trabalho Sexual Indigena”. Isso demonstra a
interseccionalidade das questdes relacionadas com o trabalho sexual. No Canadé, especificamente as
mulheres indigenas, em particular as das comunidades de trabalhadoras do sexo, tém desaparecido
massivamente, sendo muitas vezes assassinadas. Um grupo chamado Missing Justice esta atraindo a
atencéo para esta questdo. Embora nenhuma destas organizacdes seja anarquista no nome, sdo-no nas
suas praticas, principios e atribuigdes. Para além disso, ha mulheres anarquistas a trabalhar nelas, algo
que nio se pode constatar em nenhuma das suas publicagdes. O seu trabalho, tal como uma grande
parte da organizagdo anarquista e de outras organizagdes de base, situa-se numa posi¢ao desconfortavel
entre a oposigdo as intervengoes do estado na vida das pessoas e a necessidade de pedir ao estado que
altere as leis punitivas contra as mulheres.

Conclusao: Para Além da Interseccionalidade, Para Além da
Identidade, Para Além da Anarquia

H& muitas questdes em que anarcofeministas e anarcoqueer tém estado ativos nos tultimos 100 anos,
ou mais em que nio conseguimos abordar com profundidade aqui. Richard Cleminson''?, entre outros,
escreveu sobre as posigoes anarquistas acerca da eugenia, que tém sido por vezes bastante proble-
maéticas. Existem também muitas zines sobre questdes relacionadas com ervas e outras abordagens
nio-tradicionais & saude fisica e mental, como a Hot Pants zine e a Nailbiter: An Anziety Zine. Anarco-
feministas e anarcoqueers positivos em termos sexuais também produziram uma vasta gama de material
sobre sexualidades, desde varias edigoes da zine sexualmente explicita Lickety Split até o programa de
radio SMUT na CKUT!'?. A zine Get Your Squirt On, distribuida pela banda Indie feminina Mountain
Man, de Bennington Vermont, EUA, é sobre ejaculagédo feminina. Da mesma forma, a banda Indie femi-
nina Sleepover, de Austin, Texas, produziu uma zine de banda desenhada sobre sexualidade chamada
Juicy Steam. Estas zines sdo distribuidas em seus shows musicais, & semelhanca das zines anarcofemi-
nistas que surgiram na cena riot grrrl dos anos 1990. O site anarchalibrary'?! arquiva breves descricoes
de centenas de zines, muitas das quais sdo anarcofeministas - incluindo AnarchaFeminism zine (2007),
Anarchism and Polyamory (2010), Anarchist Parenting (n.d.), Manifesto for the Trans-Feminist In-
surrection (2010) e Consent zine (n.d. ) - e anarcoqueer ou trans - incluindo Dismantling Hierarchy,

U7 Maggie’s, Sex Work is Real Work , available at htt p://maggiestoronto.ca.

18 Thid.

19 Richard Cleminson, Anarchism, Science and Sex: Eugenics in Eastern Spain, 1900-1937 (Oxford: Peter Lang, 2000).
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Queering Society (2010), Queer Liberation, Class Struggle and Intersectionality (2010), Gay Shame Op-
poses Marriage in Any Form e “I am not a man or a woman, I am a transsexual” - Jamrat Mason Speaks
at Hackney Pride (2010) e Transgender Day of Remembrance (2010). A incrivel variedade destas zines,
websites e outros materiais anarcofeministas e anarcoqueer contemporaneos demonstra o quio difundi-
dos estes movimentos se tornaram, e o quao importantes estes textos sdo como fontes historiograficas
anarquistas. HA também um novo livro que acabou de sair chamado Anarquismo e Sexualidade'® que
aborda uma série de topicos tratados aqui.

Esperamos que este capitulo tenha demonstrado como os anarquistas, e mais especificamente as
feministas anarquistas, os anarquistas queers e os anarquistas antirracistas e anti-coloniais, estdo entre
os pioneiros a defender aquilo a que hoje chamamos interseccionalidade ou politica anti-opresséao. Porque
os anarquistas acreditam que todas as injustigas derivam da imposi¢do de uma autoridade sistémica
ilegitima sobre os seres humanos uns pelos outros, aqueles que eram ideologicamente consistentes foram
capazes de reconhecer miultiplas formas de opressio.

Ao mesmo tempo, ha também certo desconforto com a exclusdo, em varios grupos organizadores,
individuos, teorias etc., de grupos e movimentos anarquistas feministas e anarquistas queer. Por isso,
futuras pesquisas podem incluir: (a) lacunas na documentagio dos queers nos movimentos anarquistas;
(b) transgressdo de género nos movimentos anarquistas e/ou a sua relagio com os papéis nostalgicos de
género de uma determinada época; (¢) porque é que os movimentos e grupos anti-coloniais e antirracistas
nem sempre se rotulam explicitamente como anarquistas; (d) a teoria transgénera tal como se encaixa
num quadro anarquista, em comparagio com a experiéncia vivida da transi¢do de género fora dele; e
muito mais.

Anarcofeministas e anarcoqueers desenvolveram uma compreensdo crescente do principio de que a
libertagédo de cada pessoa esta intrinsecamente ligada & libertagdo de todas as pessoas. Para que isto se
concretize, talvez haja tantas intersecgoes e tensdes contemporaneas a abordar como sucessos e historias
em que podemos nos inspirar.
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