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DEL LIBERACIONISMO DE LOS ANOS 70 A LA
HEGEMONIA DEL FEMINISMO BUROCRATICO.
UNA RETROSPECTIVA ORGANIZATIVA

Mike Macnair

¢Como pasamos de las grandes esperanzas y el izquierdismo radical del
Movimiento de Liberacion de la Mujer de los afios 70 al feminismo burocratico
de gerentes de hoy dia, que es influyente pero viene acompanado tanto de una
agudizacién de las divisiones de clase entre ellas como del hecho de que el
«feminismo socialista» esté oculto a la historia?:

La respuesta es, creo, que este resultado estaba implicito en cierto sentido
y de una manera bastante sutil en las premisas originales; y que ya se convirtio
en el resultado mas probable cuando las mujeres eurocomunistas lograron
hegemonizar el ala no separatista del movimiento bajo la expresién
aparentemente inocua de «feminismo socialista» (en contraposicion a las
versiones anteriores de «feminismo marxista»).

Espontaneismo maoista

Algunas de las creadoras del término «liberacion de la mujer» utilizaron la
expresion porque querian desvincularse del «feminismo» ya existente, que era
una forma de politica de presion parlamentaria sobre una tinica cuestién2. Pero,
al hacerlo, se asociaron con otros modelos: los de los «frentes de liberacion
nacional» (como en Vietnam, etc.)3; y en Estados Unidos en particular, donde la

t Véase C Nugent, ‘When women fought for freedom’ Workers’ Liberty No49 (1998):
http://archive.workersliberty.org/wlmags/wl49/women.htm; T Conway, ‘Socialist feminism:
hidden from history’ (2013): http://socialistresistance.org/4875/socialist-feminism-hidden-
from-history.

2 C Hanisch, ‘Women’s liberation: looking back, looking forward® (2011):
www.ontheissuesmagazine.com/2011winter/2011_winter_Hanisch.php.

3 Wikipedia (http://en.wikipedia.org/wiki/National Liberation_Front) tiene una lista
conveniente.
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«liberacién de la mujer» precedid al desarrollo en Gran Bretana en dos o tres
afios, con el «maoismo suave» occidental o «espontaneismo maoista»,
influenciado por la «Revolucion Cultural» de 1966 en China. Estas politicas
siempre fueron débiles en Gran Bretafia (fuera de los movimientos de mujeres,
negros y gays) y ahora solo aparecen en formas diluidas, por lo que vale la pena
exponer las ideas basicas4.

El espontaneismo maoista insistia en que la reorganizacion comunista
inmediata de la sociedad era posible mediante la movilizacién de la voluntad de
los oprimidos. Esta concepcion voluntarista en si misma provenia de la
«Revolucion Cultural».

El proletariado no estaba en el centro de este proyecto; méas bien, el
«nucleo» de la clase trabajadora era visto como una aristocracia obrera
corrompida por el capital. El impulso revolucionario era pasar «del campo a la
ciudad», como en China; a nivel mundial, del «tercer mundo» que rodeaba a los
centros imperialistas; en los paises imperialistas, de los jovenes, los pobres
marginados, los negros, las mujeres... Por el contrario, el movimiento que habia
que construir era (como en China) un frente popular, no de clase.

La técnica para movilizar la voluntad de los oprimidos tenia dos vertientes.
La primera era la organizacion de los oprimidos separada de su opresor. El
comienzo de esta organizacién seria la discusion de experiencias personales de
opresion, «hablar de las penurias»; esto llevaria a los oprimidos a sentir su
posicion comin y su ira comun, a identificar a su opresor y a pasar (en la siguiente
etapa) a la accidon directa contra él. Esta técnica, que en el Movimiento de
Liberacion de la Mujer se denominé «concienciacién», se utilizé6 en China para
movilizar a los campesinos contra los terratenientes y, en algunos casos, para
movilizar a las mujeres.

La segunda vertiente consistia en crear ejemplos de la nueva sociedad —
«instituciones prefigurativas»— que sirvieran de polo de atraccion. El modelo
aqui fue el de las «zonas liberadas» controladas por el Ejército Rojo en la China
de finales de los afos treinta y cuarenta, y la teoria del foco guerrillero (foquismo)
de Che Guevara. El lenguaje actual de «espacio seguro» —ya utilizado por

4 Algo de este sabor se puede apreciar en la contribucion de Lynne Segal a Beyond the Fragments
at pp. 158-66. El vinculo maoista es mas aparente en M Dixon, ‘The rise and demise of women’s
liberation: a class analysis’ (1977): www.uic.edu/orgs/cwluherstory/CWLUArchive/dixon.html.
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primera vez en los afnos ochenta— es una version despojada de las «zonas
liberadas».

El maoismo espontaneo se distingui6 del maoismo ortodoxo de linea
beijinista («mao-estalinismo») por el hecho de que incorporaba elementos de la
critica anarquista del leninismo; el movimiento de masas lo era todo; el partido
era, a lo sumo, un vehiculo para coordinar los diferentes movimientos y
«generalizar la experiencia».

Los activistas del Movimiento de Liberacion de la Mujer reclamarian mas
tarde estas ideas (y en particular la organizaciéon separada de los oprimidos y la
politica de la experiencia inmediata) como la creacidon original de los
movimientos de los oprimidos y la prueba de su autonomia politica. Un claro
ejemplo es el libro Beyond the Fragments (1979) de Sheila Rowbotham, Lynne
Segal y Hilary Wainwright, que se reeditara en mayo con ensayos anadidos. De
hecho, eran la moneda de cambio comun de la parte de la nueva izquierda
influenciada por el maoismo de finales de los 60: su interpretacion de la
Revolucion China. Aparecieron en el Movimiento de Liberacion de la Mujer y en
movimientos satélites como el Frente de Liberacion Gay y sus sucesores debido a
la politica de los fundadores de estos movimientos.

¢Cuales fueron los puntos fuertes y débiles del proyecto de autonomia
maoista-espontanea? Es necesario discutir los elementos individuales del
maoismo-espontaneismo paso a paso.

En primer lugar, lo errébneo en el proyecto de reorganizacién social
inmediata y completa mediante la movilizacién de la voluntad de las masas es su
voluntarismo, su intento de saltarse los problemas del movimiento de la
conciencia de masas y su incapacidad para comprender la idea de Lenin de que
las revoluciones requieren condiciones en las que no solo las grandes masas no
estén preparadas para ser gobernadas a la antigua usanza, sino también que la
clase dominante no pueda seguir haciéndolo. Desde mediados de la década de
1970, la perspectiva a corto plazo del voluntarismo maoista ha colapsado, como
era inevitable, en la desilusion y el reformismo o la retirada de la politica.

En segundo lugar, los maoistas «vulgarizaron» la teoria de la aristocracia
obrera, que ya era problematica cuando se present6 como una teoria del
socialchovinismo en El imperialismo, fase superior del capitalismo de Lenin. En
tiempos de prosperidad relativamente estable, los sectores cualificados y
tradicionalmente fuertemente organizados de la clase trabajadora, que tenian
salarios méas altos, formaron la base del «sindicalismo empresarial»
estadounidense del siglo XX y de los liderazgos sindicales «apoliticos» (liberales)
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britanicos del siglo XIX (que Lenin llamo tradeunionismo en ¢Qué hacer?s). Pero
en Gran Bretafa (por ejemplo), a medida que el capital comenz6 a recuperar las
concesiones que se habian hecho a estos sectores fuertes, estos pasaron a estar
entre los elementos mas radicales de la clase. En otras palabras, la «aristocracia
obrera» es parte del proletariado, no una casta separada. La teoria maoista de la
aristocracia obrera redujo las diferencias politicas en el proletariado a
expresiones de intereses materiales, concebidas de manera inmediata y poco
cientifica. Este enfoque poco cientifico de las diferencias politicas produjo
inevitablemente un sectarismo particularmente virulento y un enfoque estalinista
de la disidencia, que afect6 rapidamente al WLM y a otros «movimientos
autonomos de los oprimidos», produciendo divisiones interminables.

Del mismo modo, el concepto de «de la periferia al centro» ha demostrado
ser un fracaso en la practica politica desde la década de 1960. La URSS ha caido;
la Republica Popular China est4 en proceso de transformacion en una potencia
imperialista; los «paises socialistas» subalternos y las politicas nacionalistas de
«izquierda» han sido aplastados casi universalmente o se han pasado a la
economia neoliberal. El Movimiento de Liberacion de la Mujer se cre6 en parte
sobre la base de argumentos sobre la pasividad y el aburguesamiento de la clase
trabajadora organizada, justo en el momento en que estaban a punto de estallar
grandes luchas de masas de la clase trabajadora en Gran Bretaia y otros lugares.

El argumento antipartidista no era mas que una forma renovada de
anarquismo. Las «nuevas formas de organizacion» «sin lideres» demostraron
rapidamente, al igual que el anarquismo tradicional, que no impedian la
aparicion de lideres, sino que impedian que estos rindieran cuentas ante la base.
Los efimeros intentos de «nuevas alianzas» producidos por Beyond the
Fragments, o en los que —como en las «conferencias de Chesterfield» de la
década de 1980— estos pensadores o similares desempeiiaron un papel
destacado, resultaron producir igualmente muchos mitines dominados por la
cupula como las operaciones del Partido Laborista o los grupos de izquierda y sus
frentes.

Ademas, el curso de los acontecimientos en los anos setenta y ochenta
demostré que los gobiernos, los partidos de masas y el poder judicial podian
hacer descarrilar eficazmente los movimientos de base que carecian de partido,
no en el sentido «leninista» de un alto mando, sino en el de un brazo politico

5 Véase LT Lih Lenin Rediscovered Leiden 2006 y mi resefia en Weekly Worker August 31 2006.
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dedicado a deslegitimar el orden constitucional capitalista. El gobierno laborista
de 1974-79 pudo llevar a cabo lo que Heath habia intentado, pero no logroé: la
judicializacién de las relaciones laborales y el vaciamiento efectivo del
movimiento de delegados sindicales. El proceso continu6 con la ofensiva
mediatica de Thatcher contra todas las formas de izquierdismo. En el momento
de la Gran Huelga de los mineros de 1984-85, la version eurocomunista del
«feminismo» se habia convertido en un aliado eficaz de la derecha laborista.

Las zonas liberadas en un sentido real se convierten en un factor politico
cuando la lucha de clases ha pasado a una guerra civil abierta (como ocurri6 en
Rusia desde la época de la revolucién y la apertura contemporanea de la guerra
civil, y en China desde la década de 1930). El concepto de foco de Guevara fue una
falsificacion de la historia de la Revolucién Cubana y fue refutado en la practica
por los intentos de replicarlo en otras partes de América Latina.

Los intentos de construir «zonas liberadas» en forma de experimentos de
vida comunitaria a finales de los afios sesenta y setenta fracasaron bastante,
aunque no del todo: hay cierta base material para tales experimentos en el
«sobredesarrollo» de la sociedad capitalista, aunque tienen poca importancia
politica. Los intentos en el mismo periodo de hacer del movimiento de liberaciéon
una «zona liberada» mediante la exclusion de las «relaciones de poder» solo
produjeron sectarismo y caza de brujas estalinista del tipo practicado en la
«Revolucion Cultural» en China.

Sin embargo, esto no significa en absoluto rechazar por completo el papel
de la «prefiguracion» en la construccion de instituciones obreras y
socialistas/comunistas. Es un elemento muy cierto del ensayo de Rowbotham en
Beyond the Fragments que tal «prefiguracion» en forma de cooperativas,
instituciones de ayuda mutua, educacion de los trabajadores, etc., era un
elemento normal del movimiento obrero de la «vieja izquierda». Esto era, de
hecho, tan cierto para los partidos de la Comintern entre guerras como lo era para
los de la Segunda Internacional antes de 1914. El objetivo atacado por Beyond the
Fragments en este frente no era realmente el «leninismo», como pensaban los
autores, sino el trotskismo como una forma de sindicalismo o economicismo de
izquierdas. Al insistir en la democracia politica dentro de nuestro propio
movimiento, estamos, de hecho, tratando de hacer que este movimiento
prefigure, necesariamente de manera imperfecta, el futuro del gobierno de la
clase trabajadora. Estas actividades no son «zonas liberadas», pero son, con todas
sus contradicciones y limitaciones, «elementos de la nueva sociedad con la que la
vieja sociedad en colapso esté prefiada».



Movimientos autonomos

Las ideas interconectadas de organizacion separada de los oprimidos,
concienciacion / «hablar de penurias» y la «politica desde la experiencia» son en
conjunto el verdadero ntcleo de la idea de «movimientos auténomos de los
oprimidos». A veces, la aplicacion de esta formula ha producido movilizaciones
militantes de los oprimidos. En otros casos, sin embargo, ha reforzado el
sectarismo, ha producido desmovilizaciéon en lugar de movilizaciéon, o ha
generado ideas que son callejones sin salida politicos. Por lo tanto, es necesario
tratar de desentranar los factores que hicieron de este proyecto un elemento
dinamico en la revolucion china y, episédicamente, en los movimientos de los
oprimidos desde finales de los afios 60, y los factores que han hecho de la
«autonomia» a veces un proyecto negativo.

La afirmacion de que la conciencia puede revolucionarse a partir de la
experiencia de la opresién en ausencia de cualquier alternativa politica
percibida no esta claramente respaldada por estas historias. Las movilizaciones
campesinas en China fueron dirigidas de cerca por el Partido Comunista Chino.
Los elementos dinamicos en los inicios del Movimiento de Liberacion de la Mujer
y en el Frente de Liberacion Gay fueron el resultado de la interaccion entre los
proyectos politicos del maoismo-espontaneista y las experiencias inmediatas de
las mujeres, incluidas las lesbianas, y de los hombres homosexuales. Sin la
direccion general dada por los activistas politicos en estos movimientos, no
habrian aparecido el dinamismo especifico y las nuevas demandas planteadas.

Sin embargo, la conciencia de las masas se mueve en parte al nivel de la
experiencia cotidiana, y puede revolucionarse hasta cierto punto a través de la
experiencia inmediata. El trabajo de «hablar de penurias» del PCCh fue siempre
un trabajo de masas con vistas a la movilizacién inmediata; el dinamismo de los
primeros Movimiento de Liberacion de la Mujer y Frente de Liberacion Gay, y el
dinamismo del feminismo radical en comparaciéon con sus oponentes, surgio del
hecho de que estos proyectos intentaron hablar directamente a la masa de los
oprimidos y a aquellos que se radicalizaban por primera vez. La «politica desde
la experiencia» en este sentido es un proyecto para el trabajo de masas con vistas
a la movilizacién inmediata; no es una base politica para una organizacion
activista permanente, ni siquiera una tan laxa como el Movimiento de Liberacion
de la Mujer de los afios setenta.



Los revolucionarios tienen que aprender de la movilizacién de las masas.
En este sentido, un partido obrero tiene que aprender de los movimientos de los
oprimidos las demandas concretas que plantean para poner fin a la opresion,
«demandas que han surgido espontaneamente del propio movimiento obrero»,
como dijo Marx®. El proceso es bidireccional; algunas demandas que son
planteadas espontaneamente por los oprimidos pueden ser conocidas por el
partido, sobre la base de una experiencia anterior y mas amplia, como callejones
sin salida politicos (por ejemplo, la politica de ingresos feminista, la censura
feminista).

La revolucion socialista implica que la clase trabajadora consiga liderar
todos los estratos de los oprimidos y explotados; no solo la movilizaciéon de la
propia clase trabajadora. Esto significa que un partido obrero (isi tuviéramos
uno!) tendria que luchar por el liderazgo no solo de la clase trabajadora, sino de
estas capas mas amplias de oprimidos y explotados. Esto es leninismo muy
basico, del ¢Qué hacer?, y fue implicitamente rechazado en la interpretacion
izquierdista-sindicalista del trotskismo.

El frentepopulismo, en cambio, presenta los movimientos de los
oprimidos y explotados como una razon para que la clase trabajadora y su partido
no luchen por el liderazgo, sino que se subordinen en una «amplia alianza». El
frentepopulismo del espontaneismo maoista aparecié como muy radical a finales
de los anos 60 sobre la base del derechismo relativo del movimiento sindical en
los afios 50; el derechismo de las versiones diluidas que se desarrollaron
posteriormente es evidente.

En la vida cotidiana, los oprimidos pueden ser silenciados y atomizados
por su opresion. En esta situacion, es necesario, para movilizar un movimiento
de los oprimidos (y aprender de las demandas que surgen de la experiencia
cotidiana de la opresion), organizar a los oprimidos separadamente de aquellos
que son los organizadores cotidianos de este silenciamiento y atomizacion: los
campesinos de los terratenientes, etc.; las mujeres de los hombres; y asi
sucesivamente. Es importante recordar que este es un método para movilizar a la
masa de los oprimidos contra la opresién permanente cotidiana y que no es una
base suficiente para un programa global.

Los ejemplos mas exitosos de movimientos autonomos son aquellos en los
que existe alguna vida colectiva (por ejemplo, la aldea en el caso del
campesinado); el uso de la técnica entre las mujeres en China fue mucho menos
exitoso, porque las mujeres estaban mas atomizadas de primeras. Las

6 Marx a Sorge, 5 de noviembre 1880, sobre la seccién econémica del Programa del Parti Ouvrier:
www.marxists.org/archive/marx/works/1880/letters/80_11_05.htm.
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movilizaciones autéonomas exitosas de personas negras han comenzado en
comunidades locales, de mujeres en las universidades, entre grupos particulares
de trabajadoras, en fincas particulares, en los pueblos mineros. Fuera de estos
contextos, las movilizaciones exitosas se han llevado a cabo a través de campanas
de un solo tema en lugar de «organizaciones autbnomas».

En la Revolucion China fueron los propios campesinos los que se
movilizaron para acabar con su opresion expulsando a los terratenientes,
usureros, etc. Pero esto no puede generalizarse para concluir que, en general, la
movilizacion de los propios oprimidos puede acabar con su opresion. El
campesinado chino era una clase social explotada que se deshizo de las clases
sociales explotadoras que dependian de su explotacion del campesinado. Ni la
burguesia ni los trabajadores blancos/hombres/heterosexuales son dependientes
de la opresion de las personas negras/mujeres/LGTBIQ, etc. Estas opresiones
crecen, no por una relacion de clase inmediata, sino por la organizaciéon general
del imperialismo, de la sociedad capitalista y, subyacente a ella, de la sociedad de
clases como tal; y estas condiciones solo pueden terminar con la movilizacion de
la clase trabajadora al frente de todos los oprimidos y explotados.

El intento de hacer de la movilizacién autbnoma una base suficiente para
la victoria se relacionaba con las concepciones del espontaneismo maoista de la
«aristocracia obrera» y las «zonas liberadas», y las reforzaba. Asi, tuvo el efecto
de reforzar las tendencias al sectarismo y a la caza de brujas interna. También
alejo a los movimientos de los oprimidos de un enfoque de frente unido hacia las
organizaciones obreras de masas, reforzando el frente popular maoista.

Esto —el frente popular en contraposicion a la politica de clase— fue el
elemento mas fundamental del espontaneismo maoista, y es la razon por la que
dije, anteriormente, que, en cierto sentido, el resultado del feminismo burocratico
o directivo estaba escrito en los inicios del movimiento. La reivindicacién del
movimiento autonomo era precisamente que lo que todas las mujeres tienen en
comun es mas importante que las cuestiones de clase que las dividen. En sus
origenes, esto no era mads que una variante de la afirmacién de que lo que todas
las personas de naciones oprimidas tienen en comin es mas importante que las
cuestiones de clase que las dividen.

Esta era una visi6on que tenia cierta plausibilidad superficial en relaciéon
con las mujeres en las condiciones de la Guerra Fria en los paises imperialistas,
cuando las diferencias de ingresos eran relativamente bajas y los regimenes

capitalistas en Europa y otros lugares estaban en un bloque con liderazgos
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socialdemocratas y sindicales sobre una base que incluia tanto el nacionalismo
como el «familismo». A medida que el capitalismo ha mutado de nuevo hacia
formas mas «clasicas» con la contraofensiva de retroceso de finales de la década
de 1970 y la victoria capitalista al final de la guerra fria, se ha vuelto cada vez
menos plausible.

Eurocomunismo

Los fundadores del Movimiento de Liberaciéon de la Mujer eran en su mayoria
izquierdistas. Pero con el Movimiento de Liberacion de la Mujer también nacio el
«feminismo radical», que sostenia que la desigualdad de género era maés
fundamental para la estructura social que la desigualdad de clase. Los primeros
«libros iconicos» fueron Sexual Politics (1969) de Kate Millett y The Dialectic of
Sex (1970) de Shulamith Firestone.

¢Como iban a responder a este argumento las izquierdas del movimiento,
para las que la clase seguia siendo una cuestion importante? Se produjo una
variedad de trabajos teoricos, y este es el contexto del primer «feminismo
marxista». Seria muy conveniente abordar de nuevo los argumentos, ya que estan
tan «ocultos a la historia» como el «feminismo socialista», si no mas...

Sin embargo, el resultado provino de las mujeres «oficiales» del Partido
Comunista que participaban en el Movimiento de Liberacion de la Mujer. Se
trataba de la «teoria de los sistemas duales», segtin la cual el patriarcado (es decir,
la desigualdad de género en general) y la clase eran sistemas paralelos.

Esta linea tenia tres ventajas politicas para sus defensores. La primera era
que proporcionaba (al igual que el feminismo radical) una base teérica para la
autonomia politica del Movimiento de Liberacion de la Mujer. Asi, las mujeres
«comunistas oficiales» no tenian que enfrentarse a los aliados de su partido en el
sindicato y la burocracia laboral en cuestiones de género y sexualidad en relacién
con la politica sindical, como pedian los trotskistas: el movimiento sindical y el
movimiento de mujeres tenian tareas separadas.

En segundo lugar, aunque el partido «oficial» superaba con creces a los
trotskistas y a otras tendencias de extrema izquierda en general, e incluso en el
movimiento estudiantil, donde estos eran mas fuertes, era decididamente menos
fuerte en términos relativos en el Movimiento de Liberacion de la Mujer; sobre
todo debido a la fuerte ideologia oficial, patriarcal-familista, del régimen
soviético. La «teoria de los sistemas duales» en este contexto proporcion6 una



valiosa arma con la que golpear a los «ultraizquierdistas» por su «reduccionismo
de clase».

En tercer lugar, el PCGB (Partido Comunista de Gran Bretana) llevaba ya
muchos anos, desde la primera adopcién de The British Road to Socialism,
comprometido con el frente popular en forma de «amplia alianza democratica».
Después de 1968, el eurocomunismo comenzd a surgir como una tendencia
comprometida con el derrocamiento de las viejas ortodoxias de una revolucién
eventual y la «dictadura del proletariado» a favor de aceptar como democréticas
las estructuras institucionales de los estados capitalistas «occidentales». Para el
gobierno laborista de 1974-79, la conexion del partido con los sindicatos y la
izquierda «oficial» laborista tendia a llevarlo también a aceptar la «politica de
ingresos» (es decir, el control de las reivindicaciones salariales) como
instrumento de politica econémica. En contra de este enfoque, los opositores de
la direccion del partido, de tendencia algo izquierdista, insistieron en la
importancia continuada de la clase. En este contexto, no solo los trotskistas del
Movimiento de Liberacion de la Mujer, sino también los opositores del nuevo
borrador de The British Road to Socialism dentro del partido «oficial», podian
ser acusados de «reduccionismo de clase», de ser «dinosaurios», etc.

A través de su hegemonia en la burocracia del sindicato de estudiantes y
sus vinculos con las izquierdas «oficiales», y también porque la «teoria de los
sistemas duales» parecia novedosa y suponia una confrontacion menos directa
con las ideas del feminismo radical, el enfoque «oficial» del PCGB femenino
alcanz6 la hegemonia de la idea del «feminismo socialista». Los trotskistas
abandonaron en gran medida los intentos de teorizar la opresion de la mujer de
cualquier otra manera.

También fueron los eurocomunistas quienes popularizaron en Gran
Bretafia la peculiar etiqueta maoista-reformista de Rudi Dutschke de la «larga
marcha a través de las instituciones» (tomando el mito revolucionario chino de
la «larga marcha» y aplicAndolo para justificar una politica reformista).

Con la «larga marcha a través de las instituciones» llegamos, en la década
de 1980, al comienzo del «feminismo burocratico» tal como existe hoy en dia. No
es en absoluto idéntico al «feminismo burgués» liberal clasico, que llev6 a
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marxistas como Clara Zetkin a rechazar por completo la etiqueta de «feminista»’.
Ha surgido de una evolucion en el movimiento obrero. Pero el producto
resultante es tan inutil para las mujeres de la clase trabajadora y para el
movimiento obrero como lo fue el antiguo «feminismo burgués», y también tan
inatil como el «comunismo oficial» y el «maoismo blando», que son sus
antepasados mas inmediatos.

7 Aunque hay una historia considerablemente mas compleja detras de esto: A Lopes and G Roth
Men’s Feminism: August Bebel and the German Socialist Movement New York 2000,
especialmente el capitulo 6 sobre Zetkin.
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