NOSSOS PRINCIPIOS
E ESTRATEGIA GERAL

Concepcoes filosoficas, teoricas, estratégicas,
programaticas e organizativas

Organizacao Socialista Libertaria

A Organizacao Socialista Libertaria (OSL), nossa organizacao, baseia-se em um conjunto de
principios — concepcodes inegociaveis que orientam permanentemente a pratica politica —, que
expressam nossas concepcoes filosoficas, teodricas, estratégicas, programaticas e organizativas.
Neste documento, fazemos uma exposicdo mais aprofundada desses principios e concepcgoes, que
aparecem resumidos em nosso “Manifesto de Fundacao”.

MATERIALISMO/REALISMO LIBERTARIO E TEORIA SOCIAL LIBERTARIA

A OSL defende, como abordagem teorico-metodologica para a analise da realidade social, o
materialismo ou realismo libertdrio e a teoria social libertdria, que vém sendo elaborados com foco
principalmente nos classicos anarquistas, e estabelecendo certos diadlogos com referenciais
passados e presentes da esquerda socialista/comunista antiautoritaria/libertaria.|[1]

Essa abordagem se diferencia dos pressupostos analiticos marxistas, pods-modernos,
(neo)positivistas e, obviamente, liberais; ela ndo é sinénimo de determinismo econdémico e nem
recomenda qualquer pragmatismo da realpolitik, que implique o abandono de nossos principios e
de nossa identidade politica.

Materialismo/Realismo Libertario

Em termos muito gerais, essa abordagem materialista ou realista sustenta que matéria é
sindnimo de natureza (em sentido amplo) ou totalidade da realidade, ou seja, tudo aquilo que
existiu e que existe no universo. A matéria/natureza/realidade estd em permanente movimento,
nao em funcao de algum tipo de forca exterior (Deus, por exemplo), mas pela sua propria dinamica
de acoes e reacoes perpétuas.[2]

A ciéncia, mesmo com todos os seus problemas e limites, foi a ferramenta encontrada para
melhor compreender a matéria. Por meio de uma abordagem realista, ela pode tentar expressar
em termos ideais (pelo pensamento) o desenvolvimento material e real da vida. E importante notar
aqui que qualquer analise ou teoria sobre a realidade ndo é mais que uma tentativa de reproducao
ideal de uma realidade material, de modo que a segunda deve ter sempre prioridade sobre a
primeira. Ou seja, a realidade € mais importante que o pensamento sobre a realidade.[3]

Esse método materialista libertario, realista libertario, €, ao mesmo tempo, experimental,
compreensivo e critico. Propoe analisar a realidade passada e presente de fenéomenos ou fatos por
meio da experiéncia, identificando a influéncia de variaveis e compreendendo as propriedades,
relacoes diretas e indiretas entre eles; e mantendo sempre a abertura as criticas e autocriticas, e
também as possiveis refutacoes oriundas das analises. E, sendo possivel, ele propoe indicar, a
partir desses resultados, aquilo que necessariamente ou provavelmente (em termos de
probabilidade) deve acontecer.[4]



Teoria Social Libertaria

Aplicada a analise da sociedade, essa abordagem materialista ou realista subsidia uma
teoria social libertaria. Teoria (social) € um conjunto coerente e articulado de instrumentos
conceituais cientificos que nos ajuda a analisar em profundidade a realidade e os fatos sociais.
Essa teoria social libertaria se baseia em um conjunto de procedimentos e pressupostos teoricos
estabelecidos pela analise historica da sociedade; propde conciliar, dessa maneira, teoria e
historia. Apesar de vir sendo elaborada no campo anarquista, ela ndo se confunde com ideologia
ou doutrina. Nao substitui aquilo que foi ou que é (a realidade material), por aquilo que se
gostaria (em termos ideolégicos) que tivesse sido ou que fosse. E nem se pretende cientificamente
neutra ou imparcial (negamos, portanto, o marxismo e o neopositivismo que sustentam tais
posicoes).[5]

Em linha com nosso método materialista/realista, a teoria social libertaria usufrui
criticamente da ciéncia, buscando compreender aquilo que foi (passado) e que é (presente), numa
construcdo analitica (ideal) que pretende se aproximar de uma totalidade material (real) em
movimento.[6] Entendemos que essa aproximacdo € possivel e que tal realidade nao €
impenetravel, incompreensivel em sua totalidade, e nem resultado de multiplos olhares ou
narrativas (negamos, portanto, o subjetivismo e o pos-modernismo que sustentam tais posicoes).

A teoria social libertaria propoe, especialmente quando se trata da sociedade moderna, uma
analise sistémica ou estrutural, com vistas a explicacdo de como essa sociedade se reproduz, se
modifica e se transforma. E, para isso, indica a necessidade de compreender criticamente os
conflitos sociais e o cenario em que se dao esses conflitos.[7]

A compreensao dos conflitos sociais exige um entendimento das forcas sociais em jogo
(quais sao essas forcas, como elas se relacionam e se influenciam) e das relagoes de
poder/dominacao que resultam desse enfrentamento; exige, também, um conhecimento de como
essas forcas e relacoes contribuem para formar, reforcar ou modificar a sociedade.[8]

Ela coloca, ainda, a necessidade de uma caracterizacao dos conflitos sociais e do papel que
eles exercem na sociedade. Quando tratamos de um sistema/estrutura (sociedade), € fundamental
identificar quais sdo os conflitos que podem ser solucionados mantendo a logica sistémica
(conflitos nao contraditérios), e quais sdo aqueles que s6 podem ser solucionados modificando a
logica sistémica (conflitos contraditérios ou contradicoes). Quando um conflito nao contraditério
se resolve, ha mudanca; quando um conflito contraditério (contradicdo) se resolve, ha
transformacao social.[9]

A compreensao do cenario em que se dao os conflitos sociais exige um esforco para
decompor as principais partes de uma sociedade ou sistema (quais sdo essas partes, como elas se
relacionam e se influenciam).[10] Uma sociedade conta com distintos niveis de complexidade e de
profundidade de suas formacodes, relacoes sociais e atividades humanas. Conta com aspectos
macro, meso e microssociais (da maior para a menor complexidade) e também com estrutura,
conjunturas, acoes humanas, discursos/pensamentos (da maior para a menor profundidade).[11]

Em termos macrossociais, e tomando as formacodes e relacoes de maior profundidade numa
sociedade, podemos dizer que um sistema possui uma determinada estrutura, a qual se divide em
campos ou esferas e instituicoes sociais; e que, enquanto uma estrutura se mantém, num plano
de menor profundidade se conformam diferentes conjunturas. Estrutura € o cenario composto
pelo conjunto dos elementos (campos, instituicoes e relacoes) mais profundos e duradouros em
uma sociedade; sua mudanca em geral é mais lenta. Conjuntura é o cenario composto pelo
conjunto de acontecimentos de curto prazo, aquilo que marca a vida social cotidiana; seus
elementos sao menos profundos e duradouros e sua mudancga em geral € mais rapida.[12]



Para a compreensao de cenarios estruturais e conjunturais & preciso identificar as forcas
sociais que se institucionalizaram de maneira mais profunda, e que explicam, desse modo, a
légica do cenario, que pode ser pensado como um rio, que conta com um determinado curso das
aguas. Deve-se ter em mente que quando forcas sociais operam num cenario, tal cenario nao é
neutro; ele possui uma logica, uma dinamica, que favorece a intervencado de certas forcas e
dificulta de outras. Normalmente, as forcas que estdao a favor da corrente (logica estrutural)
possuem mais facilidade para influenciar e se impor do que aquelas que estdo contra a
corrente.[13]

Na compreensao materialista e realista dos conflitos e cenarios, nossa abordagem sustenta
que, frequentemente, € fundamental distinguir os fatos das ideias, os elementos concretos dos
abstratos, e priorizar os primeiros (fatos ou elementos concretos) em relacado aos segundos (ideias
ou elementos abstratos).[14] Esse é o caso quando, conforme ja mencionamos, priorizamos a
realidade material (fato concreto) frente a representacdo ou interpretacdo que se faz dessa
realidade (ideia abstrata). Ou quando, por exemplo, consideramos que as classes sociais existem,
independente de as pessoas compreenderem esse fato, terem maior ou menor consciéncia de
classe.

Obviamente, essa posicao deve ser levada em conta de modo nao determinista porque, em
funcao da dinamica acao-reacao, as ideias, representacdes e conhecimentos, na medida em que
sdo produzidos, e que se difundem na sociedade, possuem condicoes de se tornar fatos concretos
e de influenciar a realidade social em todos os seus niveis.[15]

Isso tem impacto tanto na analise dos conflitos sociais quanto do cenario em que se dao
esses conflitos. E, por consequéncia, na maneira de compreender as mudancas e transformacoes
sociais. Procedendo do mais factual e concreto que existe numa sociedade em direcao ao mais
ideal e abstrato, podemos dizer que, nessa analise das forcas e relacoes sociais: a estrutura da
sociedade € mais profunda/influente que a conjuntura; estrutura e conjuntura sao mais
profundas/influentes que a acdo humana (sendo que a acao coletiva tende a ser mais influente
que a acao individual); e que a acdo humana é mais profunda/influente que o pensamento ou o
discurso (sendo que os pensamentos e discursos coletivos tendem a ser mais influentes que os
individuais).[16]

Sociedade e Conflito Social

Em linha com esse desenvolvimento teorico podemos afirmar que a sociedade € um sistema
ou estrutura composto de campos ou esferas e instituicoes; trata-se de uma totalidade dos
individuos (que, sao indissociaveis e interdependentes entre si, além de serem inconcebiveis fora
dela), das relacoes sociais e do desenvolvimento humano que existe, articuladamente, numa
comunidade.|[17]

Ao tomar a sociedade como unidade basica de analise, sustentamos que ela ndo pode ser
reduzida a soma simples dos individuos (negamos, portanto, o liberalismo e o individualismo
metodologico que sustentam tais posicoes).[18] Mesmo nos afastando do determinismo,
consideramos que as partes mais complexas da sociedade sao as mais influentes. Ou seja, a
sociedade normalmente exerce muito mais influéncia sobre o individuo do que o contrario, assim
como os aspectos macrossociais frente aos microssociais.

A sociedade € um sistema em movimento, que se estrutura a partir de uma dinamica de
acoes e reacoes, marcada por relacoes, influéncias, conflitos e contradi¢coes geradas na/pela
propria sociedade. O conflito social € o fator que explica esse movimento (dinamismo). Ele se
expressa de diferentes maneiras, tanto em momentos de paz quanto de guerra, em termos locais



ou globais, de maneira contraditéria ou nao (negamos, portanto, as abordagens funcionalistas,
que priorizam o consenso frente ao conflito).

A sociedade, suas partes (campos e instituicoes) e as relacoes entre elas se formam a partir
do conflito entre forcas sociais e das relacoes de poder. Sua reproducado se explica por meio da
socializacdo, que se da no seio do trabalho, da familia, da vida social em geral. Suas mudancas e
transformacoes se explicam pelas acdoes humanas, mas também por dinamicas conjunturais e
estruturais.[19]

Poder e Dominacao

Todos os individuos, sozinhos ou articulados com outros, possuem certa capacidade de
realizacdo (possibilidade de produzir uma forca social), que, quando colocada em acdo e, desse
modo, passando a ter existéncia real ou material, conforma uma forca social (materializacdo da
capacidade de realizacao; energia aplicada por individuos, grupos ou classes sociais em conflitos
sociais para atingir determinados objetivos).[20]

Forcas sociais se enfrentam permanentemente em todos os niveis da sociedade,
conformando relacdes de poder: equilibrios temporarios desses enfrentamentos, que acontecem
quando certa(s) forca(s) se sobrepde(m) a outra(s). Tais relacoes subsidiam o estabelecimento de
regulacoes e controles sociais.[21]

A dominacdo € uma forma de poder marcada pelas hierarquias duraveis, em que alguns —
individuo(s), grupo(s), classe(s) — se impdem sobre outros, decidindo, sem participacao (em funcao
de um monopolio maior ou menor das decisbdes), aquilo que diz respeito a muitos/as ou a
todos/as, e usufruindo de privilégios. Ela envolve controle da forca social, apropriacao dos frutos
do trabalho, relacoes de mando e obediéncia, violéncia, repressao, alienacao etc., sempre em favor
dos/as dominadores/as e em prejuizo dos/as dominados/as (discordamos, portanto, das
abordagens que consideram poder e dominacao sindénimos).

A dominacédo pode ter como base classe, género, raca, nacionalidade entre outros critérios;
quando ela se estabelece em nivel estrutural e sistémico torna-se um sistema de dominacao.[22]

CONCEPCAO DE SISTEMA CAPITALISTA-ESTATISTA
Sistema Capitalista-Estatista

O capitalismo-estatismo (sistema ou sociedade capitalista-estatista ou apenas capitalista) é
um modo de poder/dominacao historico.[23]

Sua estrutura sistémica macrossocial pode ser analiticamente dividida em trés esferas ou
campos (priorizaremos este Ultimo termo, daqui em diante): econdémico, politico e intelectual-
moral, os quais expressam, historica e respectivamente, economia capitalista, Estado moderno e
grandes instituicées de comunicacdo e instrucao. Esses trés campos (assim como as instituicoes
econOmicas, politicas e intelectuais-morais) sao indissociaveis, interdependentes e possuem
apenas autonomia relativa, visto que sao parte de uma totalidade social. Isto é, o capitalismo nao
se resume a economia capitalista e € inseparavel do Estado e das ideias que os legitimam
(discordamos, portanto, das abordagens que colocam o capitalismo apenas como um
sistema/estrutura econoémico/a).[24]

O sistema capitalista-estatista € uma estrutura marcada pelas relacoes de dominacao,
duraveis e hegemonicas em seus campos, instituicoes e forcas sociais preponderantes.[25] Ele se
define pela propriedade capitalista-estatista (privada ou nacional/estatal) dos meios econémicos
(de producao e distribuicao), politicos (de administracdo, controle e coercdo) e intelectuais-morais
(de producao e difusdao do conhecimento e das crencas). E possui uma légica estrutural/sistémica



baseada na acumulacao permanente de capital econdmico, politico e intelectual-moral (ou
cultural, em sentido restrito).[26]

A formacao social dessa sociedade (cenario macrossocial) € produto da luta de classes
(conflitos/contradicoes entre forcas sociais histéricas de classe), de mudancas e transformacodes
conjunturais e estruturais.[27] Essa luta, gerada pela dominacao de classe, vem influenciando e
sendo influenciada por outros conflitos, fundamentados em outras formas de dominacao.

Dominacao e Classes sociais

As classes sociais se definem pela propriedade dos meios economicos, politicos e
intelectuais-morais (discordamos, portanto, das abordagens que colocam as classes apenas como
um conceito econoémico).[28] E a luta entre classes dominantes e classes oprimidas € o principal
(ainda que nao o tunico) conflito social da sociedade capitalista-estatista — sua maior
contradicdo.[29]

Foram tracos marcantes da formacao social histérica do capitalismo-estatismo, tanto a
ascensdao da burguesia e da burocracia moderna como classes dominantes, quanto o
desenvolvimento do proletariado urbano e rural como classes oprimidas. Essas novas classes
sociais concretas se somaram as antigas e, entre elas, emergiram setores intermediarios.[30]

No sistema capitalista-estatista, o movimento de producédo e reproducao das classes sociais
explica-se por quatro formas de dominacao: a exploracado do trabalho (apropriacdo dos excedentes
do trabalho; a maioria trabalha para dar lucro e bem-estar a uma minoria), a coercao fisica
(violéncia e repressao; uma minoria mata, prende e intimida a maioria), a dominacdo politico-
burocratica (mando e obediéncia; uma minoria decide e a maioria segue as deliberacoes) e a
dominacao intelectual-moral (monopdlio na producao e difusao de ideias, informacoes, concepcoes
de mundo; legitimacao das relacoes de dominacao; uma minoria produz e distribui essas ideias,
informacodes e concepcoes, e a maioria as “consome” e reproduz).[31]

Essas quatro formas de dominacao unificam classes sociais concretas (latifundiarios/as,
burguesia, proletariado, campesinato etc.) em dois conjuntos mais amplos e contraditorios entre
si: classes dominantes e classes oprimidas, que, no capitalismo-estatismo, estdo em permanente
conflito, luta, contradicao.[32]

Meio Ambiente, Nacionalidade, Raca-Etnia e Género-Sexualidade

Ao se conformar e se reproduzir, o capitalismo-estatismo tem se mostrado uma fonte
enorme de destruicdo do meio ambiente e dos recursos naturais.[33] Além disso, ele vem
produzindo, incorporando e/ou modificando outras formas de dominacdo, que interagem com a
dominacédo de classe.

Trés dessas formas de dominacdo se destacam, devido ao papel que possuem nas relacoes
estruturais de poder e dominacdo de nossa sociedade: 1.) A dominacdo nacional
(colonialismo/imperialismo), em que as classes dominantes de um pais dominam todas as classes
de outro; 2.) A dominacao étnico-racial (racismo), em que membros (podem ser a classe dominante
ou nao) de uma raca-etnia dominam os membros de outra; 3.) A dominacdo de género e
sexualidade (patriarcado), em que um género-sexualidade domina outro.

Essas trés formas de dominacao contribuiram e continuam a contribuir com o
estabelecimento das relacoes capitalistas-estatistas entre as classes sociais e, desse modo, com a
propria dominacao de classe. Ou seja, o colonialismo/imperialismo, o racismo e o patriarcado
contribuiram — e continuam a contribuir — com a constituicdo das classes sociais. E, por outro
lado, as classes sociais influenciaram - e continuam a influenciar — todas essas formas de
dominacao.[34]



Analiticamente, € impossivel ndo fazer distin¢gdes entre classes dominantes e oprimidas em
paises centrais e periféricos; entre brancos, negros, indigenas, asiaticos e latinos; entre homens e
mulheres; entre hétero e homossexuais, entre cis e transgéneros e assim por diante. No sistema
capitalista-estatista, nacionalidade, raca-etnia, género-sexualidade produzem conflitos que
atravessam as classes sociais, e que, portanto, marcam de maneira significativa sua contradicao
de classes.[35]

Por um lado, esses conflitos sdo imprescindiveis para entendermos as classes oprimidas e
os desafios para mobiliza-las; por outro lado, é necessario reconhecer que eles também tém sido
utilizados pelas classes dominantes para cindir as classes oprimidas. Ao colocar trabalhadores/as
contra trabalhadores/as, estimulam a divisdo e a fragmentacao, elementos centrais da dominacao
capitalista-estatista.[36]

Colonialismo/Imperialismo, Racismo e Patriarcado

De um ponto de vista histoérico e global, o colonialismo/imperialismo e o racismo foram e
continuam sendo essenciais para a expropriacdo, tanto dos recursos (naturais e humanos) das
nacoes dominadas, quanto da forca de trabalho e da propria vida humana de certas nacodes, racas
e etnias inferiorizadas.

As conquistas coloniais e a escraviddo estdo no cerne da conformacdo do capitalismo; a
divisao internacional do trabalho permanece beneficiando os paises do centro em detrimento dos
da periferia; a divisdo social do trabalho (que tem base na oposicao entre trabalho intelectual e
bracal, trabalho desejavel e indesejavel), vem reservando aos/as brancos/as os postos mais altos
na hierarquia social; povos de origem negra, indigena, asiatica, latina e outras (a depender da
época e do lugar) tém nao apenas ocupado as piores posicoes de trabalho, mas também sendo:
usados para diminuicdo do valor da mao de obra; privados de informacado e conhecimento;
governados, julgados, presos e mortos em razao de suas origens nacionais, raciais e/ou
étnicas.[37]

Ainda em termos globais, o patriarcado foi essencial na divisdo sexual do trabalho, no
estabelecimento das esferas publica e privada, e da centralidade da familia nuclear, que foram e
continuam sendo fundamentais para manter as condicdes para a exploracdo econdmica e a
dominacéao politica e intelectual-moral de mulheres, géneros e sexualidades dissidentes.

No sistema capitalista-estatista, os homens ficaram responsaveis pelo trabalho fora de casa,
pelas decisdes publicas e pelo conhecimento socialmente reconhecido; as mulheres foram
destinadas aos cuidados da casa e da familia. A exclusdo e a subordinacdo das mulheres em
termos econdmicos, politicos e intelectuais-morais também esta no cerne da conformacdo dessa
sociedade; a divisdo sexual do trabalho permanece beneficiando os homens em detrimento das
mulheres, reservando aos primeiros os postos mais altos na hierarquia social; no trabalho, as
mulheres ainda recebem menores salarios, e tém sido: usadas para diminuicao do valor da mao
de obra; governadas, violentadas e mortas devido a sua condicao de mulher.

Nessa sociedade, as pessoas dissidentes de género e sexualidade tém sido vitimas de
preconceito e violéncia, seja na familia, na escola, no trabalho ou em outros espacos. Esse fato
decorre diretamente do surgimento da individualidade moderna e foi significativamente
estimulado pelo Estado e pelas ciéncias médicas.[38]

TRANSFORMACAO REVOLUCIONARIA E SOCIALISMO LIBERTARIO

A OSL defende, em termos de programa maximo e estratégia geral, a revolucado social, o
socialismo ou comunismo libertario e a construcao do poder popular autogestionario.



Transformacao Social Revolucionaria

Defendemos uma revolucao social que ponha fim ao sistema capitalista-estatista e a todas
as formas de dominacdo. Ela € um dos resultados possiveis da luta de classes, o momento
culminante do processo de construcdo do poder popular e marca o inicio da transformacao
estrutural da sociedade.

Essa revolucdo destr6i os fundamentos do capitalismo, do Estado e das grandes
instituicoes de comunicacdo e instrucao; poe fim as classes sociais, a propriedade (privada e
nacional/estatal) dos meios economicos, politicos e intelectuais-morais, ao imperialismo, ao
racismo, ao patriarcado. Inaugura, com isso, as possibilidades para a reconstrucao da sociedade
e, assim, para o estabelecimento do socialismo libertario.[39]

Ou seja, nao se trata de uma revolucao politica, que substitui os dirigentes do Estado e/ou
que nacionaliza a propriedade econdmica (negamos, portanto, o marxismo-leninismo e as
experiéncias do “socialismo real” como caminhos para a emancipacdo de trabalhadores e
trabalhadoras). Nem de mudancas que tém apenas impacto conjuntural e, menos ainda, aquelas
ultrarrestritas (“revolucoes moleculares”, “zonas autéonomas” etc.), cujas acdes pontuais e
discursos restritos ndo possuem incidéncia ampla, influente e permanente na realidade social.[40]

A revolucdo social acontece quando, no enfrentamento entre a forca social das classes
oprimidas e das classes dominantes, a luta de classes atinge um limite e a primeira (forca das
classes oprimidas) se impoe a segunda (forca das classes dominantes); consolida-se assim uma
relacao de poder da primeira frente a segunda.[41]

Nao se trata também de um rapido movimento insurrecional, de um conflito combativo de
curto prazo, que soluciona todas as grandes questdes sociais. A revolucdo social é fruto de um
longo processo, que pode ser acelerado em certas conjunturas e no contexto de algumas lutas,
mas que exige trabalho intenso e tempo. E um processo de longa duracédo que vai transformando
a sociedade, ao mesmo tempo em que transforma as pessoas que dela participam. Nao acontece
por simples desenvolvimento de contradi¢oes conjunturais ou estruturais, mas exige muita
organizacdo e preparacao prévia, acdo humana concreta que se enraiza de maneira profunda e
duradoura em todos os campos da sociedade.[42]

Desse enraizamento dependerao os resultados da revolucao. Nao ha como acreditar que um
conjunto de acoes ou alguns acontecimentos conjunturais colocarao as classes oprimidas nas
ruas e que, mesmo submetidas a uma durissima estrutura econdmica, politica e intelectual-
moral, elas se transformardo facilmente e passardo a promover posi¢coes revolucionarias e
autogestionarias. A revolucéo e seu desenrolar dependem do enraizamento de uma cultura politica
e de uma pratica revolucionaria e autogestionaria. Isso coloca a necessidade de praticas
cotidianas de lutas e enfrentamentos combativos que envolvam democracia de base, acao direta e
independéncia de classe.

Como a revolucdo nao é apenas obra de anarquistas, quem sustenta essas posicoes deve
estar completamente inserido nos processos de luta, de modo a promover e garantir a eles um
desfecho socialista e libertario. Sera necessario enfrentar ndo apenas os inimigos, mas também
distintos adversarios, como na Revolucao Ucraniana, na Revolucdo Espanhola e em outros
episodios revolucionarios que contaram com participacao relevante dos anarquistas.[43]

Certamente a revolucao envolvera niveis de violéncia e luta avancada (como nos periodos de
insurreicao). Entendemos isso como resposta a uma sociedade (capitalismo-estatismo) assentada
na violéncia cotidiana, protagonizada pelas classes dominantes e suas instituicoes. As classes
sociais e a propriedade sao a verdadeira violéncia; a revolucdo somente enfrenta essa violéncia,
por meio do combate das posi¢cdes sociais € nao necessariamente das pessoas.[44]



Entendemos que, entre a revolucao social e a consolidacdo do socialismo ou comunismo
libertario certamente havera um periodo de transicao, com a necessidade de um projeto de defesa
da revolucao. Entretanto, ndo é de um socialismo de Estado que estamos falando. A revolucao
deve destruir imediatamente as instituicoes capitalistas e estatistas; as medidas intermediarias
que forem necessarias precisam ter em conta a coeréncia estratégica (meios que levam a certos
fins), e, portanto, devem ser libertarias e autogestionarias, garantindo o avanco ao socialismo
libertario.[45]

Nao ha caminho possivel para a autogestdo econdémica, politica e social por meio da
estatizacdo ou nacionalizacdo da propriedade, do taylorismo e da militarizacao no trabalho, da
ditadura de uma burocracia estatal. Negamos, portanto, o projeto marxista de “ditadura do
proletariado” porque, antes de tudo, ndo é do proletariado, mas da burocracia sobre os/as
trabalhadores/as, num projeto autoritario e incoerente de transicdo que nao conduz ao fim do
capitalismo e do Estado.[46] Meios adotados no periodo de transicdo precisam preparar a
sociedade para os fins que se pretende atingir.

Socialismo Libertario

Na nossa visdo, ndo é necessario estabelecer em detalhes quais sdo as formas que uma
sociedade futura deve assumir. Contudo, também consideramos equivocadas aquelas posicoes
que se recusam a discutir o tema, como se o estabelecimento de objetivos finalistas nao fosse
imprescindivel para conceber estratégias e taticas adequadas.

Nossa visao estratégica considera que o objetivo condiciona as estratégias (mais
abrangentes, estruturais e fixas), e estas as taticas (mais restritas, conjunturais e flexiveis), de
modo que ter uma nocao aproximada sobre o “onde queremos chegar” é fundamental para
formular o “como partiremos de onde estamos para chegar onde queremos chegar”. Isso significa
sustentar uma coeréncia entre meios e fins. Os fins ndo justificam os meios; sdo, na verdade, os
meios escolhidos que possibilitardo ou nao o avanco no sentido dos fins.[47]

Nosso objetivo finalista € o socialismo libertario, que é também uma forma de sociedade,
um modo ou sistema de poder, mas que, diferente de outros (como o capitalista-estatista) ndo tem
nas relacoes de dominacao seu cerne. Negamos, portanto, a nocdo de socialismo como caminho
transitorio que, por meio do Estado, constréi uma sociedade comunista sem Estado. Nos
recusamos a ter que escolher entre igualdade ou liberdade, socialismo/comunismo ou
democracia/autogestao/federalismo; nossa concepcao de sociedade futura articula todos esses
elementos; trata-se de wuma sociedade, ao mesmo tempo, igualitaria, libertaria,
socialista/comunista, democratica, autogestionaria e federalista.[48]

Antes de tudo, consideramos que a sociedade é parte da natureza e, por isso, descartamos
as visoes utilitaristas, que consideram que a Unica funcdo do meio ambiente é servir a
humanidade. Queremos uma sociedade ecolégica, que promova, a0 mesmo tempo, a preservacao
ambiental e o bem estar humano. Isso, obviamente, exige solucoes libertarias para o uso e a
gestao ecologica da biodiversidade.[49]

Em termos sociais, os mencionados trés campos (econdmico, politico e intelectual-moral)
devem ser completamente reestruturados, tendo em vista o desaparecimento das classes, da
propriedade e da dominacédo (de classe, nacional, de raca-etnia, de género-sexualidade).

Com todas as pessoas dessa sociedade sendo entdo trabalhadoras, e com a propriedade dos
meios econdmicos, politicos e intelectuais-morais sendo entdo completamente socializada
(coletivizada, colocada a disposicao de toda a sociedade), ndao havera mais capitalismo, Estado e
suas instituicoes de comunicacao e instrucdo. No socialismo libertario ndao ha mais exploracao
capitalista e pré-capitalista do trabalho, coercao fisica e dominacao politico-burocratica do Estado,



dominacdo intelectual-moral capitalista-estatista. Essa sociedade também acabara com o
imperialismo, o colonialismo, o nacionalismo, o racismo e o patriarcado; preconceitos e
discriminacdes nacionais, de raca-etnia ou de género-sexualidade serdao permanentemente
combatidos.

A dominacao sera substituida pela autogestdo em toda a sociedade, o que exige garantir
participacao generalizada nos processos decisorios, sejam econdmicos, politicos ou intelectuais-
morais, de maneira proporcional ao quanto se é afetado. A autogestdo ndo exige que todas as
pessoas participem de tudo, mas apenas daquilo que lhes impacta. Certas questdoes podem exigir
participacao internacional ou nacional; outras, participacdo regional, de um setor, de uma
empresa ou fabrica, de um bairro; ou mesmo de grupos, coletivos ou individuos.[S0]

Em termos gerais, conselhos e associacoes de trabalhadoras e trabalhadores, articulados
por local de trabalho e/ou moradia, serdo responsaveis pela gestdo econdémica, politica e
intelectual-moral da sociedade. A participacdo nesses conselhos e associacdes sera voluntaria e
marcada pela autodisciplina. As decisdes serdo tomadas em assembleias, de baixo para cima, e,
sempre que houver necessidade, serdo articuladas por meio dos mecanismos federalistas: as
bases elegem delegados para tal articulacdo com instancias mais amplas, levando as decisoes de
base e garantindo sua execucao; os delegados sdo controlados pela base, suas funcoes rotativas e
seus mandatos revogaveis. Com isso, sera possivel articular decisdes locais, regionais, nacionais e
mesmo internacionais.

A autogestdao e o federalismo organizardo a sociedade a partir dos locais de trabalho e
moradia, da cidade e do campo, e evitardo tanto a centralizacdo quanto a atomizacao; preservarao
a autonomia relativa das partes e, ao mesmo tempo, garantirdo a unidade. Dessa forma se evitara
o centralismo (decisdes hierarquicas, de cima para baixo) e o autonomismo (decisdes locais que
nao se articulam).[S1]

No campo econdmico, havera a coletivizacdo de maquinas, equipamentos, ferramentas,
tecnologias, instalacoes (edificios, armazéns, escritorios), fontes de energia, meios de transporte,
matérias primas (minerais, vegetais, animais) e terra. A economia (agricultura, induastria, servicos)
buscara satisfazer as necessidades populares; conselhos e associacoes de producao e de consumo
decidirdo a destinacao dos investimentos e dos excedentes. O trabalho sera equivalente para
todos/as, conciliando atividades intelectuais e manuais com a participacdo politica; ele sera
obrigatoério para todas as pessoas que tenham condicoes de trabalhar. Criancas, pessoas idosas,
doentes, acidentadas e incapazes serao sustentadas pela sociedade.[52]

No campo politico, o Estado sera substituido por uma forma de autogoverno popular. As
instituicoes de regulacdo e controle sociais serdo também socializadas, e os/as trabalhadores/as,
por meio de seus conselhos e associacdes, tomarao suas decisdes, controlardo sua execucao e
solucionarao conflitos. Decidirdao e executarao tudo aquilo que diz respeito aos servicos publicos,
oferecendo ao conjunto da sociedade educacao, saude, saneamento basico, transporte, moradia,
seguranca, servicos de limpeza, agua, luz, gas etc.

Esse novo sistema promovera a igualdade social e a liberdade coletiva. Todos os membros
da sociedade estardao em relacoes igualitarias e libertarias, com o fim da propriedade, das classes e
da dominacdo; com a socializacdo e a autogestdo generalizadas; com a possibilidade de
desenvolvimento pleno das capacidades. Tal sociedade também promovera, dentro desses marcos
autogestionarios, a diversidade e as liberdades individuais (de expressdo, de reunido, de
associacao, de trabalho, de crenca, de ir e vir, de sexualidade, de estilo de vida, de aparéncia etc.);
se buscara o desenvolvimento das faculdades de cada um/a e todos/as. Afinal, em nossa
concepcado, a liberdade individual s6 se realiza na liberdade coletiva; s6 se pode ser
individualmente livre quando o coletivo é livre (negamos, portanto, a nocao individualista de



liberdade dos liberais). As instituicoes juridicas e militares serdo também autogestionarias; terao
como fins ultimos garantir a soberania do territério, a autodeterminacao dos povos, a seguranca
geral e, especialmente, a autogestdo generalizada. Responderao aos interesses das massas
trabalhadoras, solucionando contendas, conflitos e crimes.[53]

No campo intelectual-moral, as instituicoes de comunicacdo e instrucdo também serdo
socializadas; promoverao permanentemente uma cultura autogestionaria, uma ética libertaria
baseada em certos valores, que sao o alicerce do projeto libertario: liberdade individual e coletiva,
no sentido de desenvolvimento pleno das faculdades, capacidades e pensamento critico individual
e coletivo, fora da dominacao; igualdade, em termos econémicos, politicos e sociais, promovida por
meio da autogestdo, do federalismo e incluindo questoes de nacionalidade, género-sexualidade e
raca-etnia; solidariedade e apoio mutuo, sustentando relacoes fraternas e colaborativas entre as
pessoas e nao de individualismo e competicao; estimulo permanente a felicidade, a motivacdo e a
vontade. A educacado sera publica e integral, com foco no desenvolvimento intelectual
(conhecimento cientifico), técnico (trabalho intelectual e manual) e fisico (saude e bem-estar). Os
meios de comunicacdo promoverao a diversidade e o pensamento critico, informando, discutindo,
divertindo.[54]

Se promovera ativa e permanentemente a convivéncia solidaria, cooperativa, pacifica e
igualitaria entre nacoes, povos e etnias; entre brancos/as, negros/as e indigenas; entre homens e
mulheres; entre as diversas sexualidades (cuja expressdo sera garantida pela liberdade
individual).

PROJETO DE PODER POPULAR AUTOGESTIONARIO

Temos um projeto de poder popular autogestionario que pode ser considerado o principal
aspecto de nossa estratégia geral de transformacdo. Sua construcao se inicia ainda sob o
capitalismo-estatismo e se fortalece com as lutas, na medida em que organiza e potencializa a
forca social das classes oprimidas; a efetivacdo desse poder acontece somente com a revolucao
social e com a implantacdao e a garantia do socialismo libertario, quando as classes dominantes
sdo enfim derrotadas.

Por isso, construir esse poder popular € uma tarefa que deve ser iniciada desde ja, com a
transformacao da capacidade de realizacdo das classes oprimidas em forca social, ou seja, a
conversao do potencial do proletariado urbano e rural, do campesinato, dos povos tradicionais e
dos/as marginalizados/as (classes oprimidas do Brasil contemporaneo) em acao, em realidade de
luta, em intervencdo concreta no jogo de forcas da sociedade.[55] Para nés, o espaco mais
adequado para esse processo sdo os movimentos populares (organizacdes de massas, sindicatos,
movimentos sociais).

E essencial levar em conta que a imensa maioria dos membros das classes oprimidas nao
esta organizada ou engajada (e, portanto, ndo vem produzindo forca social); e que a parcela
minoritaria que esta, também em sua grande maioria tem promovido posi¢coées que, quando nao
reforcam o sistema de dominacao capitalista-estatista (movimentos da nova direita e sindicalismo
amarelo ou patronal, por exemplo), tém como horizonte apenas pequenas mudancas em favor das
massas trabalhadoras (reformismo, socialdemocracia etc.).[S6]

Ha, portanto, dois aspectos centrais na construcdo desse poder popular. Primeiro, é
fundamental organizar e engajar, tanto quanto possivel, o proletariado, o campesinato e as demais
classes oprimidas em movimentos populares, de modo que passem a intervir concretamente na
realidade social. Segundo, é imprescindivel investir no direcionamento estratégico e programatico
dessas organizacoes de massa, sindicatos e movimentos sociais. Tal aspecto é igualmente
importante, porque nao adianta estar organizado e engajado se nao se sabe para onde ir, se os



meios escolhidos ndo se adequam aos fins pretendidos ou se eles ndo avancam nessa direcdo. Dai
a relevancia de conceber meios e fins com a devida coeréncia estratégica e de garantir que os
primeiros avancem no sentido dos segundos (negamos, portanto, a realpolitik, que sustenta aquele

[1

pragmatismo absoluto do “vale tudo” na acao politica, que nao sé6 rompe com a coeréncia

estratégica, mas que também hipoteca os principios das pessoas que atuam politicamente).

O capitalismo-estatismo gera permanentemente inimeros problemas sociais, cujo impacto
se faz sentir principalmente sobre trabalhadores e trabalhadoras. Os movimentos populares
(sindicatos, movimentos sociais etc.) sdo organizacoes de pessoas e/ou entidades com interesses
comuns, e que tém por objetivo enfrentar um ou alguns desses problemas sociais, ou mesmo
promover certas bandeiras na sociedade.

Esses movimentos podem se articular em torno de reivindicacdoes ambientais ou sociais;
podem ter foco em questdoes que emergem mais diretamente do conflito de classes (trabalho, terra,
moradia, servicos publicos, repressdo, ensino) ou em questdes que surgem da dominagao nacional
(lutas de libertacdo nacional, anti-imperialistas), da dominacado étnico-racial (movimentos
antirracistas) e da dominacdo de género-sexualidade (movimentos de mulheres / feministas,
LGBT+).[57]

Nosso papel, como anarquistas e trabalhadores/as, € criar, participar, fortalecer e
influenciar o direcionamento estratégico e programatico dos movimentos populares. Obviamente,
tudo isso deve ser feito de acordo com uma perspectiva estratégica. Nao devemos criar ou
participar de quaisquer movimentos, pois alguns oferecem melhores perspectivas para nosso
projeto do que outros. Temos o dever de, participando desses movimentos, contribuir direta e
ativamente para fazer deles alavancas desse projeto de poder popular. Isso significa promover um
conjunto de caracteristicas e maneiras de encaminhar as lutas, cuja referéncia historiografica esta
no sindicalismo revolucionario, do qual partimos, fazendo os necessarios complementos e
atualizacoes.[58]

Caracteristica central € que os movimentos populares tenham carater de massas ou, pelo
menos, capacidade de se converter em organizacoes massivas. Sindicatos e movimentos sociais
devem ser amplos e fortes, sem se encerrar em uma ideologia ou doutrina especifica (negamos,
portanto, propostas de sindicato ou movimento estudantil anarquista etc.). Consideramos que
todos/as trabalhadores/as que sofrem com o0s problemas sociais enfrentados por certo
movimento, e que estejam dispostos a se organizar e se engajar nas lutas, devem ter a
possibilidade de fazé-lo.

Outra caracteristica fundamental é que esses movimentos tenham base classista (que
sejam formados por trabalhadores e trabalhadoras) e perspectiva classista (que promovam
ativamente a luta de classes), independente dos problemas sociais que pretendam enfrentar e das
reivindicacdes imediatas que possuam. E necessario combater internamente todas as pessoas que
promovem os interesses das classes dominantes, mesmo que sofram ou aleguem sofrer outras
opressoes. Ao mesmo tempo, € preciso enfrentar as pessoas que defendem as aliancas e/ou a
conciliacdo com os inimigos de classe, sejam eles membros da burguesia, da burocracia de
Estado, autoridades de religides hegemonicas, grandes empresarios/as da cultura ou altos/as
gestores/as (classes dominantes do Brasil contemporaneo).[59]

Além disso, sustentamos que os sindicatos e movimentos sociais promovam suas lutas de
maneira combativa, com independéncia de classe e por meio da acao direta.

Defender a combatividade significa que os movimentos precisam se dedicar ao combate, ao
enfrentamento e a luta permanentemente, e com a devida firmeza. Precisam conquistar suas
demandas por meio da imposicdo de sua forca social (negamos, portanto, o assistencialismo, a



intermediacao de empresarios, politicos, ONGs etc.), utilizando-se de repertérios variados de luta,
que podem ou nao usufruir da violéncia.

Vale lembrar que tanto o pacifismo e o conciliacionismo, quanto a violéncia descolada das
massas (insurrecionalismo/foquismo) possuem sérios limites. Que a radicalizacdo precisa
acompanhar a disposicdo das bases e os aprendizados pedagogicos produzidos pelos proprios
conflitos sociais e lutas populares. E que se a “combatividade” discursiva ndo vem acompanhada
de acoes no sentido de criar e aumentar forca social das classes oprimidas, ela vale muito pouco
ou quase nada.

Sustentar a independéncia de classe significa que os movimentos devem conservar sua
autonomia de empresas, instituicoes e agentes que promovem o0s interesses das classes
dominantes e/ou distintas formas de dominacao, incluindo aquelas que sao responsaveis pelos
problemas sociais enfrentados pelos préoprios movimentos.

Se incluem ai os partidos vanguardistas e/ou eleitorais, que veem nos sindicatos e
movimentos sociais apenas uma massa de manobra para fortalecer seus projetos autoritarios e
oportunistas de poder. Afinal, a emancipacao dos/as trabalhadores/as deve ser obra dos/as
proprios/as trabalhadores/as. Ainda assim, essa independéncia nao pode ser confundida com
isolamento e sectarismo.

Reivindicar a acdo direta significa que os movimentos tém que ter as préprias massas
trabalhadoras como protagonistas das lutas, promovendo formas de politica ndo apenas fora dos
canais e instituicoes do Estado, mas mesmo contra o Estado. A acao direta pode subsidiar lutas
contra patroes/empresas, e também contra burocracia/Estado; conquistas que vém das lutas sao
sempre bem-vindas.

Mesmo reconhecendo que, em muitos casos, o Estado pode ser mais permeavel as
reivindicacoes populares (em especial quando segue, ainda que parcialmente, os preceitos da
democracia burguesa) que as empresas (que sdo, na imensa maioria dos casos, verdadeiras
ditaduras privadas), ndo reconhecemos no Estado uma arena legitima para uma politica
emancipadora de trabalhadoras e trabalhadores. Assim como nado imaginamos ser possivel
promover trabalhadores/as a gestores/as ou patroes/oas para combater o capitalismo, nao
pensamos ser viavel eleger politicos/as para combater o Estado. Somos anticapitalistas e
antiestatistas; por isso, &€ nosso dever combater a burocratizacdo dos sindicatos e movimentos
sociais, assim como as burocracias internas desses proprios movimentos.[60]

Também deve ser fundamental nesses movimentos o estimulo constante da autogestao e do
federalismo, enfrentando as expressdes de dominacdo que possam se (re)produzir internamente.
Isso significa defender a democracia de base, as decisdes coletivas, assim como as delegacoes com
controle da base, rotativas e revogaveis. A participacdo plena na organizacdo e nas lutas dos
movimentos populares contribui de modo determinante para produzir os sujeitos revolucionarios
que sao essenciais em qualquer projeto legitimo de transformacao social.

Além disso, nos parece central comecar a construir o futuro no presente e, assim,
prefigurar a sociedade futura que queremos em nossas proprias lutas. Para tanto, é necessario
combater as liderancas descoladas das bases, os processos decisérios hierarquizados e o modus
operandi capitalista-estatista, que com frequéncia se reproduz dentro dos movimentos.
Recordemos que a dominac¢ao nao € um meio ou caminho para a autogestao.[61]

Enfim, é fundamental construir uma perspectiva de transformacao social dentro de tais
movimentos e, especialmente, entre eles. Isso exige romper com o reformismo, com o
corporativismo, e avancar, colocando a revolucao das massas trabalhadoras como horizonte da



luta. Contudo, romper com o reformismo (reformas como fim) e defender uma posicao
revolucionaria nao significa abrir mao das lutas por reformas ou conquistas imediatas.

Essas lutas (por reformas e conquistas imediatas) permitem massificar os movimentos; em
caso de serem vitoriosas, tornam menos duras as vidas das classes oprimidas. Mas, sendo
vitoriosas ou mesmo derrotadas, essas lutas possuem um efeito pedagogico na militancia que
participa delas, algo que ¢é determinante para a radicalizacao dos trabalhadores e das
trabalhadoras. Quanto mais proximos do projeto que estamos defendendo, maior é a chance de
sindicatos e movimentos sociais fazerem de suas lutas imediatas uma ginastica revolucionaria,
que fortalece esse projeto de poder popular e, com isso, aproxima a revolucdo e o socialismo
libertario. Assim pensadas, as lutas por reformas podem ser um caminho para a luta
revolucionaria.|[62]

Enorme desafio para essa luta revolucionaria é a construcdo de uma verdadeira unidade
entre inUmeros movimentos populares. Isso é algo que s6 pode ser feito por meio de uma
perspectiva classista, tendo em vista que € a classe social, e apenas ela, que permite romper a
fragmentacao e unificar os interesses e os movimentos das classes oprimidas. Promover essa
unidade e combater as posicoes fragmentadoras € central para uma luta ampla que realmente se
coloque em contradicao com o sistema de dominacao capitalista-estatista.[63]

Entretanto, essa unidade de classe nao pode ser falsa ou artificialmente construida, e nem
reproduzir em seu seio as formas de dominacdao que sdo estruturantes e funcionais ao
capitalismo-estatismo: em especial, aquelas que tém por base nacionalidade, raca-etnia e género-
sexualidade. Ao longo de sua trajetéria de lutas, € muito importante que os sindicatos e
movimentos sociais adotem posicoes de combate ao imperialismo/colonialismo, ao racismo, as
discriminacodes étnicas, ao patriarcado e aos preconceitos contra LGBTs+.

Especificamente no caso de atuacdao em movimentos de libertacdo nacional, antirracistas,
feministas e LGBTs+, € imprescindivel adotar uma linha classista, internacionalista e
revolucionaria. Porque é nesses movimentos (e na discussao dessas questdes, de maneira mais
ampla) que o liberalismo progressista e o poés-modernismo tém difundido suas posicoes,
estimulando a fragmentacdo das classes oprimidas e conferindo uma nova legitimidade ao
capitalismo-estatismo.[64]

Em termos da luta contra essas diferentes formas de dominacao, nosso projeto de poder
popular autogestionario apoia-se em quatro pilares. Primeiro, uma luta de classes que deve ser, ao
mesmo tempo, internacionalista, revolucionaria, anti-imperialista, antirracista e antipatriarcal ou
feminista. Segundo, um anti-imperialismo, um antirracismo e um antipatriarcado ou feminismo
que devem ser, ao mesmo tempo, classistas, revolucionarios e internacionalistas. Terceiro, uma
ruptura com a fragmentacdo e uma promocao permanente da unidade das classes oprimidas.
Quarto, um entendimento estratégico, baseado em nossa concepcao de luta de classes, sobre
quem sao nossos verdadeiros inimigos: as classes dominantes (e ndo os/as trabalhadores/as de
paises imperialistas, os/as brancos/as, os homens, os/as heterossexuais etc.).

Por isso mesmo, recusamos as diferentes formas de identitarismo, essa idealizacao de certa
identidade social, cuja origem esta nas inumeras diferencas sociais (por exemplo: brasileiro/a,
mulher, gay, trans, negro/a, indigena, pobre, operario/a etc.), que & essencializada (pessoas de
uma identidade X possuem caracteristicas essenciais Y, por exemplo: mulheres tém uma esséncia
nao violenta, homens tém uma esséncia estupradora etc.) e que reduz questdes estruturais a
problemas entre grupos ou mesmo individuos (por exemplo: racismo é apenas o problema de
pessoas que manifestam abertamente seus preconceitos raciais).



Defendemos a unidade (de classe, na luta de classes) na diversidade (nacional, racial, de
género, nos enfrentamentos de todas as formas de dominacdo). E, como colocamos, consideramos
que as diferentes formas de dominacdo devem ser analisadas e combatidas como parte de um
quadro historico e estrutural mais amplo. Enfim, nos opomos as buscas exclusivas por
reconhecimento e representacao de identidades, pois sao ferramentas do liberalismo
progressista.[65]

PAPEL DA ORGANIZACAO ANARQUISTA

Nessas concepcoes estratégicas e programaticas, a organizacao politica anarquista possui
papel central. Ela € uma associacao ou agrupamento de trabalhadoras e trabalhadores adeptos do
anarquismo, que tem certos objetivos e estabelece e promove coletivamente os meios para atingir
esses fins. No nosso caso, o objetivo finalista ou fim que defendemos € o socialismo libertario; e os
meios que estabelecemos e promovemos estdo especificados em nossa concepcao de poder popular
autogestionario. Um pouco mais a frente, trataremos de maneira mais aprofundada da nossa
concepcao de organizacao anarquista.|[66]

Por ora, discutiremos apenas o papel ou funcao dessa organizacdo no processo em questao
(construcao do poder popular autogestionario, transformacao social revolucionaria e implantacao
do socialismo libertario), mais diretamente relacionado aos elementos estratégicos e programaticos
que estdo sendo tratados.

Na histéria, a organizacdo anarquista e seu papel foram representados por diferentes
metaforas. Ela foi colocada como agente catalisador, pois acelera processos sem ser consumida ou
se alterar permanentemente. Foi apresentada como pequeno motor, na medida em que
potencializa energias, permite a veiculos ou embarcagoées aumentar sua velocidade num
determinado trajeto. Foi colocada como fermento, porque incide sobre a massa fazendo-a crescer
consideravelmente.[67]

Em certa medida, essas metaforas contribuem para explicar o papel da organizacao
anarquista. Ela incide sobre as massas trabalhadoras (classes oprimidas), as mobilizando,
organizando e engajando em movimentos populares, potencializando e acelerando a conversao de
sua capacidade de realizacdo em forca social. Mas ela incide também sobre os movimentos
populares (sindicatos e movimentos sociais), disputando com outras forcas e com o proprio
conjunto dos movimentos seu direcionamento estratégico e programatico.

Com isso, a organizacao politica também contribui para potencializar e acelerar o processo
de emancipacao das proprias classes oprimidas (construcao do poder popular autogestionario e do
socialismo libertario). Na medida em que nédo se dissolve nessas atividades, a organizacao
anarquista converte-se em ferramenta indispensavel, tanto para preparar e fortalecer a revolucao
social, quanto para garantir a implantacao do socialismo libertario.[68]

A necessidade da organizacdo anarquista se justifica por alguns motivos. Antes de tudo,
para potencializar a forca da acdo dos anarquistas. Quando estamos s0s, somos muito frageis, e a
forca social que somos capazes de mobilizar é quase infima. E, mesmo fazendo parte de
movimentos populares, temos poucas condicoes de disputar efetivamente os rumos desses
movimentos, em especial quando temos que enfrentar outras forcas coletivas. Ou seja, em funcao
do principio da forca coletiva (em que a organizacdo multiplica as forcas individuais e sempre
supera, em muito, a soma simples dessas forcas), a organizacdo anarquista multiplica a forca
social dos/as anarquistas para sua intervencao na realidade; ela aumenta consideravelmente as
chances de suas propostas preponderarem nos conflitos sociais, na luta de classes.[69]

Mas nao €& soO isso. Os sindicatos e movimentos populares, pelo seu proprio carater
(organizacoes de massas amplas, formadas em torno de questoes sociais concretas e voltadas



principalmente as conquistas imediatas), tém dificuldades e certos limites para construir o poder
popular autogestionario, nesse sentido que defendemos (discordamos, portanto, de outras
correntes politicas que julgam que as organizacoes de massas sdo suficientes para uma
transformacao emancipadora, como no caso dos anarcossindicalistas, conselhistas,
comunitaristas etc.).

Os movimentos populares ndo caminham espontaneamente para a construcido desse poder
popular que propomos e, menos ainda, para o socialismo libertario. Vemos como imprescindivel
uma forca anarquista capaz de influenciar os rumos desses movimentos e a relacado entre eles
para que isso seja possivel. Essa forca anarquista tera que enfrentar algumas tendéncias desses
movimentos (aparecimento e desaparecimento, fluxos e refluxos das lutas, disputas entre
diferentes forcas politicas, posicoes internas muito heterogéneas, corporativismo, reformismo etc.)
Assim como fazer a disputa, organizadamente, com adversarios/as e inimigos/as dos proprios
movimentos, que tém outros projetos de poder.

Entretanto, ndo se trata aqui de defender uma visdo vanguardista, de que sindicatos e
movimentos sociais ndo tém capacidade de transformacao social. E de que caberia apenas ao
partido de vanguarda dotar esses movimentos de consciéncia e capacidade transformadora, e de
encabecar, ele mesmo (partido), o processo revolucionario, entendido como conquista do Estado
(negamos, portanto, as expressoes do marxismo-leninismo que sustentam tais posicoes). Em
nossa concepcao, sindicatos e movimentos sociais (as massas trabalhadoras e oprimidas, de
maneira geral) possuem essa capacidade transformadora, mas, por uma série de motivos (maneira
como estdo estruturados, forcas politicas hegemonicas etc.), ndao vém conseguindo converté-la
numa possibilidade real.[70]

A organizacao anarquista contribui para reverter esse quadro, potencializando e acelerando
essa conscientizacdo e o direcionamento estratégico programatico discutido, com destaque para a
unificacdo das classes oprimidas. Num contexto de fluxos e refluxos dos movimentos e das lutas,
ela acumula a experiéncia e garante a continuidade, tendo em vista sua maior estabilidade e
permanéncia no tempo. Isso permite que a forca social anarquista seja mensurada, que a
conjuntura seja avaliada e que a organizacao decida, da maneira mais adequada possivel, como
atuar, o que pode significar avancar ou recuar, escolher uma forma ou outra de agir.

A organizacdo anarquista estimula uma revolucao social que é protagonizada pelas massas
(e nao pelo partido), que destréi concomitantemente o capitalismo, o Estado e suas instituicoes
legitimadoras, e que conforma um poder das massas na sociedade (revolucao de classe que abole
o Estado, e nao revolucao de partido que conquista o Estado).

Essa diferenca com as posi¢coes vanguardistas também se evidencia na maneira que
concebemos a relacdo entre anarquistas (organizacdo politica) e movimentos populares
(organizacoes de massas). Consideramos que a relacado entre esses dois niveis (politico e social) é
complementar e interdependente: organizacao anarquista e movimentos populares complementam
uns aos outros e dependem uns dos outros. Nao acreditamos ser possivel o avanco de nosso
projeto politico com a organizacdo anarquista isolada das massas, nem com as organizacoes das
massas sem a presenca da organizacdo anarquista.

Defendemos, também, que essa relacdo tem de ser uma relacdo autogestionaria
(antiautoritaria, nao hierarquica). Ou seja, negamos que a organizacao politica deva subordinar ou
aparelhar sindicatos e movimentos sociais, usa-los como massa de manobra ou como meio para a
promocao do partido. Negamos que deve haver hierarquia entre o partido (onde estdo os
conscientes, revolucionarios, que sabem o “que fazer”) e as massas (onde estdo os/as
inconscientes, restritos/as aos interesses imediatos, que ndo sabem o que fazer). Negamos que se
deva ou que se possa submeter as bases dos movimentos economica, politica, ou intelectualmente



(dependéncia financeira, obediéncia acritica, ameaca ou coercdo fisica, impeditivos para a
instrucao, a formacao etc.).

A organizacdo anarquista mobiliza-se contra as relacdées de dominacao nos sindicatos e
movimentos sociais. Promove permanentemente a autogestado, colocando-se como aliada dos
movimentos para exercer o mencionado papel de catalisador, motor ou fermento, sempre em
funcao dos interesses das classes oprimidas. Tais interesses estido bem representados em nosso
projeto politico, que é, antes de tudo, um projeto de classe e nao apenas partidario.

Ainda assim, deve estar claro que, se recusamos o vanguardismo, também descartamos as
posicoes que equiparam organizacdo e estrutura com hierarquia e dominacdo - algo que,
curiosamente, aproxima vanguardistas de antiorganizacionistas e autonomistas. Descartamos
ainda o basismo ou papel de “retaguarda” (seguir quaisquer posicoes das bases desses
movimentos, mesmo que elas contradigam nosso projeto). O que buscamos € projetar uma linha
politica anarquista de intervencdo nas lutas das massas trabalhadoras, de modo a nos tornar
referencial nesse processo.

Pretendemos uma relacao igualitaria entre organizacao anarquista e movimentos populares,
em que haja aprendizado mutuo, e que, por meio de uma influéncia
antiautoritaria/autogestionaria, possamos promover nosso programa, estimulando as formas
autogestionarias e federalistas de organizacdo e de luta (enfrentando diferentes dominacoes e
opressoes que possam se reproduzir) e iniciando a construcao do futuro no presente.[71]

CONCEPCAO DE ORGANIZACAO ANARQUISTA

Reivindicamos o dualismo organizacional (organizacao concomitante, como anarquistas, na
organizacdo politica, e como trabalhadores/as, nos movimentos populares). E, em relacao a
organizacdo anarquista, defendemos suas formas homogéneas e programaticas, como nos casos
historicos do plataformismo e do especifismo (negamos, portanto, o sintetismo, que se contrapoe a
essas posicoes).[72] Somos, portanto, uma organizacao adepta do dualismo organizacional; uma
organizacao plataformista e especifista.

Ja tratamos do papel ou funcao dessa organizacao e de sua relacdo com as organizacoes de
massas (movimentos populares). Agora, apresentaremos essa nossa forma de conceber a
organizacao anarquista e seus fundamentos organizativos.

Defendemos wuma concepcdo de organizacdo politica/especifica anarquista como
organizacao de quadros, de minoria ativa (nos diferenciamos, portanto, das organizacoes e dos
partidos de massas); nos definimos como um partido (que nao disputa eleicoes e nem pretende
conquistar o poder de Estado) que articula militantes em torno de uma linha politica (principios) e
de uma linha estratégica-tatica (programa).

Nossa organizacdo expressa, articula, organiza e coordena posicoes ideolégicas ou
doutrinarias (as anarquistas) de um setor das classes oprimidas, as quais tém presenca entre
trabalhadores e trabalhadoras ha praticamente 150 anos. Ainda que nao tenhamos a pretensao de
ser a unica e nem a “verdadeira” organizacdo representante dos interesses e do projeto de
emancipacdo das massas trabalhadoras, ressaltamos — como nao poderia ser diferente — que
consideramos nossas propostas as mais adequadas para uma pratica politica que promova os
interesses e a emancipacao das classes oprimidas.[73]

Em termos de principios organizativos, adotamos: a autogestado e o federalismo; a unidade
teorica e ideologica; a unidade estratégica e tatica; a responsabilidade coletiva.[74]

Concebemos a organizacdo anarquista como autogestionaria (democratica, de participacao
ampla, sem hierarquias ou relagcoes de dominacao), com decisdes que sao tomadas por seus



organismos de base (nucleos) e articuladas local, regional e nacionalmente por mecanismos
federalistas (delegacoes com controle da base, rotativas e revogaveis), e instancias deliberativas e
executivas.

Para esse funcionamento autogestionario usufruimos da légica dos circulos concéntricos,
que possibilita, ao mesmo tempo, a coeréncia entre direitos e deveres, a manutencdo dos
acumulos, a renovacao e o crescimento dos quadros. Isso porque a organizacao anarquista precisa
ser fechada o suficiente para ter militantes preparados, compromissados e alinhados
politicamente, mas aberta o suficiente para aproximar e integrar novos membros. O método
decisorio que adotamos é a construcdo de consenso e, ndo sendo possivel, a votacdo, vencendo a
maioria ou os percentuais definidos organicamente para cada questao.[75]

Defendemos a unidade teédrica e ideologica, ou seja, uma posicao unitaria em torno de uma
linha politica clara, que deve ser defendida por toda a militancia, a qual é estabelecida
coletivamente e por meio do mencionado método decisorio. Essa linha politica € composta de uma
linha tedrica (compreensao da realidade, a partir de nosso método e de nossa teoria social) e de
uma linha ideolégica (compreensdo da ideologia anarquista e de sua aplicacdo). As posicoes
distintas ou mesmo divergentes podem ser livremente manifestadas na organizacao, mas a partir
do momento essa linha politica é estabelecida, toda a militancia a defende publicamente.
Obviamente que essa linha pode ser modificada de acordo com a posicao da militdncia e com os
critérios orgéanicos.

Reivindicamos, também, a unidade estratégica e tatica, ou seja, uma unidade programatica,
de acao, que estabelece um conjunto comum de objetivos e caminhos para a atuacao coletiva. Ela
também é defendida coletivamente por toda a militancia e construida coletivamente. Essa unidade
programatica se expressa em uma linha estratégica e tatica, e é formalizada em um programa. Do
mesmo modo, pode haver posicoes distintas, e a linha (fins e meios) pode ser modificada, mas
enquanto uma decisao coletiva estiver tomada, toda a militancia a defende e a coloca em pratica.
O mais importante € que se reme sempre o barco na mesma direcao.

Defendemos, ainda, a responsabilidade coletiva, ou seja, o compromisso e a autodisciplina
individual, com cada militante se responsabilizando por suas tarefas, participando das instancias
organizativas, sempre em acordo com os critérios de conduta, com a linha politica e a linha
estratégica-tatica da organizacdo. Mas a responsabilidade da militdncia ndo é individual, mas
coletiva. Cada militante € responsavel pela organizacdo anarquista e ela, da mesma maneira, €
responsavel pela atuacao de cada militante.[76]

Sao varias as tarefas cotidianas e permanentes da organizacdo anarquista. Ela produz,
atualiza e modifica analises da realidade passada e presente, fazendo estudos historicos e tedricos
da estrutura e da conjuntura da sociedade. Estabelece seus objetivos finalistas e sua estratégia
geral; formula, atualiza e modifica sua estratégia de tempo restrito e suas taticas; formaliza esses
elementos em um programa para o periodo.

A organizacdo também articula e promove o trabalho social da militdncia (criacédo e
participacao de/em movimentos populares) e busca constantemente a insercado social (influéncia
real nesses movimentos, no sentido de construir o projeto de poder popular autogestionario). Ela
faz propaganda de suas concepcoes ideologicas (anarquismo), estratégicas e taticas, ajustando
sempre a forma e o conteudo da comunicacao em funcao de seus objetivos.

A organizacao anarquista ainda promove a formacao politica de seus quadros, preparando
ingressos e contribuindo com a maturidade formativa organizacional e a unidade. Mantém
relacoes politicas e sociais: com outros agrupamentos anarquistas; com pessoas, grupos e



organizacoes de outras correntes politicas; com movimentos de massas e outras entidades da
sociedade. Faz a gestao de seus recursos humanos e financeiros.[77]

PALAVRAS FINAIS

Ao longo desse documento expusemos nossos principios e estratégia geral, as concepcoes
que norteiam nosso projeto organizativo. Convidamos as pessoas e a militancia interessada que
acesse nosso site para conhecer outros documentos, aprofundar a discussao teorica, conhecer
nossos trabalhos praticos e, mesmo, se engajar no processo organizativo!
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