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PRESENTACIÓ


En la tardor de l’any 2000, amb ocasió de la inauguració de la nova seu social, vaig entrar en contacte amb Revolta, una entitat cívica descendent en línia directa d’un extingit partit de l’esquerra revolucionària, el Moviment Comunista del País Valencià (MCPV). Julivert de totes les salses, poquets però molt actius, els membres de Revolta estaven presents en totes les manifestacions i mogudes de la ciutat de València i del seu entorn, des de les més clàssiques –com les de l’1 de maig, el 8 de març o el 25 d’abril–fins a les de caràcter més minoritari o puntual. Pel que va succeir després es pot dir que la trobada va ser fructífera: a més de suscitar-me un munt de preguntes i interrogants, va encoratjar una curiositat antropològica que un parell d’anys més tard donà pas a una investigació. Circumscrita en un principi a l’esmentada entitat, la recerca pretenia copsar el procés de trànsit entre dues formes polítiques de pensament i d’acció: les que representen un partit de l’extrema esquerra (MCPV) i una associació ciutadana de caire contestatari i crític (Revolta). M’interessava d’antuvi conèixer com, quan i de quina manera l’organització havia canviat la utopia revolucionària del passat per l’activisme social del present.


Els primers contactes amb Revolta em permeteren albirar que em trobava davant d’una organització profundament singular, una singularitat derivada de la concertació de tres conjunts de factors. En primer lloc, pel seu origen partidista (en el sentit de partit polític) i la influència que aquest exercia al si de la formació, en l’estructura i dinàmica internes i en el seu pensament, identitat i praxi. En segon lloc, per la particular composició que resulta de pensar-se i actuar com una institució alternativa a l’ordre social i, tanmateix, revestir-se sovint d’unes formes convencionals. I finalment, pel fet de combinar en la pràctica fins a tres tipus distints d’activitats i programes: alguns semblen propis d’una ONG relativament especialitzada (com el treball amb immigrants o amb col·lectius i barris marginals); d’altres són clarament mobilitzadors (com els que realitzen en el camp dels moviments feminista, antiglobalització o de l’àmbit urbà); els darrers tenen un aire de família que recorda certes associacions vuitcentistes com els casinos i els cercles, i són precisament les que es cultiven des de Ca Revolta, la seua seu social (des de conferències, exposicions i concerts fins a trobades pel plaer de beure i menjar plegats).


Als meus ulls de llavors, Revolta apareixia com una mena d’híbrid entre tres formes d’acció col·lectiva: les que distingeixen respectivament els nous moviments socials sorgits en els anys seixanta del segle passat, els moviments per la solidaritat que es mouen actualment en l’espai del Tercer Sector i els partits polítics de l’extrema esquerra que proliferaren a Europa en la segona meitat del segle passat. Hipotèticament, Revolta compartiria amb els primers la tendència a inserir les seues propostes en ideologies conformades i l’ús de mitjans d’acció no convencionals; amb els segons tindria en comú la insistència a defensar la justícia social, l’alteritat negada i allò públic participatiu. Pel que fa a l’empremta exercida pel seu origen partidista, cal reconèixer que en aquells moments em resultava difícil de calibrar. A la base d’aquesta dificultat es trobava segurament el meu desconeixement del que havia suposat l’esquerra revolucionària en el conjunt europeu i peninsular. Ampliar els meus coneixements sobre el tema no fou una tasca fàcil; la bibliografia, a més de ser escassa i antiga, estava en bona part centrada en els grups que empraren en la seua lluita la violència armada –cas de la banda Meinhoff a Alemanya, les Brigades Roges a Itàlia, o ETA a Espanya. A més, excloent aquestes comptades excepcions, la immensa majoria de les formacions revolucionàries –tant europees com espanyoles–havia desaparegut feia temps silenciosament i trista, oblidades per la societat i també per l’acadèmia.


Per aproximar-me als aquests elements i processos he utilitzat, com és habitual, una pluralitat de mètodes i tècniques d’estudi. Sobre la base del treball de camp etnogràfic, he fet prevaler l’observació activa i les entrevistes en profunditat, tot aplicant també altres procediments fonamentals com el recurs a fonts documentals i bibliogràfiques i el mètode biogràfic. Afegiré que es tracta d’un projecte fet i pensat de manera individual, en solitari, la qual cosa permet, si més no, regular amb plena llibertat les orientacions i els ritmes de la investigació.


Després de obtenir el consentiment d’estudi per part de l’organització, inicie la recerca sobre Revolta a València, amb una primera tanda de vuit entrevistes en profunditat a l’hivern del 2002. Un any i mig després, al setembre de 2003, comence un període de gairebé un any de treball etnogràfic intensiu durant el qual també faig el recull dels relats biogràfics de dos activistes de l’esmentada organització; durant aquest temps faig algunes entrevistes més i, sobretot, desenvolupe una tasca d’observació participant sistemàtica en la qual faig un seguiment de les reunions internes que el grup realitza d’una manera periòdica, i dels actes que convoca o en què participa.


A la fi de dit període, a més de molt de material, tinc una cosa clara: per copsar tant l’evolució com l’esperit de Revolta necessite ampliar l’abast de la investigació, fent-la extensiva al conjunt emecé1 i a les diverses organitzacions territorials que l’integren. És així com, la tardor del 2004, encete una segona etapa de recerca en la qual, al llarg d’un any (sabàtic), practique una etnografia multisituada a Madrid, Euskadi i Lisboa,2 feta a base de bastants entrevistes i poca observació. Els anys següents, des de la tardor del 2005 a la primavera del 2009, representen la darrera i última etapa de la recerca. És un període de reflexió i escriptura, en el qual a més de resseguir el rastre que els antics emecés deixen en Internet, en llibres i en altres publicacions, també participe en algunes de les reunions bianuals que celebren pels voltants de Madrid.3 Més tard, l’any 2009, en comprovar l’esclat de noves dinàmiques i processos, faig una darrera incursió investigadora sobre la xarxa postemecé que em porta aquesta vegada a Sevilla i també a repetir alguna entrevista a Madrid.4 Fruit d’aquest treball són mitja dotzena llarga d’articles als quals ara s’afegeix aquest llibre (Cucó 2007a, 2007b, 2008a, 2008b, 2010, 2011 i 2014).


La investigació sobre l’MC m’ha permès examinar detingudament l’evolució d’aquest antic partit polític al llarg de vora cinquanta anys, un complex i llarg periple a través del qual un partit polític de l’extrema esquerra nascut durant el franquisme arriba fins al present transmutat en un conjunt d’organitzacions civicopolítiques conscients de la seua petitesa, però amb voluntat d’influir en la societat a la manera de «Pepito Grillo». Com a eines, l’ajuda d’un pensament crític i una motxilla plena de valors; si abans conreaven sobretot el camp de la política, ara concentren el seu activisme en el camp social. La progressió del conjunt i de cadascuna de les seues parts ha estat diversa i multiforme; tanmateix, sota aquesta diversitat real batega una consciència històrica, un estil de fer i pensar la societat i una identitat compartides, dels quals n’és part important el pensament i la praxi feminista, uns elements que estan ben presents en el llibre.


Però abans de presentar amb cert deteniment l’estructura de l’obra, voldria ressaltar tres qüestions de caràcter teòric-metodològic que pense que són importants. Per una banda, els seus continguts s’han de considerar com una aproximació analítica als materials d’un estudi que encara roman obert o que, millor dit, mai estarà tancat del tot. Com és prou freqüent quan hom fa etnografia, la proximitat i l’estima que l’investigador o la investigadora desenvolupa per les persones amb qui ha treballat durant tant de temps, unida a una curiositat que no sembla saciar-se mai, provoquen l’esclat d’una «etnografia interminable» feta a base de retorns periòdics al mateix tema o grup d’estudi i de trobades fraternals amb la seua gent. A més, en el transcurs d’aquest procés, algunes d’aquestes persones esdevenen veritables amigues.


D’altra banda, vull destacar que la tasca d’aproximació que he portat a terme en aquesta investigació manté una doble relació amb la «descripció densa» de què parla Geertz (2013). La primera insisteix en un fet comunament destacat per l’Antropologia Social: el caràcter microscòpic i amatent del treball etnogràfic. La segona realça la doble tasca que comporta el tipus de descripció interpretativa que interessa a Geertz: descobrir les estructures conceptuals que informen els actes dels subjectes i construir un sistema analític capaç de destacar allò que es genèric en les dites estructures. El fet que subratlle aquests aspectes no significa ni molt menys que limite la tasca analítica a la interpretació geertziana ni que compartisca la teoria de la cultura d’aquest autor. És per això que vull remarcar en paral·lel el meu interès per connectar aquest llibre amb l’anàlisi processual. En aquest sentir pense, igual que Joan Josep Pujadas (1993), que per poder aprofundir en les contradiccions del present, l’anàlisi comprensiva ha de basar-se necessàriament en una reconstrucció del procés que ha donat lloc a tal estat de coses.


La tercera fa referència a les veus dels protagonistes, les quals, com és habitual en els treballs etnogràfics, apareixen molt sovint en el llibre, especialment les de les dones i els homes que vaig entrevistar al llarg del treball de camp. En el text, les paraules d’aquests apareixen escrites en el mateix idioma –i respectant les variants col·loquials, ortodoxes o no– en què es va desenvolupar l’entrevista, és a dir, en valencià o en castellà.


Per finalitzar, només em queda presentar el pla del llibre, el conjunt del qual es mou al voltant de l’eix que representa el compromís d’aquella gent que durant el franquisme i la primera dècada de la democràcia va militar en l’MC, un compromís i una participació que amb notables mutacions organitzatives i ideològiques s’allarga fins al present. A la manera dels cercles concèntrics que dibuixa una pedra quan es llança amb força a l’aigua, d’un abast cada vegada més gran, el seu contingut camina en un sentit que va des del que és més ample i general a allò que té un caràcter personal i aparentment intransferible. Aquest moviment organitza les dues parts diferenciades de què consta el llibre: la primera està marcada per la mirada grupal i la diacronia; la segona per les experiències vitals –contades en primera persona– d’una dona i d’un home que entregaren bona part de la seua vida, si no tota, a un ideal i a una organització. Les dues seccions es completen recíprocament i estreta: la primera aborda en capítols separats diversos processos i aspectes que són crucials per copsar adequadament les vides dels protagonistes que omplin la segona meitat del llibre; al seu torn, les històries de les seues vides ens permeten entendre de manera més sentida i completa el contingut i l’abast de la militància més esquerrana i radical.


Així, el primer capítol recupera parcialment la memòria perduda de l’esquerra revolucionària, de la qual es presenten successivament tres visions complementàries: els orígens, ideari i trets constitutius de l’extrema esquerra europea; les especificitats i avatars del procés evolutiu dels seus homòlegs espanyols al llarg d’un període que, si més no, abasta des dels anys seixanta del segle passat fins als inicis de l’actual; finalment, la lent antropològica es desplaça per enfocar un dels protagonistes d’aquest estudi, l’MC, que es distingeix de la resta de partits radicals per la seua perllongada pervivència.


El segon capítol analitza l’especificitat d’algunes de les formacions territorials en què es va dissoldre l’MC entre els anys vuitanta i noranta del segle passat, en què és possible distingir fins tres trajectòries distintes: partidista, civicoassociativa i ONG, respectivament representades per tres organitzacions territorials molt diferents que, igual que el misteri de la santíssima trinitat, en són en el fons una. La primera es desenvolupa a Euskadi (l’EMK i la seua successora Zutik); la segona, al País Valencià (Revolta); i la tercera, a Andalusia (Acción Alternativa i la seua successora Acción en Red). Sota aquests contextos i rumbs tan diferents batega tanmateix un estil i una moral comunes a partir de les quals els seus membres se situen en el món i actuen sobre ell.


Tancant la primera part del llibre, el tercer capítol exposa els desenvolupaments i trets del feminisme que comparteixen les dones i els homes del conjunt emecé des dels anys setanta. Es tracta d’un feminisme singular que combina una praxi perseverant i un pensament potent, igual que són potents les dones que el lideren des de l’inici. En el passat partidista del grup, aquest feminisme ajudà a temperar un tarannà esquerp i dur; en el present, la seua vessant aplicada ha propiciat l’entrada de gent jove a les organitzacions del tronc emecé, un saba renovada de la qual estaven molt mancats.


La segona meitat del llibre està íntegrament dedicada a presentar el relat de les històries de vida de Manuel i Cristina, dos membres de la valenciana organització de Revolta i, per tant, anteriorment, militants de l’MC. Aquestes narracions, presidides per la veu dels actors i en les quals s’ha respectat les paraules originals, van precedides per un breu capítol, el quart, que emmarca comparativament aquestes dues històries de fort compromís militant, una part significativa i marcada de les quals va tenir lloc durant el franquisme i el període de transició democràtica. En les vides dels dos protagonistes apareixen impresos a petita escala, intransferible i personal, cadascun dels avatars i canvis del col·lectiu de què formen part. Llegint les paraules de Manuel podem experimentar el vertigen que suposà en un moment central de la seua vida el desclassament i l’entrega total a «la causa», o el fet d’assistir al procés de desballestament de l’MCPV a les comarques del sud valencià. Per una altra banda, com ja he esmentat abans, els seus relats trauen a la llum, ressalten o fins i tot ens permeten acabar de lligar molts dels elements que sovint apareixen dispersos, o de vegades tan sols esbossats, en les anàlisis anteriors. Així, la narració de Cristina Piris, sindicalista del tèxtil i líder de l’organització valenciana, ens permet acabar d’entendre de què estan fets els vímets que uneixen tant la gent de Revolta com la del conjunt emecé. Uns vímets que estan fets d’idees i de relacions i, en el seu cas, amb el feminisme i el nacionalisme amerant-ho tot. El que queda, al final del camí, és un petit grup de gent unida per amistat, per identitat ideològica i per un passat revolucionari i antifranquista.


A tot aquest grup de persones dedique el llibre. Sense la seua complicitat, interès i paciència, el desenvolupament d’aquest treball no haguera estat possible.




1 Nom que empre sovint per designar el bloc d’organitzacions territorials que integraren l’MC en el passat i que ara continuen conformant una unitat particular.


2 La introducció en la recerca de l’esquerra radical portuguesa va tenir una finalitat fonamentalment comparativa. Es tractava de trobar alguna formació portuguesa que, igual que l’MC a Espanya, haguera perdurat mutant. Aquest és el cas de la Uniâo Democrática Popular (UDP), un partit de l’extrema esquerra que després d’un llarg període d’erosió i declivi, aconseguí conformar junt amb altres dues formacions radicals una coalició electoral anomenada Bloco de Esquerda, una organització que compta en l’actualitat amb una estable i reeixida representació parlamentària.


3 Es tracta, con veurem més endavant, de les Jornadas de Página Abierta, rebatejades després com a Jornadas de Pensamiento Crítico.


4 Al llarg d’aquests vuit anys de treball de camp realitze un total de 29 entrevistes en profunditat (11 a València, 7 a Madrid, 9 a Euskadi i 2 a Sevilla), a les quals se sumen dos reculls biogràfics, les característiques dels quals comentaré en la segona part del llibre.


 

I. EL MOVIMENT COMUNISTA I LES TRANSFORMACIONS DE L’EXTREMA ESQUERRA ESPANYOLA


A l’abril del 2005, amb una assistència de més de 700 persones, es va celebrar a la sala Riviera de Madrid una festa que va reunir antics militants del Partit del Treball d’Espanya (PTE) i de la Jove Guàrdia Roja d’Espanya (JGRE). Es complien trenta anys de l’aparició d’aquest partit –encara que la seua existència com a PCE(i) es remunta més enrere– i vint-i-cinc de la seua dissolució. Com a fruit de la trobada, un grup d’exmilitants va fundar l’Associació per la Recuperació de la Memòria Històrica del Partit del Treball d’Espanya i de la Jove Guàrdia Roja d’Espanya, que aviat va posar en marxa la que és ara una ben informada web.1 Un triple objectiu guia aquesta organització sociocultural: recuperar la memòria històrica del desaparegut partit; reivindicar el seu paper en la lluita per la democràcia durant el franquisme i la transició democràtica espanyola; i mantenir en contacte l’antiga militància. I encara se n’afegeix un altre més que enllaça les aspiracions presents amb les que els van animar en el passat: «tenir un paper en les lluites presents i futures per l’emancipació de la humanitat».2 Com va assenyalar una de les organitzadores de l’esdeveniment esmentat, el que posà de manifest el retrobament dels antics militants és que aquests continuaven compartint a hores d’ara «moltes més coses de les es podien imaginar, a més de les expectatives vitals, el convenciment que, com aleshores, un altre món és possible».3 Convé precisar, a més, que els exmilitants del PTE ja s’havien reunit amb anterioritat en altres ciutats espanyoles, encara que aquest va ser possiblement l’acte més multitudinari i sonat de tots.


A Espanya, igual que en altres països europeus, les trobades fraternals d’antics revolucionaris no representen un cas aïllat. A més de l’ocasió esmentada, també tenim notícies que, per la mateixa època –principis del 2005–, es van celebrar fins a tres trobades de persones que en altre temps militaren en la Liga Comunista Revolucionaria (LCR), uns encontres que van aplegar més d’un miler d’extrotskistes a Bilbao, Barcelona i València. Tots són homes i dones que conserven actives en l’actualitat les velles xarxes de militància i afecte, i que estan units a més per un important nexe de comunicació: el que representa la revista Viento Sur, fundada el 1991, poc abans de la dissolució definitiva del partit. Per citar un altre cas, aquesta vegada de l’Europa més pròxima, mencionaré els sopars que des de fa uns anys congreguen mensualment a Lisboa membres de l’antic MRPP (Movimento para a Reorganizaçâo do Partido do Proletariado), una de les organitzacions maoistes de l’extrema esquerra portuguesa que més van sobreeixir pel seu activisme i la seua capacitat d’agitació entre els anys seixanta i setanta del segle passat (Cucó, 2007a).


Tampoc són nous els anhels que ara atrauen les antigues militàncies revolucionàries, on es barregen vells desitjos amb altres de signe novell. Així ocorre, per exemple, amb la mencionada associació d’exmilitants del PTE, que pretén fomentar el desenvolupament d’una ciutadania informada i participativa, i contribuir a l’anàlisi de la situació actual per tal de «buscar un món just, lliure, igualitari, solidari i en pau, on els drets humans tinguen plena efectivitat i garantia». Un missatge semblant és el que difon Viento Sur, que es presenta a si mateixa com una revista política «compromesa amb la lluita contra el capitalisme», té com a referència «un marxisme obert i autocrític» i aspira a ser lloc de trobada dels diferents corrents de l’esquerra alternativa, en especial aquells directament vinculats amb els moviments socials. Uns objectius comparables són els que animen les organitzacions hereves de l’extint Moviment Comunista (MC), en les quals exerceixen una poderosa empremta les fortes xarxes personals que uneixen part de la vella militància i que estan animades –com veurem més endavant– per uns canals estables de comunicació i de trobada periòdica i per uns ideals que miren cap al futur.


Sigles com les del PTE, l’LCR o l’MC i moltes altres que avui ens semblen críptiques i obscures corresponen a partits polítics que, tret de comptades excepcions, han desaparegut fa temps de l’escena política espanyola, deixant normalment una tènue empremta en la memòria històrica de la vida política. Tots s’emmarquen sota els conceptes d’esquerra revolucionària o extrema esquerra, termes que defineixen els grups polítics que, a més d’altres trets que referiré més avant, es distingeixen per presentar una alternativa completa, tancada i global al model de societat dominant. Contrasten així amb els moviments alternatius sorgits a les darreries del segle passat –en els quals freqüentment s’integren vells militants de l’extinta extrema esquerra–, la cosmovisió dels quals no contempla usualment l’oferta d’alternatives globals.


Recuperar parcialment la memòria perduda de l’esquerra revolucionària espanyola és un dels objectius centrals d’aquest capítol, que aspira a respondre interrogants sobre el seu origen, ideari i trets organitzatius, i sobre els avatars del seu procés evolutiu des de mitjan dels seixanta del segle passat fins a principis de l’actual. Seguint el traçat expositiu que plantegen les preguntes plantejades, abordaré successivament dos espais analítics d’ordre distint. El primer pretén mostrar les arrels de l’extrema esquerra europea i els seus principals trets constitutius, que atorguen un inequívoc aire de família a les diverses formacions revolucionàries. Sobre aquest rerefons comú es teixeixen les particularitats que distingeixen l’esquerra radical espanyola, la caracterització i desenvolupaments de la qual s’aborden diacrònicament des dels anys de la seua eclosió fins als del seu declivi (entre mitjan dels seixanta i els vuitanta del passat segle respectivamente). En aquest ordre de coses, després de destacar l’empremta exercida per la dictadura franquista, es presenten sintèticament els processos que envolten l’ascens de la democràcia parlamentària a Espanya i les conseqüències que això ocasiona a les formacions polítiques situades a l’esquerra del PCE. A partir d’aquell moment, en l’horitzó d’aquests grups es perfilen clarament dos camins alternatius: el primer, majoritàriament seguit, els condueix a una extinció silenciosa i quasi vergonyant; el segon, prou menys transitat, té aparences de permanència i continuïtat. Diverses formacions van optar per continuar en actiu, encara que per a fer-ho triaran vies distintes: una els va portar a enrocar-se en la lluita armada, com és el cas del GRAPO o ETA; l’altra ha suposat mantenir-se a costa de grans transformacions, tal com passa amb les organitzacions que avui en dia es reclamen hereves de l’antic MC.


En la segona part del capítol prenc com a fil conductor la particular evolució de l’esmentat partit. Una formació que he seleccionat per la seua llarga pervivència, i que es distingeix sobretot per un tret essencial: haver persistit mutant al llarg de cinquanta anys. La mutació ha tingut lloc a tots els nivells: en els objectius i la concepció del partit, en la ideologia, la praxi i l’estructura organitzativa. Per a fer comprensible aquesta transformació presentaré les característiques i fites més rellevants de cadascuna de les quatre etapes per les que ha travessat l’MC.4 La primera (1966-1977), de formació i creixement, es troba fortament marcada pel franquisme, la clandestinitat i l’exili. La segona és una fase de consolidació i declivi que s’obri amb la legalització com a partit (1978) i es tanca a mitjan dels anys vuitanta amb la celebració del referèndum de l’OTAN (1986). La tercera transcorre entre 1987 i 1994, i és fonamentalment un període de exploració i tanteig, però també de crisi, marcat per dues fites successives: la fusió de l’MC amb l’LCR i la ulterior ruptura entre ambdues formacions, que desapareixen definitivament com a tals. La quarta i darrera etapa (1994-2008) es distingeix per la laboriosa construcció d’una estructura que connecta les organitzacions hereves de l’antic MC i per la preparació paral·lela del traspàs generacional d’un llegat acumulat durant dècades. Una important qüestió subjau en tot aquest llarg i intens procés evolutiu: la qüestió nacional i els nacionalismes perifèrics a Espanya, que afecta temes tan essencials com la forma que adopta l’estructura de l’organització o el grau de centralització/ descentralització dels òrgans directius.


L’EXTREMA ESQUERRA EUROPEA: ORÍGENS I TRETS


Abans de començar crec necessari precisar alguns dels conceptes que defineixen, o millor dit, definiren en el passat, el tipus d’organització que ens ocupa. Es tracta dels termes esquerra radical i esquerra revolucionària, conceptes que solen emprar-se sovint com a sinònims. No obstant això, el primer mostra un caràcter més general i incloent, integra per tant el segon com una categoria o subtipus particular. Com han especificat March i Mudde (2005: 25), els grups d’esquerra radical es distingeixen per la combinació inseparable dels dos termes que integren la seua conceptualització: esquerra i radical. Ser d’esquerres significa fonamentalment identificar la desigualtat econòmica com la base de l’ordre social i polític existent, i situar els drets econòmics i socials col·lectius com a element principal de l’agenda. A més, l’esquerra es distingeix pel seu anticapitalisme i internacionalisme, la qual cosa implica tant un interès per construir una xarxa i una solidaritat internacionals com la consideració que els assumptes nacionals i regionals tenen causes estructurals globals, ja es tracte d’imperialisme o de globalització. Per la seua banda, ser radical suposa el rebuig de l’estructura socioeconòmica, els valors i les pràctiques que subjauen al capitalisme contemporani, i la defensa paral·lela d’unes estructures econòmiques i de poder alternatives. Així entesa, l’esquerra radical integraria tres tipus d’organitzacions distintes: partits polítics (que inclouen tant els comunistes que antany van ser lleials a Moscou com els seus detractors marxistes-leninistes); organitzacions no partidistes (categoria que comprèn tant els vells sindicats obrers com els nous moviments antiglobalització); i les anomenades subcultures de l’esquerra radical (una categoria enormement diversa de contracultures alternatives a la dominant que emergeixen en el si dels nous i dels novíssims moviments socials).5


Entesa com un tipus particular de l’anterior, l’esquerra revolucionària, anomenada també extrema esquerra, agrupa una sèrie d’organitzacions i partits que es formen a mitjan dels anys seixanta del passat segle en oposició a la rígida hegemonia que el Partit Comunista de la Unió Soviètica (PCUS) exercia sobre el moviment comunista internacional i que van trobar en el marxisme-leninisme les fonts revolucionàries de la seua ideologia. La combinació d’ambdós elements, és a dir, especial interès pel marxisme i actitud revolucionària, estarà present en totes les organitzacions d’extrema esquerra, independentment del corrent de pensament en què entronquen el seu naixement (comunisme, catolicisme o nacionalisme). Tots aquests partits i grups van agafar els seus referents en la perifèria del capitalisme, en les tradicions del jacobinisme i l’esquerranisme occidentals, i en l’herència dels corrents i les escoles artístiques d’avantguarda dels anys vint i trenta (García Cotarelo, 1995: 9). Abans de la dècada dels seixanta, l’esquerra revolucionària es va manifestar sobretot en forma de corrents al si dels grans partits d’esquerra; després, aquests corrents tendiren a formalitzar-se i en molts casos van donar lloc a nous partits polítics.


El naixement de l’esquerra revolucionària començà a gestar-se en el XX Congrés del PCUS, celebrat el 1956, en el qual Kruschof va formular una condemna de Stalin alhora que preconitzava una nova política d’amistat amb els Estats Units d’Amèrica, la qual cosa provocà fortes tensions i divergències amb el Partit i govern xinesos, que es manifestaren públicament uns anys més tard, durant la celebració del XXII Congrés el 1961. La desestalinització i la col·laboració amb USA, junt amb la resolució dels partits comunistes europeus d’abandonar el projecte revolucionari i integrar-se en la vida política parlamentària són factors que propicien la conversió dels grups polítics situats a l’esquerra del PC en nous partits no solament allunyats de l’òrbita soviètica, sinó bel·ligerants amb ella. A partir d’aquest moment, els partits comunistes d’obediència soviètica –ja foren de Portugal, França o Espanya– són comunament considerats pels grups de l’extrema esquerra com una espècie de bèstia negra a la qual criticaran sense pietat, alhora que són menystinguts o fins i tot perseguits per aquells. Aquesta mateixa actitud combativa enfront de l’esquerra comunista clàssica tornarà a aflorar durant el Maig del 68 francès; n’és testimoni la coneguda resposta dels joves revolucionaris a una sentència dels polítics conservadors que afirmava que el gauchisme era la malaltia infantil del comunisme: molt al contrari, contestaren aquells joves irats, l’esquerranisme és el remei a la malaltia senil del comunisme.


Tot això ocorria en una dècada, la dels seixanta, marcada per una intensa agitació social i política, en el decurs de la qual van proliferar als EUA uns moviments socials que s’estengueren poc després per tota l’Europa occidental (moviments pels drets civils dels grups marginats i contra la guerra de Vietnam, aparició i ràpida extensió del moviment estudiantil, creació de grups defensors del dret al benestar dels sectors de la població més dèbils, etc.). Simultàniament, sorgiren en altres països nous moviments sociopolítics amb altres característiques i continguts, com les lluites a favor de la independència en les antigues colònies o les primeres protestes en l’Europa de l’Est contra els règims totalitaris. En manifestar el seu malestar i descontentament, aquest ampli conjunt de moviments posava en dubte la legitimitat de l’ordre polític, econòmic i social dels seus respectius contextos, i reivindicava paral·lelament altres formes d’entendre el món.


Els esdeveniments de 1968 culminen aquesta agitada dècada, un any en què tenen lloc, entre altres, l’assassinat de Martin Luther King i de Robert Kennedy, la tràgica primavera de Praga i l’Ofensiva del Tet. El mateix any també s’estenen per nombrosos països (EUA, França, Espanya, Alemanya Occidental, Anglaterra, Itàlia, Bèlgica, Mèxic, Txecoslovàquia, etc.) les revoltes estudiantils, uns disturbis que es traslladen dels campus universitaris als carrers i que tenen la seua màxima expressió en el Maig francès. Fou un moviment radical de classes acomodades que aspirava establir una cultura alternativa amb la incorporació de nous valors (ecològics, feministes i pacifistes) i que enfront de la repudiada vella esquerra, propugnava una Nova Esquerra sense lideratges i plenament democràtica.


Després d’aquest moment, els moviments sembla que s’esgoten i els seus líders manifesten la necessitat de reorganització i aclariment ideològic (Laiz, 1995: 16). A més de precipitar el triomf dels conservadors en els comicis electorals celebrats als distints països occidentals, aquesta crisi afavorirà el sorgiment de dos importants fenòmens. El primer és determinat per l’ascens dels anomenats nous moviments socials, l’estudi del qual ha provocat rius de tinta. El segon ha suscitat, llevat de comptades excepcions, un interès bastant escàs entre les i els científics socials i historiadors; val a dir que els protagonistes d’aquest generalitzat oblit són els grups de l’esquerra revolucionària europea.


L’esmentada necessitat d’aclariment ideològic va propiciar la cerca d’un marc ideològic que conferira sentit a l’existència i acció de la naixent extrema esquerra. Cada grup es llançarà llavors a un pelegrinatge que el feia aproximar-se en poc de temps més a prop de Lenin que de Marx, o potser de Trotsky, Che Guevara, o Mao Tsetung, i a dependre d’algun dels focus emissors d’ideologia revolucionària que operaven en aquell moment a escala internacional: la Xina, Albània, Cuba, el trotskisme i poc més (Del Río, 2001: 36). De les ideologies dels autors referits, les peces de les quals eren matèria de convicció i defenses apassionades, depenia «la construcció de cada identitat col·lectiva, la seua cohesió i delimitació amb els corrents competidors» (Del Río, 2012: 36). No obstant això, i malgrat les diferències que mantenien entre si, les distintes organitzacions de l’extrema esquerra compartien un conjunt de trets comuns relatius tant a la ideologia com a l’estructura organitzativa.


Quatre atributs que emanen directament del pensament de Lenin els distingeixen en el pla ideològic. El primer és evidentment el seu caràcter revolucionari: pretenen la transformació de l’ordre social d’una manera radical i total, la qual cosa suposa destruir l’Estat burgès i imposar la dictadura del proletariat, a fi d’aconseguir l’emancipació de tots els homes en el camí cap al socialisme. El segon és la concepció del partit, considerat com un nucli de revolucionaris professionals que lidera i representa la classe obrera, alhora que promou la seua necessària conscienciació política. El tercer és el seu rebuig de la democràcia burgesa com a fase intermèdia en el camí cap al socialisme. Per a tots aquests partits, la democràcia no suposa l’emancipació de la classe obrera; al contrari, les seues formes d’explotació són més subtils i velades, i resulten més difícils de desemmascarar, raó per la qual el seu progrés resulta perjudicial per a la presa de consciència de les masses. Conseqüentment, la conquesta de la democràcia no constitueix un objectiu ni tan sols secundari en els programes, almenys en les fases inicials. El darrer tret a destacar és el seu antiimperialisme; la teoria de Lenin té una importància cabdal en el «tercermundisme» que caracteritza els partits de l’esquerra revolucionària, un concepte que Laiz (1995: 19) entén com l’afinitat amb les lluites i moviments de caràcter antiimperialista i revolucionari del Tercer Món, en els quals veuen una nova esperança per a la revolució fracassada en occident.


En el pensament dels partits de l’esquerra minoritària i radical trobem també un altre denominador comú: el de l’obrerisme o el proletariat com a ideal. En el seu discurs i en la seua praxi, la classe obrera s’apareix imbuïda d’un paper mític i messiànic: no sols és considerada com el sector més hostil al capitalisme, sinó també com l’eix i motor de tot un sistema d’organitzacions, moviments i lluites socials. No pocs col·lectius esquerrans van creure amb ulls tancats aquesta idea i van portar-la a terme tant en el pla col·lectiu com en el personal. Desclassar-se, proletaritzar-se voluntàriament per a treballar, viure i lluitar com un obrer o una obrera va ser el camí triat –i no poques vegades assignat– per bastants joves militants nascuts en el si de l’odiada burgesia.6


Mao Zedong fou una altra important font d’inspiració de molts d’aquests partits. Seguint Eugenio del Río (2001 i 2005), els textos del qual utilitze profusament en aquest apartat, durant la dècada dels seixanta i principis dels setanta el comunisme xinès va exportar tres grans idees als joves revolucionaris europeus.7 La primera és la denominada «línia de masses», que incloïa normes com la de ser alumnes i mestres al mateix temps, o la resumida en la consigna «de les masses a les masses», que destacava que per a arribar als sectors populars calia partir d’ells mateixos. Aquestes fórmules contenien una important dimensió moral, com la que reflecteix la idea que els revolucionaris no han de situar-se per damunt de la gent comuna sinó, al contrari, han de col·locar-se al seu mateix nivell, o millor, fondre-s’hi i aprendre’n.


La segona idea és la «revolució ideològica», una proclama en pro de l’autotransformació personal de la militància que afirmava que «los revolucionarios deben ser no sólo agentes de la transformación social, sino también objeto de revolucionarización (más aún: la convicción de que lo segundo es condición de lo primero)» (Del Río, 2001: 39).


La tercera se sintetitza en el precepte de la «crítica i autocrítica», que assenyala que els errors han de ser denunciats amb fermesa, és més, els que els han comès, els han de reconèixer sense reserves. «Atrevir-se a pensar, atrevir-se a criticar» fou una consigna llançada per una part del Partit i dels òrgans governamentals xinesos amb la finalitat que les masses posaren en la picota els seus enemics i que, en la pràctica, era un mètode eficaç i terrible per a desqualificar, humiliar i privar de poder els adversaris. Com destaca en primera persona l’esmentat autor (Del Río, 2001: 39):




en la experiencia que yo conocí más directamente, bajo las invocaciones a la revolucionarización ideológica o tras la fórmula de la crítica y la autocrítica se produjeron hechos ambivalentes, con facetas positivas y negativas íntimamente entrelazadas. Alentaron una tensión ideológica llena de vitalidad y energía, pero empapada de un colectivismo asfixiante y contraria a una saludable autonomía individual. Para la doctrina china... era preciso servirse del arma de la lucha ideológica activa, lo que llevaba a un rigor excesivo en el tratamiento de las discrepancias.




De la mateixa manera, el pensament de Lev Trotski també va influir poderosament en l’ideari i l’acció política d’algunes d’aquestes formacions esquerranes, orientant-les amb les seues reflexions sobre la revolució permanent, la necessitat de restablir la democràcia soviètica i la democràcia dintre del partit comunista i de formar un «front obrer únic» com a forma d’aliança dels partits de la classe obrera dels diferents països (Laiz, 1995: 91).


Finalment, el model organitzatiu que adopten els partits de l’esquerra revolucionària es distingeix per la combinació de tres característiques.8 Primer, són organitzacions que es construeixen a partir del pensament de Lenin, que entén el partit com una arma de conscienciació i de lluita. La revolució proletària només podrà triomfar si és dirigida pel partit d’avantguarda del proletariat, integrat pels elements més revolucionaris d’aquest. En conseqüència, a la condició de partit de classe sumen la de partit d’elit; el problema és que tots els partits de l’esquerra radical es consideraven, o aspiraven a convertir-se, en «el partit dels revolucionaris». Segon, tenen una estructura amb articulació forta i centralitzada, l’anomenat «centralisme democràtic», l’aplicació del qual combinen amb una rigorosa disciplina en l’aplicació de les decisions. Tercer i últim, el «compromís total» i la plena dedicació a la causa dels seus membres.


En resum, les propostes i revoltes que sacsegen el panorama sociopolític europeu i nord-americà durant els anys seixanta i setanta del segle passat sorgeixen de la suma del descontentament acumulat i de les noves formes d’acció col·lectiva que havien anat solidificant-se lentament. Empraven un discurs molt radical, qüestionaven sense excepció la legitimitat de l’ordre capitalista, reivindicaven altres formes d’entendre el món i s’erigien alhora en alternativa al model vigent. Una fracció del descontentament es vehicularà a través dels anomenats nous moviments socials, enormement crítics amb el model de societat que s’havia imposat en el món occidental després de la Segona Guerra Mundial. En seran signes d’identitat l’antiautoritarisme; la crítica a la societat de consum, del risc i del control; l’ús del simbolisme i de la desobediència civil en els seus repertoris d’acció, i l’aposta per una forta autonomia dels individus i dels col·lectius en els seus processos de protesta (Calle, 2005: 24-27). L’altra part del descontentament s’articularà a l’entorn de la traïció de l’ideal revolucionari perpetrat pel PCUS, la qual donarà lloc a la formació de diverses agrupacions d’extrema esquerra. En contrast amb els nous moviments socials, aquestes organitzacions es distingiran sobretot per una ideologia tancada i fortament capgirada cap a l’interior, i per una estructura marcadament jerarquitzada en què l’individu se supedita en benefici de tot allò col·lectiu i comunitari, uns trets que s’accentuaran de manera extrema en els contextos en què impera una fèrria dictadura d’agre sabor feixista, com ocorre a Portugal i Espanya.


L’ESQUERRA REVOLUCIONÀRIA A ESPANYA


Les condicions de clandestinitat en què es mou l’extrema esquerra espanyola accentuen encara més els trets distintius de l’adhesió i la militància suara esmentats. Per a apropar-nos a aquella situació utilitzaré les vivències d’una antiga líder de l’MC d’Euskadi que va iniciar el seu compromís militant el 1970. En la narració de les seues vivències assenyala que «la conciencia antifranquista podía ser amplia, pero el compromiso era excepcional», un vincle que en el seu cas es mantindrà al llarg de vint-i-dos anys. Dels temps d’activisme clandestí destaca, d’una banda, un compromís que l’absorbeix per complet, que ompli tota la seua vida i totes les hores. «No había ni lunes, ni domingos, ni día, ni noche», l’entrega –afirma– era total. També ressalta les tremendes ruptures familiars a què donen lloc aquestes trajectòries vitals que ella mateixa, situada en el present, qualifica de suïcides. Els pares viuen en un estat de temor permanent, no saben res dels fills o de les filles, que només veuen dues o tres vegades l’any. Són temps d’entrega i desarrelament, de risc, repressió i por. Prompte aquesta jove militant arriba a llocs de responsabilitat. Entre les seus comeses està la de fer «pases de frontera»: tots els mesos va a França i torna amb els clixés de propaganda clandestins amagats a la panxa; amb ells s’editaran després els pamflets per a les fàbriques. En un d’aquests viatges clandestins, quan canvia de vagó per a travessar a peu la frontera, els clixés li cauen a terra. Està aterrida, però no sap per què el policia no ho veu, tal vegada li han cridat i s’ha distret, la nostra protagonista no ho sap, només recorda que s’ajup, arreplega els clixés i se’ls torna a amagar sota el jersei. «Pase, pase», diu el policia, i ella continua avançant lentament. Va ser «tremendo, tremendo», recorda.9


Un altre líder de la mateixa formació política, reflexionant des del present, perfila alguns trets importants del radicalisme d’aquells joves revolucionaris entre els quals es trobava ell mateix. Destaca la gran generositat i l’elevat grau de compromís de molts d’aquests joves, unes qualitats que connecta amb un fort sentit col·lectiu (Del Río, 2012: 43-44):




en estos grupos se unían los buenos sentimientos solidarios, el igualitarismo y, en el caso español, la oposición a la dictadura franquista, con una concepción colectivista-organicista de los sujetos de la acción política. Los seres humanos individuales eran relegados en nombre de las grandes colectividades (clase, pueblo, nación), prevalecientes sobre las personas concretas que las integran [...] El antiindividualismo de izquierda de la época, que ha seguido existiendo hasta el presente, no sólo era contrario al egoísmo, sino que, a la vez, desconsideraba los derechos y las libertades individuales, y al individuo.




La clandestinitat va marcar profundament els modes d’acció d’aquestes formacions polítiques, i va contribuir també a modelar-ne l’estructura organitzativa. Una clara convicció planava sobre el conjunt: la necessitat d’una revolució violenta. A l’ombra d’aquesta convicció, la lluita antifranquista esdevenia sinònim de lluita revolucionària. El que ocorre amb l’MC il·lustra a la perfecció l’estat de coses esmentat, perquè en la dècada que va de la segona meitat dels seixanta a la primera dels setanta, els seus dirigents consideren que:




el franquismo no caerá por evolución sino por choque muy duro, ¿no?, lo cual implica una acción violenta, ¿eh? Estábamos más bien en la idea de la lucha armada duradera, y nosotros íbamos preparándonos en esa idea. Una de las necesidades previas era tener una estructura organizativa suficientemente resistente frente a la represión. (Entrevista a E. R., Madrid, 2004)




La clandestinitat, la repressió i l’aïllament també afavoreixen la creació del «mite de les realitats llunyanes». La imatge que tenien els militants de l’extrema esquerra maoista o proalbanesa de la revolució xinesa o del model comunista d’Albània ocultava i deformava les realitats a què feia referència. Però com destaca Eugenio del Río (2001), més que la veracitat de la versió oficial d’allò que succeïa a la Xina o Albània, el que comptava era la potència de les imatges i narracions a l’hora de construir els respectius corrents a occident. A Espanya el mite del maoisme va durar en general poc; no obstant això, l’empremta del que podem anomenar «maoisme a l’europea» hi va romandre en algun cas, com en el de l’MC, on va persistir en la seua manera de ser i d’estar, i en el seu èmfasi en els valors i la moral. Així mateix, més enllà de les fronteres grupals, la consideració maoista d’aquest partit va perdurar durant prou de temps, igual que ha perdurat el qualificatiu amb què eren anomenats els militants: «els xinos».


A més d’aquest substrat comú d’ideologia i estructura organitzativa marcats per la clandestinitat i el context repressiu, també hi ha altres importants elements de diferenciació entre els grups de l’extrema esquerra espanyola i europea. La comparació dels casos portuguès i espanyol ens permet ressaltar per contrast algunes de les característiques específiques d’ambdues esquerres, les quals, a més del veïnat geogràfic, comparteixen també l’aclaparador impacte de sengles dictadures fèrries: mentre que les formacions portugueses es distingeixen per la lluita contra el colonialisme i l’escassesa dels contactes amb l’exterior, les espanyoles destaquen, al contrari, per les freqüents relacions amb Europa i per l’impacte de les reivindicacions dels nacionalismes perifèrics.


En efecte, l’esquerra revolucionària espanyola va mantenir durant el franquisme forts vincles amb el món exterior i, quasi sense excepció, tots els grups i organitzacions reconeixen estar fortament influenciats pel moviment del Maig francès. Aquest és el cas de l’MC que, per raons tàctiques, mantenia el màxim nucli dirigent a l’exili parisenc, de manera que pel que fa a aquest partit polític les influències de la Nova Esquerra europea pareixen assegurades. Quelcom de semblant passa amb tres de les organitzacions «ml» (marxista-leninista) existents, sorgides d’altres tantes escissions del PCE: totes es funden sense excepció fora d’Espanya, adopten tesis proxineses, mantenen militants dins i fora de la frontera i, en alguns casos, estableixen estretes relacions amb altres partits marxistes-leninistes i amb les ambaixades xineses d’Europa. Finalment, pel que fa als partits trotskistes cal dir que un dels seus trets distintius ha estat el de cultivar de manera significativa les relacions internacionals. Com a conseqüència de la importància que aquest corrent polític atorga a l’internacionalisme proletari i a la realització de la revolució socialista mundial, els trotskistes s’han dotat d’una solida organització internacional que coordina les activitats dels diferents partits i grups nacionals, alhora que vehicula i manté l’esperit leninista.


És evident, per altra banda, que en els anys seixanta i setanta, Espanya, al contrari que Portugal, no posseïa gairebé colònies, però sí que tenia, en canvi, un altre element que ha distingit la seua vida social, cultural i política: els moviments nacionalistes, que s’expandeixen amb renovada força durant el tardofranquisme i que d’una manera més o menys superficial o profunda, exerciran la seua empremta sobre l’esquerra que es desenvolupa a Espanya en aquests anys, ja es tracte de l’esquerra clàssica o la revolucionària, de tall espanyolista o, al contrari, decantada pels nacionalismes perifèrics. Amb més o menys esforç, amb majors o menors tensions i resistències internes, els distints grups de l’esquerra defensaran de manera genèrica el dret d’autodeterminació dels pobles i incorporaran, amb tebiesa o amb passió, la noció del nacionalisme d’esquerres.


Aquest particular context permet entendre els variats orígens de l’extrema esquerra espanyola, que sorgeix de les ruptures esdevingudes en tres corrents de pensament distints: el nacionalisme, el comunisme i el catolicisme (vegeu gràfic 1.1). La procedència nacionalista és especialment notable en els contextos basc i català, on sorgeixen distintes formacions que aposten per l’anomenat nacionalisme revolucionari.10 A Euskadi, tals organitzacions tenen com a punt de partida les escissions del PNB –els membres de les quals s’incorporen al grup EKIN (1952-1959) – i d’ETA en els seus primers anys, en especial entre 1966 i 1970. Precisament, de les dissensions d’aquesta última formació durant la primera part de la V Assemblea sorgiran ETA-Berri (ETA-Nova)11 i Komunistak, organitzacions antecedents de l’MC. Més tard, el 1970, en el transcurs de la VI Assemblea d’ETA es produirà una nova ruptura entre la fracció que apostava per un nacionalisme revolucionari, que pren el nom d’ETA-V, i una altra que acabarà evolucionant cap al trotskisme i la fusió amb l’LCR (Caussa, 2011). A Catalunya naix, al final de la dècada dels seixanta, el Partit Socialista d’Alliberament Nacional (PSAN), sorgit d’una ruptura del Front Nacional de Catalunya; uns anys més tard el PSAN donarà origen a dues noves formacions: el Moviment de Defensa de la Terra (1984) i Catalunya Lliure (1989) (Caussa, 2011).


D’altra banda, la primera de les formacions de l’esquerra radical sorgides de ruptures amb el PCE és el PCE(ml) (Partit Comunista d’Espanya, marxista-leninista), que es desenrotlla entre 1964 i 1967 amb una orientació que primer fou proxinesa i més tard proalbanesa; d’aquest grup sorgirà el PC(ml) i la seua organització armada, el FRAP (Front Revolucionari Antifeixista i Patriòtic) (1971-1976). Pocs anys després apareix l’Organització de Marxistes Leninistes Espanyols (OMLE), vigent entre 1968-1971, de la qual eixirà el Partit Comunista d’Espanya (reconstituït) (PCE(r)) i la seua organització armada, els Grups de Resistència Antifeixista Primer d’Octubre (GRAPO) (1972-1979). Segons Martí Caussa (2011), les ruptures que després tindrien més pes dintre de l’esquerra revolucionària van sorgir a Catalunya a partir del grup Unitat (1967), formació que va donar successivament origen a Bandera Roja (1968) i al Partit Comunista d’Espanya (internacional) (PCE(i)) (1967-1971). Aquest darrer, d’orientació maoista, donarà pas al Partit del Treball d’Espanya (PTE) (1972-1979), que es converteix en PT el 1979 i després es fusiona amb l’ORT.


Finalment, entre les formacions amb arrels catòliques destaca l’Associació Sindical de Treballadors (AST) (1964-1969), un sindicat d’origen catòlic del qual s’escindeix la mencionada organització d’orientació maoista ORT (1970-1979). D’altra banda, després de la desintegració el 1969 del Front d’Alliberament Popular (FLP), grup constituït en la primavera de 1958 per iniciativa d’alguns catòlics d’esquerra, alguns dels seus membres que s’havien aproximat a les anàlisis de Trotski i d’altres marxistes heterodoxos, funden el grup Comunisme (1969-1971), que al seu torn crearà l’LCR (1971-1991), primer partit trotskista creat a Espanya.


GRÀFIC 1.1
Orígens i evolució de l’esquerra revolucionària a Espanya


[image: ]


En definitiva, les condicions de repressió, clandestinitat i aïllament propis de la dictadura franquista afinen els perfils dels distints grups de l’esquerra revolucionària espanyola, que per aquesta època manté forts paral·lelismes amb els seus homònims portuguesos (Cucó, 2007a). També hi exerceixen la seua empremta altres processos específics que travessen i commouen la societat, en especial l’auge dels nacionalismes perifèrics. Situats en l’antesala de la lluita final, els partits de l’esquerra radical es converteixen en mons hermètics que agrupen gent que fa de la militància una qüestió vital. En el seu interior s’encoratgen els posicionaments messiànics i les actituds heroiques, l’entrega total a la causa i la disciplina fèrria. Al esmentats trets s’afegeix, com destaca Caussa (2011: 51),




un elevado grado de activismo, generalmente acompañado de izquierdismo (acciones radicales de pequeños grupos) y de sectarismo, manifestado particularmente en la creación de organizaciones obreras de cada partido... y en la reticencia a la unidad de acción con otros partidos; (y una escasa) capacidad para integrar las diferencias internas, lo cual dio lugar a muchas escisiones.




ELS SETANTA I MÉS ENLLÀ: ENTRE LA DESAPARICIÓ I EL CANVI ACCELERAT


A mitjan de la dècada dels setanta, amb només dos anys de diferència, desapareixen del mapa polític els dos últims règims dictatorials que persistien a Europa: el salazarisme i el franquisme. Aquest canvi substantiu que afecta per igual Portugal i Espanya sorgeix tanmateix com a resultat de dos processos radicalment distints: a Portugal, la caiguda del salazarisme és fruit d’una revolució, la «revolució dels clavells» d’abril de 1974; a Espanya, el canvi de règim és resultat d’un procés gradual conegut com a «transició democràtica».12 En ambdós processos es troben plenament implicats els partits de l’esquerra revolucionària; significativament, també en ambdós l’establiment de la democràcia ocasionarà la crisi i el ràpid declivi d’aquest tipus de formacions polítiques.


Segons Consuelo Laiz (1995), al principi de 1974 els partits de l’extrema esquerra espanyola ja havien culminat el seu procés de formació, i entraven en un període breu però intens (1974-1976) en què preval l’elaboració de programes i propostes referents per al final de la dictadura. Són anys de forta producció teòrica, en què les línies polítiques de moltes d’aquestes organitzacions experimenten una evolució cap a la participació, encara que de forma ambigua i diversa. Lluiten contra la dictadura participant en boicots, vagues i actes de protesta política, però al mateix temps intervenen en els organismes unitaris de l’oposició democràtica i en les campanyes i processos electorals. Aquesta és la direcció que prenen partits com l’MC, el PTE, l’ORT i l’LCR. Altres formacions, en canvi, evolucionen en sentit contrari, cap a una major oposició al sistema polític expressada amb el recurs a la violència, com és el cas d’alguns partits marxistes-leninistes que desenvolupen organitzacions armades (el FRAP, els GRAPO i ETA).
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