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Antes, comparticionegnportantes

Antes de empezar a caminar por el territorio de las
palabras, territorio de lucha y disputa de sentidos,
sentires y significados para nosotras como feministas
comunitarias hoy antipatriarcales, compartimos con
ustedes la memoria de esta netasd urgente de
descolonizar el feminismo.

No venimos del feminismo, sino de la lucha en la
calle contra el patriarcado, nos organizamos en la
masacre del gas el ano 2003 en El Alto y La Paz
frente a las balas de militares, francotiradores y
marines comandados por el entonces presidente
Gonzalo Sanchez de Lozada, presidente gringo
genocida que nos mando a matar a las indias, indios,
empobrecidos, porque para ellos nuestra vidas no
valen. Frente a las balas militares entendimos el
patriarcado  capitalia racista  colonialista
explotador, y lejos de las balas militares, en las casas
frente a nuestros companeros que nos violentan y
también nos matan, entendimos lo estructural de la
violencia; el patriarcado disciplinador, ahi
seguramente el feminismo euéntrico, heredero de

la revolucion francesa no alcanzaba.

El feminismo no se estudia, se hace. Nos definimos
feministas para enfrentar el patriarcado de las calles,
los gobiernos y las casas, decidimos llamarnos asi
porque entendimos que la lucha no esdgica sino
politica, no todas las mujeres quieren acabar con el
patriarcado, Yy las feministas asumen la
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responsabilidad de hacerlo, después nos enteramos
gque no todos los feminismos luchan contra el
patriarcado, pero eso fue después.

La lucha se hace dis el cuerpo, no desdeslbbros

ni la teoria, eso puedportar pero no moviliza, las
opresiones si, la rabia digna como decia la hermana
Betty Carifio si, asi que fuimos construyendo un
feminismo que nos sirviera, desde estos nuestros
cuerpos, desde estderritorios del Abya Yala, un
feminismo til para nuestras luchas, un feminismo
gue plantea la comunidad como forma de vida de la
humanidad como parte de la naturaleza, la
comunidad como autorganizacion y
autodeterminacion.

El feminismo europeo seguroasirve para Europa,
pero en Abya Yala no alcanza el feminismo
eurocéntrico y reproduce complicidades racistas y
coloniales con el sistema, finalmente las luchas de las
feministas en Europa y Estado Unidas respondian a
SUS cuerpos Yy opresiones que obviamen
entendiendo el hecho colonial de 1492, la invasion,
genocidio y violacion sistematica de nuestras
abuelas, entendiendo el entronque patriarcal, no son
las mismas opresiones que viven nuestros cuerpos.

No es una competencia, no se trata de deslegitimar
los aportes que han hecho, se trata de reconocer que
responden a otros cuerpos, a otras realidades y a otras
memoaorias, Si en su memoria esta Simon de Beauvoir,
en la nuestra esta Bartolina Sisa, ho queremos que
nos impongan una memoria feminista, cada cual



tiene sus abuelas, venimos de las luchas de los
pueblos no de la academia, eso no mas es.

Descolonizar el feminismo o los feminismos es
comprender, nombrar y caracterizar el patriarcado
gque vivimos en estos territorios las mujeres
originarias, negras, eraprecidas, desobedientes con
la imposicion heterosexual, comprenderlo para
acabarlo.

Las luchas no son propiedad privada, las palabras
tampoco, el feminismo no nacio en Francia, nacio y
nacera en todo territorio donde enfrentemos el
sistema patriarcal de uarte, las palabras no se
privatizan, los sentidos se construyen y se disputan,
eso también es autonomia, eso es descolonizar
nuestros cuerpos y nuestros pensamientos, por eso
nombramos y ponemos en palabras escritas esta
lucha.

Adriana












DESCOLONIZAR LA MEMORIA
DESCOLONIZAR EL FEMINISMO

No se trata de hablar de la descolonizacion,
se trata de descolonizar

Lo que presentamos en este texto, no es un manual de
como descolonizala memoria, no se trata de decir
como se descoloniza, sino de hacerlo, de descolonizar
el feminismo, sus planteamientos tedricos y la
legitimacion de solo una parte de sus luchas y de sus
luchadoras. Esta es una necesidad ineludible del
feminismocomunitan como ejercicio de su autonomia
epistemoldgica e historica, recuperar la memoria
descolonizandola, denunciando sus lecturas vy
clasificaciones arbitrarias, que plantean un feminismo
de primera y otro de segunda, relacion en la que ellas
tienen que ensengrnosotras tenemos que aprender, y
ARevolucionar o. A est o, Nnos
nuestra propia lectura, que por supuesto no las
invisibiliza, pero si las cuestiona.

Presentamos entonces una suerte de recuento de las
historias de las luchas de las nmagy los feminismos,
para descolonizar la memoaoria, sin intencion de hacer
una cronologia y mas bien denunciando las
clasificaciones existentes como las olas del feminismo
0 las que giran en torno a la modernidad eurocéntrica y
egoceéntrica, presentamos paosicionamiento politico
reafirmando que no hay historia universal tampoco del
feminismo, que hay que descolonizar la temporalidad,
gue no somos hijas de la ilustracion, no gueremos un
feminismo con apellido o adjetivado sino con
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propuesta, no planteamagualdad, ni diferencia, sino

la comunidad, recogiendo nuestra memoria de Ameérica
Latina y el Caribe y principalmente la memoria de
comunidad Mujeres Creando comunidad, que nos
permite construir la propuesta del
feminismocomunitario y reconocer que ha habithay
feminismos sistémicos y feminismos anti sistémicos es
decir feminismos que buscan un lugar en el sistema de
opresiones y otros que luchan contra éste.

Maya: No hay historia universal, tampoco en el
feminismo

¢,Qué es pues lo universal? Para los filosofos griegos lo
universal era lo opuesto a lo individual o particular,

pero no solo se opone a lo particular o a lo diferente sino
que lo anula y pretende superarlo, planteando asi un
conocimiento, unas teorias uargales, que
supuestamente se deben cumplir y acatar, unos valores

y una ética universal, una especie de absolutismo, de un
todo, que refleja también el triunfo de la razon sobre la
naturaleza. Lo universal se propone como una estrategia

de dominacion y donizacion de los cuerpos y las
mentes, pues esta hecho a medida de gquienes detentan
el poder |, | os valores uni v
y fraternidado de | a Revol u
y los derechos por ejemplo son a medida del hombre
blancoy burgués y por tanto no aplicables a las mujeres,

ni siguiera a las blancas y burguesas como ellos, y
menos aun a las indias e indios de AbyaYala que ni
siquiera eran considerados humanos y ni por si acaso
ciudadanos.Lo universal entonces es uno y no es
neutroes una estrategia de colonizacion.
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Que mejor ejemplo que la escuela, donde hemos
aprendido afno tras ano la historia universal, que es la
historia de Europa y Estados Unidos, y que nos ha
hecho pensar que somos un pueblo sin historia o con
una menosmportante, asi se crea la idea de desarrollo
republicano, la idea de modernizacion, que hasta hoy
persiste en algunos sectores que quieren ser a la imagen
de | os pa2?2ses autodenomi nad
las y los académicos que creen que hay quearak en

el norte, porque el sur sera siempre el sur. No hay pues
una historia universal, lo que hay es una imposicion de
datos y significados desde una hegemonia del
pensamiento,hay que pensar entonces en clave
pluriversal ¢no?

Las <c| asi fciicaal ceisoon edse |fi offeimi n
hechas sobre todo por académicas y hay que reconocer
gue una cosa es estudiar el feminismo y otra es ser
feminista. Esta organizacion de la informacion, que
aparentemente puede tener un fin pedagogico o
didactico es en si wgjercicio de poder, acaso no es una
arbitrariedad colonial y colonizadora del feminismo
eurooccidental reclamarse, duefias de la raiz del
feminismo, duefias de los origenes, decir que es el hijo
I ni siquiera la hijade la ilustracion y la Revolucion
Francesa e ir ordenando desde ahi las luchas de las
mujeres, que calzan en su parametro, esa es una
pretension universalista.

Una de estas clasificaciones es la que hace Amelia
Valcarcel (Valcarcel, 2004) de las tres etapas u olas del
feminismo como filosofiaolitica y como practica, la
primera ola corresponde @rinismo llustrado, abarca
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desde sus origenes en la ilustracion hasta la Revolucion
Francesa, siglo XVIII y parte del XIX para la
cronologia Europea, la segunda ola denominada del
feminismo liberalsufragista que va desde el manifiesto
de Seneca Falls (1848) hasta el fin de la Segunda Guerra
Mundial, y la tercera ola gue comienza con las
manifestaciones principalmente estudiantiles en
Francia (1968), y que segun Valcarcel seguimos
viviendo ahora en diglo XXI.

Las tematicas o0 principales exigencias que
caracterizaron cada ola, Valcarcel las resume asi:

Reconocimiento de la igualdad de
Ira. Ola F. L :
lustrado inteligencia
Reivindicacion de la educacion
2da. Ola F. :
syl Acceso a todos los niveles de
sufragista educacion, las profesiones y el vot
3ra. Ola E. Derec;ho,:,.cwlles, c_l(;erzcholaf,f
Contemporane reproductivos, paridad politica,
o papel de las mujeres en la
globalizacion

Fuente:VALCARCEL Amelia ¢Qué es y qué retos plariteaieismo? 2004: pag. 4.

En cada una de estas olas, clasificacion que ha sido
asumida por varias feministas, se van identificando
hitos, declaraciones, planteamientos que visibilizan a
feministas europeas, francesas, inglesas, Italianas,
alemanas, como &l feminismo o la lucha contra el
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patriarcado solo se hubiera dado en ese lado del mundo.
El movimiento sufragista en América Latiiambién

blanco y burgués por supuestas feministas en el
movimiento obrero o en la lucha contra las dictaduras,
sonathiobds© que no entran en |
entrar las luchas anticoloniales de nuestras abuelas
indigenas originarias hechas desde nuestros pueblos y
la comunidad.

Y a esas luchas queremos referirnos, para reafirmar que
no hay historia universal,ug@ nadie dice cuando y
donde comienza la historia sino que hay historias, y
vamos a recuperar este tiempo que para algunas
académicas es parte de un feminismo incipiente,
Intuitivo, tal vez elemental, feminismo clase B, que no
las refleja porque no cabe dns parametros del
Averdaderoo feminismo. Por
capitalismo transnacional extractivista el territorio hoy
llamado Bolivia no tiene mar, nuestro feminismo no
tiene olas, nos construimos desde la tierra que nos
sostiene y nos alimenta.

0 De la persecucion de las herejias a la caza de
brujas

Hacia mediados del 1200s Guillermine de Bohemia,
decia que la redencion de Cristo no habia alcanzado a la
mujer, y que Eva aun no habia sido salvada. Cre6 una
iglesia de mujeres a la que asistiagjeres tanto del
pueblo como burguesas o aristOcratas. La secta fue
denunciada por la Inquisicion a comienzos del siglo
XIV. Contrariamente a lo que las mujeres esperaban de
la Reforma Protestante como posibilidad de cambio,
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ésta termino reforzando la andad de los patriarcas,

sin embargo, existieron grupos radicales como los
cuaqueros, en Inglaterra y Pennsylvania (EEUU) donde

las mujeres eran Predicadoras, interpretaban la palabra

y Dios se expresaba a través de ellas, este fue uno de los
detonantes gra que fueran perseguidas por la
Inquisicion. Se acusoO a las mujeres de pactar con el
demonio y se hizo de la demonologia una ciencia que
construia la imagen del demonio sobre el cuerpo de la
mujer, y se transito rapidamerte la persecucion de la
hereja a la caza de brujas, y la mujer se convirtio en la
figura de lo herejeLa acumulacion primitiva requirio

Al a transformaci - n del C UE
trabajo y el sometimiento de las mujeres para la
reproduccion  de la fuerza de  trabajo.
Fundamentalm&e, requirio la destruccion del poder de

las mujeres que, tanto en Europa como en América, se

| ogr - por medi o del exter
(Federici, 2010: pag.90)

Esta claro que esta lucha y resistencia de las mujeres
ante un sistema social, politigpecondémico que las
oprimia y sancionaba sus  conocimientos,
cuestionamientos y saberes con la muerte, en la propia
Europa, no esta incluida en las ola del feminismo, y no
son consideradas feministas, seguramente porque no
escribieron sus reivindicacioné®nte a los hombres,
porque el hombre no era el modelo universal a igualar,
pero fundamentalmente porque el hombre no era el
enemigo principal.

0 Extirpacion de idolatrias y resistencia de
nuestras abuelas
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La caza de brujas llego tambien a AbyaYala, ebn
nombr e de Aextirpaci - n de
1990: 146155) planteada para profundizar el saqueo y
la colonizacion, se acusaba a hombres y mujeres, pero
las mujeres eran perseguidas no solo por practicar la
brujeria, sino por ser las lideres mipales en la
realizacion de practicas ancestrales de sus pueblos,
denominadas ritos de adoracion idolatrica. En ese
mismo tiempo de caceria emergid el movimiento
TaquiOncoy, integrado principalmente por mujeres que
Iniciaban un proceso de resistencia gt y politica,
principalmente en los territorios de Bolivia y Peru, ante
la colonizacidon materializada, no solo en los tributos
gue debian pagar, el trabajo forzado en las minas y los
campos de cultivo, sino también en la imposicion del
cristianismo y dein dios castigador.

Desde una lectura occidental y machista se asume al
Taqui Oncoy traducido como |
(Mesa, 2012: 116) como un movimiento de caracter
religioso desde el cual los indios convocaban a realizar
una nueva alianza comus dioses locales, las wacas,

para que éstos, revividos, le den la vuelta al mundo y
destruyan a los espafoles enviandoles enfermedades e
Inundaciones a sus ciudades. Asi interpretan a un
movimiento en el que se articulaba un posicionamiento
politico, queconvocaba a la resistencia reafirmando su
rel aci - n con | as wacas, r
abor2geneso, gue son | 0os <ce
luna, los animales, es decir son materialidades,
simbologias y no espiritus, con las que, existe una
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relacionde respeto y agradecimiento de los pueblos,
porque es de ahi que proviene la vida y es alli tambiéen
donde la vida va.

Las mujeres, llamadas sacerdotisas por la historia
universal, yatiris o sabedoras para nosotras, eran
quienes reafirmaban las practicascestrales como
forma de resistencia, el agradecimiento a la
Pachamama, dar de comer a las wacas, practicas que
realizaban en lugares casi inaccesibles, cerca de las
mont afas o apachet as. Est a
subversivaso(Si | vhicieronl quet |
mujeres como Catalina Guacayllano o Francisca
Guacaquillay fueran perseguidas por los extirpadores
de idolatrias, siendo el castigo el exilio en los obrajes,
gue eran centros de produccion de telas, tejidos y otros
productos.En un intento deesperado por mantener la
cultura que las ligaba con otra forma de vida, nuestras
abuelas se refugiaron en las alturas conformando
comunidades autbnomas de mujerespmo relatan los
cronistas, sociedades solo de mujeres que resistian a la
colonia, pastadn sus rebafios y se defendian entre si
ante las autoridades, algunos cronistas mencionan
suicidios de mujeres indigenas como forma de
resistencia e infanticidios, mataban a sus hijos varones,
probablemente para que no crecieran en ese mundo o
para gue noueran enviados al trabajo en las minas de
donde no volverian.

Para evitar una lectura romantica de la resistencia de
nuestra ancestras, vale la pena preguntarnos por qué las
mujeres fueron protagonistas de lo que I18ierblatt
denomina el sub mundo de las idolatri&sdverblatt,
1990: 149).Si bien hay cronistas que relatan gue las

mujeres realizaban los rituales antes de la invasion
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espanola, fue también el pacto
desigual entre hombres, hombres
espanoles los invasores y hontore
indigenas invadidos que las llevo a
este sub mundo, pues los hombres
autoridades indigenas, como los curacas ocuparon un
lugar en la estructura del poder colonial, un espacio en
lo publico, del cual las mujeres fueron relegadas para
quedarenlaclandesni dad de | os #dAr i
desigual es parte deintronque patriarcal categoria
planteada por el feminismo comunitario, que
abordamos mas adelante

Sin warmi kuty
no hay pacha kuty
FCA

Estas resistencias, tampoco son nombradas por la
historia universal del feminismo, que hemos venido
cuestionando, y no se trata por supuesto de incluirlas
segun parametros europeos, sino de descolonizar la
memoria de las luchas de las mujeres. Las lughas
resistencias de nuestras abuelas fueron anti sistémicas
anticoloniales, hechas desde sus saberes y desde la
comunidad, no desde el individualismo burgués liberal.
Entonces la raiz ilustrada del feminismo, que reclaman

| as c¢clasificaciones hist . r|
no es la nuestra, porque nosotragtipes de la
comunidad.

Paya. Descolonizar la temporalidad

DECIME, DADA
csfns*r EL ANO
QUE VIENE 2

m:no MAFALDA. .
ELANO ouanlaNe N O VA A
cosAs SOESEDICE OuE /) Ex ST 4 EL ARG
\VIENENY LUEGS NG QUE VIENE?/.

SVOS LO
VISTEP
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Cuando hablamos de descolonizar la temporalidad
estamos denunciando que existe una temporalidad
coloni al , una concepci - -n A
gue se impone como un hecho colonizagkmurrente

gue nos arrebata la memoria y nos fija en el futuro. Esta
mirada lineal de tiempo incorpora en si la idea de
evolucion y del progreso, de pasar de peor a mejor, de
Involucionados a evolucionados, de incivilizados a
civilizados, de sub desarrallas a desarrollados, una
carrer a por | a Aevol uci - n
dominacion.

O Mirar con ojos de otro tiempo

Esta mismaconcepcion lineal se refleja en la historia
nde | a humani dado, donde
iIndigenas, linealidad que tiene yparadigma: la
modernidad, y se plantea lo pre moderno como
primitivo o arcaico y lo moderno como superador,
desde esta mirada colonial se lee la historia de Europa
y Estados Unidos como Unica, asumiendo por ejemplo
que la historia de nuestros pueblos enyaYala
comienza en 1492, como si realmente nos hubieran
Ndescubiertoo y antes de e
Tampoco hayhistorias paralelas, no existiamos en
paralelo, los pueblos de AbyaYala no construimos
nuestra historia en referencia a la eurooccalent
aunque a partir del hecho colonial de 1492 nos hayan
Impuesto como modelo deseable. Hablamos de
temporalidades en si, tiempos y luclhas se hacen en

SuU propio contexto historico y desde su propia
concepcion del tiempo.
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Para nuestros pueblos, pripaimente aymara vy
guechua, el tiempo es circular, Timpuxajutirisariwa: el
tiempo siempre viene y va, es constante, asi como el
circulo que no tiene punto de partida ni meta, no hay
principio ni fin, todo es energia en movimiento. Por eso
nuestras abuelas gbuelos nos dicen que hay que
caminar mirando al pasado porque el pasado esta
adelante, lo puedes ver, y el futuro esta detras, no lo
conoces no lo puedes ver. Esta otra concepcion del
tiempo es asumida como una logica mitica e
Incivilizada ligada a la naraleza de los pueblos
primitivos, que después es superada con la razon, la
ilustracion y el relo;j.

Nosotras, desde el feminismocomunitario creemos que
hay que descolonizar la temporalidad, hablamos de
mirar con 0jos que miran también en otro tiempo, que
recuperan el tiempo de nuestras abuelas y sus luchas en
comunidad, un tiempo que no se ha ido que circula, para
construir nuestro tiempo de esperanza, de vivir bien en
comunidad.

0 No somos hijas de la ilustracion

En el feminismo occidental también senteesta lectura
lineal, evolucionista, donde el discurso de las unas
supera/ evoluciona al de las otras, esto se refleja en las
clasificaciones que se han hecho de su historia, ya
hablamos de las tres olas. Otro ejemplo es la
clasificacion de Ana de MiguéDe Miguel, 2002: 217),

gue toma como eje la modernidad, es decir la
modernidad commomento superador, algo asi como la
mayoria de edad del feminismo, donde triunfa la logica
de la razon y la ilustracion, pero no olvidemos que
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t ambi ®n At r irializadioa yebcapitalismo.n d u s
Asi, ella habla de un feminismo pre moderno donde
sitYa | as obras de Chiri st.]
de las damas ( Fr anci a, 1405) , €
denuncia la violacion y la misoginia. Un feminismo
moderno, hijo de ldustracion donde el debate central

es la igualdad de los sexos y un feminismo
contemporaneo 0 neofeminismo. Pero queremos
detenernos en esos principios ilustrados del feminismo
para tomar posicion.

Las raices ilustradas del feminismo hacen referencia
fundamentalmente a la Revolucion Francesa, donde las
mujeres redactaron losuadernos de queja@/arela,
2005: 31) planteando su derecho a la educacion, al
trabajo, al voto, a la proteccion de sus irdese
personales y econdmicos dentro del matrimonio,
plantean que sea abolida la prostitucion y los malos
tratos dentro del matrimonio, sin embargo, estos
planteamientos no son considerados y en agosto de
1789 la Asamblea Nacional proclama la Declaracion de
los Derechos del Hombre y del ciudadano, dejando
fuera no solo literalmente sino materialmente a las
mujeres. Frente a esto, dos afios mas tarde Olimpia de
Gouges publica I®eclaracion de los derechos de la
Mujer y ciudadaniaestableciendo que la mujercea
libre y permanece igual al hombre en derechos, habla
de la libertad, la propiedad, la seguridad y la resistencia
a la opresion como derechos naturales e
iImprescriptibles. Un aino después Mary Wollstonecratft
publica laVindicacion de los derechos de la jdu
donde menciona que la humanidad, hombres y mujeres,
debieran educarse siguiendo el mismo modelo para que
las mujeres se conviertan en ciudadanas ilustradas,
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libres y capaces de ganar su propia subsistencia e
Independientes de los hombres.

En estos teos encontramos coincidencias recurrentes,
propias del contexto, de la clase desde la cual las
mujeres hablaban, pero mas bien propias del
pensamiento ilustrado individualista burgués, subyacen
en algunos feminismos hasta hoy: ciudadania, derechos
y propiedad privada, planteadas como reivindicaciones
0 mas bien concesiones para ser incluidas en una
revolucion hecha a medida de los hombres blancos y
burgueses, donde se proclama a la razén y la humanidad
sobre la naturaleza, ese es el origen ilustrado yaliber
del feminismo que nosotras, desde el proceso de cambio
revolucionario en Bolivia y el feminismocomunitario
negamos.

Por eso, desde nuestra temporalidad, recuperamos las
luchas de nuestras abuelas, Manuela Condori, Isabel
Wallpa, Tomasina Silvestre, tkira Katari, Bartolina
Sisa, Gregoria Apaza y muchas otras que encabezaron
los levantamientos indigenas anticoloniales en 1781,
ocho afnos antes de la Revolucion Francesa, ellas
lucharon como mujeres y como comunarias, no por la
razon ni la igualacion com$ hombres, sino por el
respeto a la vida, lo que paradodjicamente les costo la
muerte; torturadas, colgadas Yy descuartizadas.
Lucharon contra el feudalismo colonial y contra el
despojo, desmantelamiento de su vida cotidiana y su
tiempo. Recogiendo esa memag mirando con los 0jos

de los tiempos de nuestras abuelas, como
feministascomunitarias reafirmamosno somos
llustradas, ni modernas, ni ciudadanas, no queremos

el llamado progreso, ni el desarrollo, queremos
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acabar con el patriarcado capitalista, neoberal y
colonial jQueremos la comunidad!

0 Nadie nos regal6 el voto: sufragismo y
feminismo

Esta descolonizacion de la memoria, no pretende
descalificar las luchas de las mujeres occidentales, sino
visibilizar desde gqué concepciones y desde qué clase se
hicieron. EI movimiento sufragista buscaba reformas
liberales, no era una lucha contra el capitalismo ni
contra el patriarcado, buscaba la igualacion entre
Ai gual eso 0 sea hombr es
burguesas, pero creemos importante mencionarlas,
porque lahistoria ha invisibilizado estas luchas, para
hacernos creer después, que el voto es una concesion de
los hombres que han monopolizado este juego de la
democracia. No ha habido ninguna concesion, nadie nos
ha regalado el voto a las mujeres, fue una cotayjeis

la que se ha puesto el cuerpo y la vida

El movimiento sufragista en Estados Unidos estuvo
vinculado al movimiento abolicionista, y en esta
articulacion fueron importantes los aportes de
Sojourner Truth, activista afroamericana contra la
esclavitudy por los derechos de la mujer, los de
Lucretia Mott y Elizabeth Candy Stanton que
convocaron a la Convencion de los derechos de la
Mujer en julio de 1848 donde se redacto la Declaracion
de Seneca Falls o Declaracion de Sentimientos en la que
hablan sobrel derecho al voto, igualdad entre hombres
y mujeres dada por el creador y sobre la importancia de
derribar el monopolio de los pulpitos, para que la mujer
participe equitativamente en los diferentes oficios,
profesiones yhegocios (Miyares, 1999: 135). HB66
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se otorgaba el derecho a voto a los hombres esclavos
liberados y se negaba este derecho a las mujeres que
recien pudieron votar en 1920.

En Europa, el movimiento sufragista inglés fue una
especie de vanguardia, en 1866 se creo la Union Social
y Politica de las Mujeres e intentaron obtener su
derecho a voto a traves de proyectos de ley que fueron
negada, frente a esto se dividieron en una corriente que
optaba por la ruta de las leyes y otra radical que paso a
la accion directa, rompiendo ventanales, incendiando
Iglesias 'y comercios, mujeres como Emmeline
Pankhurst fueron encarceladas e hicieron proldaga
huelgas de hambre. En 1917 se aprobo el voto para
mujeres mayores de I~
afnos, y recien en 1928 pa

mujeres mayores de z
igual que los hombres

No me siento ni como un
soldado ni como un prisionero
y, sin embargo, soy ambas

COSa

, . . Emmeline Pankhurst, 1913
En Amerlca Latlna y e Movimiento Sufragista Britanico

Caribe la lucha de la

mujeres por el voto

comenzd a mediados del 1800, liderado pwijeres
burguesas y de clase media, y por militantes socialistas.
El movimiento sufragista latinoamericano, tenia
articulaciones tanto regionales como con sufragistas,
europeas y norteamericanas. Las acciones en cada pais
fueron distintas, a través de ogectos de ley,
manifestaciones y denuncias. En Chile, un grupo de
muj eres vot - Nnde factoo en
1876, y después el Movimiento pro Emancipacion de la
Mujer Chilena (MEMCH) exigi6 la autonomia frente a

los partidos. En Argentina fue puortante la
conformacion del Partido Feminista Nacional,
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Integrado por Alfonsina Storni y Julieta Lanteri, en
México el segundo Congreso Feminista de Yucatan
realizado en 1916 plateo la lucha por el voto y la
ciudadania, en Colombia, las mujeres partiapaen

las elecciones de 1957 pudiendo elegir y ser elegidas
baj o | a consigna: ANO Vot ¢
concienci ao. La aprobaci - n
fue lenta, en algunos paises se tuvo que sostener la lucha
por mas de cincuenta afnos. El prirpais en aprobar el
derecho de las mujeres a votar y ser elegidas fue
Ecuador en 1924, antes que en Francia y poco después
qgue Inglaterra, y el dltimo fue Paraguay en 1961.

El movimiento sufragista tanto en Ameérica Latina y el
Caribe como en Europa Estados Unidos significo
definiciones para las feministas, pues este movimiento
era reformista y no anticapitalista o anticolonial. En
Bolivia la Federacion Obrera Femenina conformada en
1927 con una posicion anarquista se mantuvo al margen
de las luchasqr el voto, en México la feminista radical
Ana Belén Gutiérrez y la comunista Concha Michel
publicaron en 1936 fdLa repb¥
gue era una equivocacion reivindicar el voto y la
igualdad con los hombres. En Europa las socialistas
denuncianal sufragismo como una reivindicacion de
burguesas. Sin embargo, las acciones para conseguir
este derecho, propiciaron indirectamente espacios de
debate y disidencia que aportaron al discurso y practicas
feministas, se discuti0 sobre la reglamentacion del
trabajo en el hogar, la patria potestad, el derecho al
aborto. Stella Browne, comunista inglesa, planteo las
diferenciaciones entre placer sexual y procreacion con
una consigna hist - -rica: n |
(Vitale, 2008: 43).
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Kimsa: Las adjetvaciones de los feminismos

Desde que me acerqué al feminismo y desde mis
Intuiciones senti que algo andaba mal en el mundo, en
mi barrio, en mi familia; que las nifas trabajabamos
mientras los nifios jugaban, que siendo jovenes
pensabamos en casarnos \etemjos mientras nuestros
compaferos hablaban de ir a la universidad, desde esas
resistencias que tenia mi cuerpo a someterse a lo que
deb?2a hacer como Amujercit e
una explicacion y una salida posible, la rebeldia y la
Insubordina®n a eso que después me entere que se
llamaba patriarcado. Siendo parte de la construccion del
feminismocomunitario que propone como proyecto
politico, como forma de vidaLa comunidad,
empezamos con una ruptura epistémica con el
feminismo eurooccidentaldel que hemos venido
hablando, en la buUsqueda por nombrarnos desde
nuestros propios cuerpos de mujeres aymaras,
iIndigenas, lesbianas, empobrecidas, sin renunciar al
feminismo como forma de lucha y como construccion
de pensamiento anti patriarcal, eso hegd a redefinir

el feminismo y el patriarcado. En ese camino una
pregunta recurrente, una pregunta que siempre volvia
era: ¢ por qué feminismo viene siempre con apellido o
adjetivo? Feminismo socialista, feminismo anarquista,
feminismo  marxista. Intentando respondernos
surgieron estas reflexiones sobre las adjetivaciones de
los feminismos que planteamos, cuestionando pero
rescatando a la vez, los aportes que hicieron las
feministas desde ese lugar que escogieron para tomar la
palabra.
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0 Un adjetivo de izquerda

No hay nada mas parecido a un machista de
derecha
gue un machista de izquierda

El adjetivo es una palabra que califica al nombre, que le
da una cualidad, entonces si hablamos de feminismo
socialista o marxista, estamos hablando de un
feminismo adjetivado, como un feminismo con
apellido, lo grave es que el apellido que llevamos es el
del padre, el duefio de los hijos y las hijas, o el del
marido, es una filiacion patriarcal, entonces la pregunta
es ¢,por que los feminismos deciden ponerse un adjetivo

o un apellido? Nos referimos en particular a los que han
tomado un apellido de izquierdalos que han decidido
Inscribir su lucha contra la opresion a las mujeres en un
proyecto politico, 0 en un campo teodrico construido
fundamentalmente por hombres y sobre esquemas
patriarcales, y podemos encontrar varias explicaciones.
Primero que lo hacepara legitimar sus propuestas,
porque en el contexto del movimiento obrero de
principios del 1900 y aun hoy, el socialismo o el
mar Xxi smo son Nincuestionabl
Nns2 es cuestionable, o0 porgl
feministas al poneesun apellido de izquierda se hacian

m§ s pasabl es. Tambi ®n por
Izquierda era el deber revolucionario y cuestionar la
izquierda o0 sus propuestas desde fuera, podia ser
considerado contreevolucionario, peor si venia de las
mujeres.
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Tal vez la explicacion mas cercana sea, que realmente
la lucha de clases era 0 es lo mas importante para estos
feminismos y las opresiones gue vivimos las mujeres
son solo una consecuencia de las principales y por tanto
Nno son prioritarias. Aunque cuestionab@asta misma
posicion en sus compaifieros de movimiento o de
partido, finalmente también parecen coincidir con ellos,
entonces parten de la lucha de clases para entender la
subordinacion de las mujeres, y no desde sus cuerpos
para entender la lucha de claskscribirse dentro de

las ideologias de izquierda significo para el feminismo
convertirse en un proyecto subsidiario del socialismo,
del anarquismo o del liberalismo.

Convertirse en accesorio, un asunto secundario de la
revolucion. Adjetivarse desdeilajuierda, fue tomar un
apel l i do Areconoci doo pero
apellido del padre o del marido, por eso se habla de
noviazgos, matrimonios y divorcios del feminismo con
ideologias que aungque sean de izquierda, son
patriarcales igualmente. Con twd todo, en esa su
opcion hay feministas que han ido construyendo
categorias, conceptos y practicas que han nutrido la
comprension sobre la dominacion patriarcal.

En el feminismo socialista, como parte del socialismo
utopico, encontramos a Flora Tristgne en su obra
Unién Obrera (1843) denuncia el estado de esclavitud
en que vive la mitad de la humanidad (las mujeres)
logrado con la complicidad de la ley, la ciencia, la
religion y la sociedad, que han contribuido a hacer de la
mujer unaraza inferior, ignorante y oprimida (Tristan,
1977:. 117), anos después cuando el socialismo toma
una orientacion marxist#@\lejandra Kollontai propone

la necesidad de un codigo de la moral sexual (Ruiz,
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2011: 15)’ hecho en | Ni el sindicalismo ni el socialismo nos
lucha de la clase obrel  g4varan de nuestros sufrimientos. Es

para generar nueve necesario continuar el combate
relaciones entre lo feminista al 1l ado Y
sexos, mas perfectas Héléne Brion, Feminista socialista (1882 -1962)
felices. Para su

companeros, |

Acuesti -n femeninao no er a

gue acabando con la propiedad privada se acabaria con

la opresion a la mujer automaticamente, creian ademas
gue el feminismara burgués y las distraia de la lucha

de clases, muchos se oponian al aborto o a que las
mujeres trabajen. Las feministas socialistas
denunciar on | a Adobl e jori
mujeres, la explotacion laboral y el trabajo no
remunerado llamado doni&®, de reproduccion vy
cuidado de | os hijos, pero
j ornada revolucionari ao de
capitalismo y dentro el partido contra sus compafneros
machistas que no pretendian cuestionar los privilegios
gue les daba el parcado

En la misma époceministas anarquistas corismnma
Goldman , senalaban desde el anarquisdesde la
libertad como principio que las mujeres no eran
mercancia sexual, que debian insubordinarse ante el
estado, la familia y la iglesia, que tenian que vencer la
ideologia tradicional en su interior, eflze la primera

en ensefar el uso de lasticonceptivos en publico
(1915), igualmentdéNelly Rousselreafirmaba que las
mujeres son duenas de su cuerpos, proponia la
maternidad consciente y la huelga de vientres (1920)

El feminismo marxista, se profundizdesde 1970
dentro del mismo socialismo pero cuestionando la
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explicacion mecanica

que habia dad Para que la mujer llegue a su
inicialmente sobre |z verdadera emancipacion debe dejar
C

i ., de lado las ridiculas nociones de que
subordinacion  de la ser amada, estar comprometida y

mujeres. Recupera |e ser madre, es sinénimo de estar
categorias y herramient: esclavizada o
del marXismO paré Emma Goldman (1869 1940)
enriquecer su analisic
frente a las lecturas dogicas de Marx o Engels
comienzan a ver como se relacionaban las opresiones
de raza, clase y género. Sheila Rowbotham dice en su
| 1 bro AMuj eres, resistenci e
necesario tener en cuenta tanto las relaciones sociales
de produccion @mo las de reproduccion en cualquier
teoria revolucionaria, Zillah Eunsenstein considera que
una comprension separada del capitalismo y del
patriarcado no puede abarcar el problema de la opresion
de las mujeres (1980).
El feminismo materiadta utiliza el meéetodo del
materialismo historico y dialéctico para su analisis, y
sefala que las mujeres son una clase social antagonica
a la clase de los varones. Las feministas materialistas
francesas dicen que no so6lo el género no es natural, sino
gue también el sexo es una construccion social e
historica con la cual el patriarcado cosifica y se apropia
de las mujeres, entre ellas esta Monica Witting que
analiza también la heterosexualidad como herramienta
del patriarcado Yy $esdecii, ene
las mujeres que, al igual que las esclav@scimarron@s,
huyen de las relaciones de apropiacion que las atan a
SuUs am@s, no son mujereso
porque han escapado de la dominacion de su clase.
Desde estas ideas se plantea mmarsal mujer que no
existe, hay mujeres negras, indigenas, racializadas,
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discriminadas y explotadas por mujeres blancas,
burguesas, entonces no podriamos ser, ni somos todas
parte de una misma clase ¢no?

También se han hecho otras adjetivaciones al
feminismo, no so6lo desde o hacia la izquierda, como el
feminismo liberal y el feminismo radicadtl feminismo
liberal define la situacion de las mujeres como una
desigualdad, no habla de explotacion ni de opresion
porque no cuestiona el sistema capitalista tograal,
propone mas bien reformarlo con leyes y mayor
participacion de lamujeres en lo publico a traveés de la
democracia. Betty Friedan en su libro Mistica de la
Femi nidad di ce: Al o asfi xi e
leyendo esto desde la clase maiii#aio, lo cual convoco

a muchas mujeres, pero era insuficiente para explicar su
subordinacion en profundidad.

El feminismo radical surge en los afos 70s,
cuestionando el feminismo liberal y siendo parte de una
nueva izquierda, tendencia ctanque despuésompe,

para proponer la autonomia de las mujeres como
estrategia de lucha. Desde el feminismo radical
norteamericano, Kate Millet y Shulamit Firestone,
aportaron conceptos como género, casta sexual y
patriarcado, analizaron las relaciones de poder en la
fami | 1 a y sexuali dad, Y, a
pol 2ticoo, l ni cl aron gr upaos
multitudinarias, centros de ayuda Yy autoayuda,
experiencias de salud y ginecologia no patriarcales,
planteaban la no jerarquia en sus organizaciones.
Utilizaron herramientas del marxismo, el psicoanalisis

y el anticolonialismo para construir una propuesta
tedrica y practica del feminismo, partiendo de la

autonomia. Aunque fueron cuestionadas como
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naturalistas o esencialistas, iniciaron un debate desde la
sexualidad gue reposiciono los debates feministas, fue
por supuesto una adjetivacion diferente.

0 Una teoria incompleta

Por el uso de adjetivos o apellidos, parece que el
feminismo se asume como una teoria 0 una propuesta
gue tiene que completar a otras nadsplias 0 mas
abarcadoras o que tiene que completarse con ellas.
Ambos caminos son tramposos porque atentan contra la
autonomia del feminismo como teoria y proyecto
politico, y contra la autonomia de las mujeres y de las
feministas en su organizacion ydiacion ¢Acaso el
feminismo no puede explicar por si solo las opresiones?
no solo de las mujeres, sino las de los hombres, las
wawas Y la naturaleza, ¢,por qué tiene que apelar a otras
teorias? Una de las razones para pensar que el
feminismo occidental, esna teoria incompleta es que

lo hayan reducido a la lucha de las mujeres contra las
opresiones que ejercen los hombres sobre ellas, es decir
pensar el feminismo para acabar con las relaciones de
géenero, que a la vez reduce el patriarcado también al
géeneropero las mujeres no solo vivimos esta opresion,
sino también la de raza, sexo, clase y otras.

Frente a estos reduccionismos Yy adjetivaciones,
claramente desde otros cuerpos, colores de piel,
memoria, y como profundo acto de descolonizacion, en
el feminismocomunitario hemos re conceptualizado el
feminismo y la categoria de patriarcado construyendo
unateoria socialque no necesita ser complementada ni
es complemento de otra, es una teoria en si que explica
el sistema de opresiones que vive la humanidéal vy
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naturaleza, y formula una propuesta: la comunidad,
como proyecto politico, como horizonte de
posibilidades, como utopia que se construye, y por eso

Su enunciacion es desde la  propuesta,
feminismocomunitario, una sola palabra porgue la
comunidad no es @nteoria o0 una ideologia, la
comuni dad simple o compl ej s

Pusi: NI igualdad, ni diferencia: comunidad

En los afios 80 las corrientes feministas que hemos
mencionado parecen concretar de forma mas clara dos
claves de la ilustraciono individual y lo dicotomico;

la razon frente a la naturaleza, el bien frente al mal.
Formas del pensar, propio del pensamiento europeo y
norteamericano, tan enraizado en el binarismo, en la
idea del cielo frente al infierno. Asi surgen extrainas y
casi indigestas combinaciones entre el feminismo
socialista, liberal y radical para afianzarse en dos
tendencias, la bipolaridad de la igualdad y la diferencia,
en medio de la aparicion de teorias post estructuralistas
y postmodernas. Un tiempo de debates vy
confronaciones entre feministas en la tipica logica
masculina del planteamiento superador, cateos vy
pulsetas entre tedricas, mas gque lucha contra el sistema,
tampoco luchas desde el cuerpo, en las casas y en las
calles, como en alguna medida habia sucedido en los
afnos anteriores. Se priorizd la academia y las
conferencias mundiales sobre la mujer, realizadas por
los organismos internacionales, es decir por los
organismos del sistema, como espacios legitimos para
el debate, esto era una clara penetracion del
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/Y DEL SIGNQO DEL ZODIACO SE
! OLVIDARCN,CLARO/AHORA RESULTA
| QUE UN CUALQUIERA NACIDO EN LEO
| SE CREERA IGUAL A QUIENES VIMOS
LA LUZ EN ARIES!;JHA//SEPAN
QUE ESODE LA IGUALDAD NQ ESTA MAL,
PIRO HAY iQUAIDADES £ IGUALDADES/

neoliberalismo en el feminismo
eurooccidental y en el
feminismo de América Latinay

el Caribe, Imposible de
entender si no caemos en
cuenta que, las feministas
seguian siendo blancas,
bur guesas, ANl etr
habian decidido abrogarse la
autoridad para hablar iepresentar a las mujeres del
mundo, tomando la palabra de las indigenas, negras y
bl ancas empobreci das s
Atercermundi staso, par a
Instituciones del poder patriarcal, neoliberal, capitalista

y colonial, sin destruid, suplantando y asumiendo la
representacion de todas las mujeres, o sea hablando en
vez de nosotras.

El feminismo de la igualdad posiciona a la individua
mujer como igual frente al individuo hombre, en un
esquema liberal de derechos monopolizado por los
hombres, critican ese sistema de poder patriarcal en el
gue quieren ser incluidas, sistema gue tiene al hombre
como imagen y medida de humanidad. Feministas de la
igualdad como Amelia Valcarcel, espafola, plantean el
Aderecho al mal 0), dcWar tag8sr ¢ e |
politicos, publicos, ser presidentas, ensefiar en la
universidad o poder manejar un taxi son los indicadores
de Nl a emancipaci -n de | a 1
la diferencia se incluye una gama de posiciones, que
rescatan la auto identifacion, la confianza entre
mujeres, las relaciones lésbicas fuera de la norma
heterosexual. Carla Lonzi, italiana, con su texto
Escupamos sobre Hegel, afirma que la igualdad es solo

29



un principio juridico por el cual, el colonizador sigue
condicionando alaonizado (Lonzi, 1977:41), que

la opresion femenina es algo que el capitalismo ha
heredado no creado. Victoria Sendon (Sendon, 2000)
espafol a, sostiene que no
uni ver sal sino Alas mujere
Las feminista de la libreria de Milan el afno 1996
anunciaron el final del patriarcado, pues el desarrollo,
el progreso econdémico y de la ciencia, segun ellas, han
contribuido a que las existencias femeninas dejen de ser
un destino, las mujeres deciden sobre sus @studi
responsabilidades y fertilidad, se construye una
feminidad no materna, y las oposiciones politicas de
l zqui erda y derecha han si
pol 2tica es | a pol2tica de
Aunque parece un juego de palabras, el centro del
debate fe, con sus matices, iguales o diferentes a los
hombres, y esto se asumi0O como una matriz
clasificatoria de los feminismos, entonces:. eres del
feminismo de la igualdad o del de la diferencia, no hay
otra posibilidad. Para otras, como las de la libreria de
Milan ni siquiera vale la pena ser ya feminista porque el
patriarcado ha muerto y no hay contra qué luchar, idea
gue solo podian plantear mujeres burguesas y blancas,
gue no ven como se articulan las opresiones de raza y
clase y no so6lo la de género, pueslas viven en sus
cuerpos. Desde el feminismo comunitario cuestionamos
la vision individualista de estos feminismos Yy
principalmente el juego que le han hecho al sistema,
contribuyendo a lo que se llamé después la tecnocracia
de género o la equidad de gém que ha despolitizado

no solo el concepto denuncia de género sino el
feminismo, institucionalizandolo, convirtiendolo en
politicas publicas (de estados patriarcales) o en
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Nnestudi os feministaso ( de
coloniales).

Recuperando Isabiduria de nuestro pueblo, de nuestras
ancestras que han luchado por otro mundo, sin
explotacion, sin violencia, desde el
feminismocomunitario no gueremos pensarnos las
mujeres frente a los hombres sino pensarnos mujeres y
hombres con relacion a la comdad, denunciando y
luchando contra el machismo y el patriarcado. Una
comunidad donde se reconozcan las diferencias y no se
disfrace con eéstas los privilegios, una comunidad que
no parte de los derechos, sino del respeto vy
responsabilidad con la vida.

Phisga: ¢ Otro/otros feminismos?

Sélo se vive una vez -que yo sepa, de . Vale la pena hacse
momento- y nada interesa tanto como | | pregunta C',hay

hacer de esta vida (tal como estan las otro/otros
cosas) un acto de r ..
Victoria Sendén: 2000 femlnlsmOS?
Feminista de la diferencia ¢, DeSde d(')nde se
nombran?

Evidentemente las
corrientes de las que hablaremos se alejan del
feminismo ilustrado, eurooccidental, anglosajon pero
mientras mas se alejan parece que mas se acercan y se
danlamanopoige son Areconoci dos
en sus academias y en sus instituciones, a pesar de
cuestionar el pensamiento dicotdmico caen en |o
mismo, pareciera no ser posible una ruptura epistémica
y ante esto se sumergen en un lenguaje poco accesible,

la literaura, el arte, el pensamiento pos, la no identidad,
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el cortocircuito, teorizaciones en las que se repite su tan
curiosa necesidad de adjetivar al feminismo, de
Inscribirse en otras teorias o paradigmas, de hacer del
feminismo un complemento.

Posicionarse esde la subalternidad es aceptar una
jerarquia, es aceptar ser subalternas y hablar desde ahi.
Como feministascomunitarias hacemos practica de la
autonomia epistéemica, y desde ahi planteamos el
feminismocomunitario como teoria social que explica
la articuacion de las opresiones pero que
fundamentalmente tiene una propuesta, un proyecto,
nos saca de la desesperanza en la que nos metio el
neoliberalismo y nos permite construir nuestro suefo de
comunidad, donde las identidades son categorias
politicas y metodlogicas de articulacion y no de
descripcion, esencialismo y aceptacion de la
subordinacion, porque sabemos que los planteamientos
tedricos y las resistencias sin un proyecto, sin plantear
otra forma de vida y de relaciones, se hacen funcionales
al sistema

O Adscripciones desde la subalternidad

El feminismo negro cuestiona al feminismo liberal,
burgu®s, Dblanco y heterosexX
como un sujeto universal del feminismo sin mirar las
diferencias entre mujeres, esta corriente habla de-la

mujer, la que no es vista, la negada, la mujer negra. Su
analisis desde la subalternidad incluye los ejes de raza

y género y afirma la propia experiencia como punto de
partida para nombrarse Yy construir su historia
escapando a los conceptos impuestodgppacademia y

el poder blanco, todo esto hace que se comience a hablar
del Aotroo feminismo. EI fe
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la conciencia o autoconciencia de las mujeres negras, en
su auto identificacion, un mecanismo de lucha contra la
dominacion sexia pero también contra el racismo que
comparten con sus hermanos negros. Frente al
monopolio de las luchas del feminismo blanco
recuperan las luchas de sus hermanas como la
OguUmuniwanyi («Guerra de las Mujeres») del pueblo
igbo en Nigeria dada en 1929 ¢@nel colonialismo
brits8nico. Proponen el fAsi s
de hermandad entre mujeres. En 1975, el Coledio

Rio Combahee formado poleministas negras y
lesbianas publicé su Declaracion de combate contra la
opresion que viven las mugs de color, afirmando que

la politica mas profunda y potencialmente la mas
radical surge directamente de la propia identidad. Audre
Lorde,poetafeministanegra ylesbianaen los afos 80s
convocaba a las mujeres y hombres negros a la
autodefinici-n como parte
definimos a nosotros mismos, otros nos definiran en
beneficio suyo y en detri me
15), tambien Patricia Hill Collins dice que hay que salir
de las logicas del discurso de la dominacion (Jabardo,
2012: 99), que es central la autoidentificacion de las
mujeres negras, su punto de vistdreosu opresion,
habla de wuna matriz de dominacion y de la
Interseccionalidad como un espacio donde su cruzan
varios ejes o formas de opresion: raza, género, Sexo,
clase. El feminismo negro se posiciono desde diferentes
lugares y lenguajes, las tedricaequarecian haberse
encerrado en la academia y el pensamiento de las
mujeres negras trabajadoras que se difundian a traves
del blues, expresion musical de resistencia que desafia
al patriarcado negandose a ser mujeres victimas y
convocando a la libertad yalexploracion de la
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sexualidad, como lo hac! |as herramientas del amo, nunca
Peetie Wheststraw en s desmontan | a c:
canciones. También ¢ Femmist;ﬁs;fafjfgé
habla de una segunda c

del feminismo negro, que

critica el esencialismo y la centralidad del racismo en
este pensamiento, definiendose desde las teorias de la
Diaspora y los estudios culturales donde aportan las
feministas negras de Inglaterra que se acercan a las
teorias postcoloniales, que hacen referencia a relaciones
coloniales de dominacion tanto en los paises
colonizados como en los paises colonizadoresdabr
poblaciones migrantes

En 1981 la Asociacion Nacional de Estudios sobre las
mujeres (NWSA) convoco a la Tercera Conferencia

Anual AnLaes Mueeponden a l
(Connecticut, EEUU), donde
tercermundi stao desde el an

blanco, evidenciando las mudultiples opresiones que
viven las mujeres

de CO|OI‘, negras Cuando vives en la frontera la gente
migrantes, camina a través tuyo, el viento roba tu
chicanas. asiatica: voz, eres una burra, buey, un chivo

expiatorio, anunciadora de una nueva

se hala tambien raza, mitad y mitad  dtanto mujer como

del femlnlsmp de hombre, ninguno 8 un nuevo género;
color, feminismo Gloria Anzaldua, feminista chicana: 1987
de las fronteras

feminismo

postcolonial. Se trata de acabar con la identidad unica,
proponen las diferentes diferencias, y tienen como ejes
de analisis: racismo, colonialismo, género vy
postcolonialismo, conviendose en corrientes de

elaboracion teorica, literaria y artistica sobre los
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feminismos, lejos de la accion cotidiana, las grandes
movilizaciones o la accion directa que en el pasado
hicieron del feminismo un movimiento social. Otra vez

la academia y Iaeduccion del poder se apoderaba de
feministas que antagonicas al feminismo blanco
parecian meterse en una proceso de blangueamiento,
una casi rebeldia funcional y despolitizante, porque se
rompe con las identidades como posibilidad de
articulacion, los coceptos y uso del lenguaje es dificil
de entender para las mujeres empobrecidas, migrantes
(también de color) pero que tenian que resolver en lo
cotidiano su convivencia con el machismo, racismo vy
explotacion, sin mas elucubraciones.

En medio de estod e bat es: sobre el
identidades multiples o sobre el fin de las identidades,
se hace visible el feminismo chicano, que es parte del
movimiento chicano, hijas e hijos de gente mexicana
nacidos en EEUU e inferiorizados por la cultura
dominang, ya sea por su color, idioma o espiritualidad.
El feminismo chicano enuncia sus opresiones
afirmandose en el color de su piel: eres prieta como
nosotras o0 guera como las otras. Gloria Anzaldua,
lesbiana chicana, propone una nueva cultura mestiza
donde secruzan las fronteras de las tres culturas de las
gue procede: la blanca, la mexicana y la india, un
construirse fuera de los dogmas como acto de
liberacion, y Chela Sandoval, habla de la conciencia
positiva y el uso de la tecnologia para generar
resisten@ desde las oprimidas en un orden global
transnacional (Hooks, Brah: 2004)

0 Despolitizaciones pos
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En medi o de | as Nadj eti vaci
poscolonial, posestructuralista, posmoderno, el debate
se inclina por acabar con el cuerpo de las mujeres como
territorio de lucha, pues dicen que el sujeto del
feminismo, las mujeres, es una ilusion nmasmenos
como que las mujeres ya no existimos. Las identidades
se asumen descriptivas mas que politicas proponiendo
las no identidades, la articulacion de un movimiento
antipatriarcal ya no seria posible y para alguna ya no es
Importante. En estas pretensss teodricas aparece la
teoria queer, una de sus pensadoras Judith Butler
propone transgredir el género a través de la opcion
sexual, producir cuerpos no coherentes, un cuerpo
hembra con género masculino, un cuerpo macho con
géenero femenino, estas trarsgpnes y la multiplicidad
de géneros que se creen supuestamente haran un
cortocircuito en la sociedad y la transformaran, como si
una lesbiana al masculinizarse dejara de vivir las
opresiones por ser mujer y asi se acabaria con el
patriarcado, siendo gues el cuerpo de las mujeres el
territorio donde opera el patriarcado para la opresion de
las humanidad y la naturaleza.

0 El riesgo de repetir la historia

El ecofeminismo o0 feminismo ambientalista, es
consi der ado dentro de ol as
eurocci dent al es C O Mo una |
moder naso, desde una mirad:
del llamado tercer mundo que luchan en defensa de sus
territorios 'y recursos contra los capitales

! Gender Trouble, New York, Routledge, 1990.
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transnacionales, son denominadas ecofeministas, pero
ellas son pues las que tienen gque autodefinirse y no
desde las academias. Francoise d"Eaubonne, propuso el
termino Ecofeminismo en 1974 refiriendose a las
mujeres como protagonistas de la revolucion ecoldgica
gue cambiaria las relaciones de género, y lzitelae

la humanidad con la naturaleza (automaticamente).
Vadana Shiva, impulso el movimiento Chipko (abrazar)
en el que las mujeres resistian a la deforestacion
abrazadas a los arboles, plantea que la proximidad de
las mujeres a la naturaleza, su relacadmoniosa, se

debe a que existe un Apri |

ambas comparten caracteristicas: tiene el mismo género
(femeninas), pueden crear y sostener la vida, y viven la
misma subordinacion en manos del hombre bajo las
ideologias del capitalismo yetpatriarcado occidental
Aunque hay varias corrientes dentro del ecofeminismo
-radical, cultural, social, socialistaodas coinciden en
gue existe una relacion entre la dominacion vy
explotacion hacia las mujeres y hacia la naturaleza, sin
embargo, enesta diversidad el ecologismo es el
paradigma central, el feminismo lo complementa, se
gesta la idea de la mujer como salvadora del planeta, y
pareciera que la historia se repite, asumiendo que si se
acaba con el desarrollismo capitalista que no es lo
mismo que acabar con el capitalismo o con el
patriarcado, se acabara con las opresiones de las
mujeres que quedan en un segundo plano.

Suxta: Feminismo en América Latina y El
Caribe

2 Visiones de muijer y desarrollo
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O La politica del encuentro

El feminismo latinoamericano y del Caribe tiene una
caracteristica centrakl encuentro, la necesidad de
encontrarse, con todos los desencuentros que esto
implica, los que también permitieron profundizar
posiciones, propuestas teoricas y estrategias aw lu
qgue dieron forma a los feminismos en estos territorios.
Encontrarse estaba también profundamente ligado a la
autonomia.

A diferencia del feminismo euroccidental hecho desde

el Il ndi vidual i smo de nApens
Feminismo Latinoamericano gel Caribe tiene la
memoria de luchas colectivas contra el colonialismo,

las dictaduras y contra el neoliberalismo después; asi se
Iniciaron Encuentros Feministas Latinoamericanos y

del Caribe EFLACSs. El Primer encuentro fue en Bogota
(Colombia, 1981) daite participaron 189 feministas de

19 paises se organizaron cuatro comisiones de trabajo,
talleres y foros, y asi se iniciaba la primera década de

| os encuentros, marcada por
|l denti dado del femini smo |
En esta década se hablo sobre sexualidad, lesbianismo,
patriarcado, socialismo, imperialismo, cultura, saber y
poder, violencia, aborto, desarrollo, con recurrentes
preguntas ¢Qué busca el feminismo? ¢ Como fortalecer

la organizacion y participacion de reugs de sectores
populares? Si bien era permanente la pregunta de la
identidad, no se concretaba una identidad pero habian
claras intenciones de hacer del feminismo una
vanguardia en | a lucha de |
el cami noo. C 0 no er $an BevhardoF L A (
(Argentina, 1990) se iniciaba una segunda década de
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definiciones para el feminismo, en medio del
neoliberalismo, que era la nueva cara del patriatcado

La IV Conferencia Mundial sobre la Mujer, Beijing

1995 fue el detonante de las disongs, el camino a
Beijing era un camino hecho para las ONGs, con una
agenda y una representacion impuesta por la ONU, se
hablaba ya de dos tendenci
ut - picaso que apostaban a |
posi bl eo g u erefanpas yehbbtamdegdido | a
pactar con el neoliberalismo, a nombre de todas las
mujeres, feministas institucionales y feministas
autonomas eran antagonicas.

En el VIl EFLAC hecho en Cartagena (Chile, 1996) se
lamé a las cosas por su nombre, se denunaio |
oenegeizacion del movimiento, el activismo se habia
convertidoipara algunase n una pega y | ¢
hacia dentro de las reglas de las financieras, en Chile se
denuncio al feminismo lanco, he¢rosexual racista y
lesbofobico;indigenas y afrodesceietites tomaban la

. . ~ . .

Paradojicamente y a pesar de las criticas que las
feministas autonomas hacian a las jerarquias y la
representacion, la légica de la caudilla, la teorica, la
unica transgresora, se hizouamente presente en

feministas autbnomas e institucionales, y surgian asi
desde nuestra vision, tanto de un lado y del otro, las
Institucionalizadoras, las que marcaban el camino
politicamente correcto, la jefa, la elegida y su sequito.

La idea de un momiento feminista o un movimiento
feminista autbnomo quedaba en la intencion. La tercera
decada de los encuentros partio en Playa Tambor (Costa
Rica, 2002) anos llamados de crisis del movimiento (no
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existente), de despolitizacion o mas bien de
neoliberalzacion, en los encuentros se hablé de
globalizacion, ambientalismo, maquilas, democracia,
jovenes, el discurso de lo plural, lo multicultural y de la
diversidad, enmascaraban los privilegios y las
opresiones, el feminismo pasaba a segundo plano, y en
consmancia con la moda eurooccidental de acabar con
las identidades se atentaba contra el cuerpo de las
mujeres como construccion social histérica y como
espacio de luchas, los encuentros se abririan a hombres
trans

En el XI EFLAC g soi fisco, sino nisrion socl,
(México 2009) se psicol
desato el debate sob Grupo feminista La Revuelta, México: 1983 .

los cuerpos trans y s.

lugar en el feminismo, con manipulaciones delsde
financieras y sus imposicionescoloniales, hay
diferentes posiciones sobre ese momento. Las
autbnomas que cuesbaron Yy resistieron fueron
acusadas de fundamentalistas y transfobicas. La década
terminaba, otra vez postergando la construccion de un
proyecto feminista.

El XII EFLAC (Colombia, 2011), el dltimo hasta la

fecha y a treinta anos del primero inaugurd la cuarta
decada, muchas no asistieron porque el hotel lujoso al
gue se convocaba era de militares y el encuentro estaria
mi |l i tari zado Npor seqguri d
feminisnbs y postfeminismos, cuerpo politico,
sexualidad, derechos, igualdad de oportunidades y se
exhorto a recuperar el espiritu democratico ¢cual
espiritu y cual democracia? Al encuentro le faltaba
feminismo y termind institucionalizado pero no
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Impunemente pomge colectivos de feministas
autbnomas estuvieron presentes para recordar que la

| uc h a es Apor un femi ni
antimilitarista, antirracista, laico, no excluyente,
participativo, populat, sir

0 ¢Feminismo? Instituconal

Es muy dificil llamarle feminismo a lo que se hace
desde finales de los 80s hasta hoy desde las ONGs
llamadas feministas. Los 90s mientras las mujeres
vivian las consecuencias desgarradoras del
neoliberalismo, que tuvieron como consecuencia,
mayor empobrecimiento, migraciones, explotacion
laboral, dobles y triples jornadas, mas violencia, trata y
trafico transnacional de mujeres, las tecnocratas
convertian las luchas en algo técnico y no politico y nos
contaban el cuento de la equidad de génerada de
convencernos con porcentajes de participacion politicas
de ellas, que no nos representaban a las mujeres
empobrecidas, indigenas, campesinas, trabajadoras.
Muchas organizaciones de mujeres se convencieron y
aceptaron |l a intermasoaque
dedicaron al lobbyalgo asi como definir en charlitas
con sus cuates neoliberalems politicas publicas
neoliberales y la llamada incidencia, todo esto porque
estaban financiadas para eso, para hacer incidencia, no
transformacion y asi desmwilizar a las mujeres que era

el mandato de los organismos internacionales, vamos a
cambiar algo para no cambiar nada. La
institucionalizacion no se dio solamente en las ONGs,
también en las academias, en el campo juridico, las

3Apuntes criticos sobre el EFLAC. Por un feminismessarapelas ni tarimas, ver
http://heroinadeloperiferico.blogspot.com
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organizaciones sociales, #&s instancias del Estado:
ministerios y direcciones de la mujer, su estrategia fue
espantosa, hacia de las mujeres un sector, un tema mas
a tratar por los Estados y casi hos creemos el cuento. La
tecnocracia de género en complicidad con las
financieras yla cooperacion internacional, hicieron del
feminismo una mercancia, iniciaron un proceso de
despolitizacion, sectorializacion y neocolonizacion que
contintda y dependiendo de la moda pasean a mujeres
iIndigenas, jovenes, lesbianas, trans género por foros y
seminarios como trofeos de sus logros de la equidad y
la inclusion.

Hoy en pleno proceso de cambio en Bolivia las ONGs
de género se han vuelto a llamar feministas para estar
Aa tono" con el proceso, p e
el neoliberalismo no haambiado, siguen siendo
serviles y funcionales pero con otras estrategias, dividir
a los movimientos sociales, cooptar representantes y
dirigentas, y hacer leyes para las mujeres como Si
nosotras no pudiéramos hacerlas, quieren hacernos
creer el mito ded imposibilidad, de los proyectos
minimos y reformistas, y quieren montarse en el
proceso de despatriarcalizacion para ponerle color de
equidad, porque ni siquiera saben qué es el patriarcado.
Pero esta vez no nos creemos el cuento, como
planteamos en eleminismocomunitario las mujeres
somos la mitad de cada pueblo y el proceso es del
pueblo y de sus organizaciones, y sabemos que las
ONGs no hacen cambios ni revoluciones, que si hay
mas mujeres en la politica formal, en los municipios y
las organizacionegs una conguista de las mujeres y no
un regalo de las ONGs ni una concesion del Estado. Las
organizaciones de mujeres no solo hemos pedido que
las ONGs rindan cuentas sino que la plata del Estado y
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de | a Ancooperaci - -no, | | eg
organizaabnes. En Bolivia acabar con las ONGs es
parte de la descolonizacion y tendran que buscarse otra

pega.

0 Feminismo autonomo: en busqueda de un
movimiento que no llega

La autonomia ) L
Autonomia, descolonizacion

se fue
Son nuestros pueblos, son nuestros cuerpos
construyendo . -
es nuestra decision Feminismo
en e' _ Comunitario Antipatriarcal
feminismo Bolivia: 2014

latinoamericano y caribefo, asi naciecomo hemos
dicho los EFLACs en los 80s, autonomia para tener un
espacio propio politico e histoérico de feministas
aungue pronto se hizo presente la institucionalizacion
la autonomia se profundiz6 dentro de los encuentros,
se plante6 también como espagara nombrarse

frente a un feminismo racista y lesbofobico, se iba
perfilando la autonomia del cuerpo que no pasaba
solamente por el aborto sino por acabar con un sistema
heteropatriarcal. Los aportes teoricos, creativos, los
llamados artisticos de las anbmas fueron centrales
para dar vida al feminismo latinoamericano y caribeino
y para posicionarse frente a la institucionalizacion, a la
Intromision de las financieras, los partidos y la iglesia,
y para luchar contra el neoliberalismo que se comia los
sueids y vomitaba desesperanzas.

La primera Declaracion del Feminismo Autonomo se
hizo en B96 dentro del VII EFLAC, reafirma la
NnPer manencia voluntari a en
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la construccion de un movimiento que impugne todas
las formas del poder patriarcal en lo publico y en lo
privado, y se acordd iniciar con los encuentros
autbnomosasi en 1998 el grupo feminista anarquista
autonomo Mujeres Creando de Bolivia organizo el
primer Encuentro Feminista Autonomo
Latinoamericano y del Caribe realizado en Sorata,
proponiendo tres ejes del movimiento: autonomia,
movimiento feminista y las progestas, en este
encuentro se hicieron presentes las
diferencias/heterogeneidades entre autonomas y los
caudillismos se hicieron complices de un primer intento
fallido por hacer movimiento. 2000 Santa Lucia del
Este.

El 2009 se organizé un encuengatonomo dias antes

de la XI EFLAC en México y se conocié una segunda
Decl araci -n: nElI desaf?2o0 de
de | as di ferenci aso donde
propuesta ética, politica y de transformacionndehdo

todo desde las mujeres, pan@sotras mismas y para

toda la humanidad, la Asamblea Feminista participo y
mostraba que la propuesta de feminismo comunitario y

la comunidad como utopia podia ser articuladora del
tejido de un movimiento feminista. El 2012 se realizo
otro encuentro automeo en Porto Alegre, Brasil.

El feminismo autdbnomo ha sido vital para el feminismo
latinoamericano y caribeno, pero definirse con relacion
a la institucionalidad y concentrar sus energias en esto,
no ha dejado espacio para la construccion de proyectos
propios, no podemos hablar de un movimiento, hay
grupos o colectivos, no hay articulacion ni propuesta,
posiblemente porque como hemos visto en Bolivia la
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autonomia como resistencia no es suficiente para
responder a los procesos historicos de cambio vy
revoludon, de desmantelamiento del sistema patriarcal,
capitalista, colonialista y neoliberal que encaran
nuestros pueblos.

iEl po de la lesbiana atenta confi @bsistema
de la lesbhiana atenta contfa el sistema

La experiencia de organizacioautbnoma de las
lesbianas latinoamericanas se dio a finales de los 70s,
las lesbianas han sido la interpelacion permanente al
heterocentrismo de la accidon colectiva y de la agenda
del feminismo. El "87 se iniciaron los Encuentros
Lésbico Feministas Latinozericanos y del Caribe
ELFLACs, aunque el intervencionismo de Ilas
financieras hizo que el debate sobre las relaciones de
poder clasistas, racistas, generacionales, androcéntricas
y heterocéntricas se dejara de lado a cambio de las
demandas por derechosgg consecuencia en el VIII
ELFLAC se dio una discusion muy importante respecto
a que los encuentros lésbhicos seguirian siendo de
lesbianas.

El 2012 se realizo el encuentro lesbitrans en Paraguay y
el IX ELFLAC en Copacabana (Bolivia), organizado
por laAsamblea de Feminismo Comunitario, los ejes
trabajados en Copacabana: memoria, cuerpo, proyecto
politico y alianzas, mas la participacion de hermanas de
organizaciones sociales, deudoras, comerciantes,
afrobolivianas, con quienes terminamos en una gran
marcha por el centro de la ciudad, permitieron
denunciar al heteropatriarcado en el proceso de cambio
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y afirmarnos en la autonomia y descolonizacion del
cuerpo y la sexualidad de las mujeiRs sc tuta de un

munde de leshianas pata leshianas, es también con muestias hewmanas!

o6 Mujeres Creando

Mujeres Creando es parte g como w me quieres yo

la historia del feminismc,, suiere ser
aUténomO en BOI|V|-aEI aﬁO Mujeres Creando, Bolivia: 1999

‘90 naci6 la Comunidac

Creando en el barrio La3elicias (La Paz, Bolivia)En
marzo del 92 se conformé Mujeres Creando, meses
después publicaban el libgdy si fuéramos una espejo
de la otra? Por un feminismo no racistaroponian
como metodologia la mujer como ser autobiografico
que recupea y escrile su propia historiaEl "93
comenzaron las grafiteadagna mezcla de grafiti y
pintadas, tomaron las paredes con mucha poesia

De tante Gacerte o cena. de tante Gacerle o cama. se me fueren fag
W&Wefww"

| os grafitis provocaban ana sociedad conservadora
gue no aceptaba que lo privado tambien es politico,
cuantas veces nuestra madre, la tia o la vecina se
guedaron perplejas porque a ellas les pasaba lo que
decian las paredes, de tanta explotacion en su casa no
tenian ganas y mendgerza para hacer el amor, las
mujeres se cuestionaban y encontraban en las paredes la
complicidad para decir lo que no se debia:
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Ot waliienic o5 wna condena Tira de o cadena
El cinden pasa. (o bidadiia sigue fuicie o Bawsoy yal

El gobierno neoliberal, la iglesia, la familia, las
Instituciones  patriarcales reaccionaban feroces,
amedrentaban y creaban mitoc

En 1994 en su documento Dignidad y Autonomia,
denunciana las ONGs que con sus proyectos de
desarrollo nos convertian a las mujeres en beneficiarias
sumisas y nos robaban nuestra palabra diciendo que nos
representaban frente al Estado y a nivel internacional,

Al a dignidad era paraoluch
i Tendremos dignidad, no entreguemos nuestros cuerpos
al C a pSust actidnes. se concentraron en el
performance y el arte.

El "99 las invitaron a exponer en el Museo Reina Sofia
de Espana jEran famosas! El 2002 tuvieron una ruptura
por ejercicio de wlencia a intaor del colectivo.

Por los grafitis y por su intervencion en los medios
fuimos conociendo la palabra feminismo, dotandole de
contenido desde nuestros cuerpos, es decir hicimos
camino en un feminismo distinto al de mujeres creando,
no del peformance individualista sino del intento terco

y sistematico de hacer un feminismo en comunidad.
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0 Asamblea de mujeres: cuerpo y patriarcado

Las mujeres de distinte -
organizaciones Yy barric
estuvimos luchando en |
masacre de octubre ¢
2003, malllamada guerra
del gas, junto a los companeros y a las wawas, en El
Alto y en La Paz, cansadas del neoliberalismo y del
gringo Sanchez de Lozada genocida y ladrque
entrego los recursos de Bolivia a las transacciongles

hoy vive comodamente bajo lagbeccion del gobierno

de los EEUU. Estuvimos en la calle, en el paro de mas
de 31 dias, resistiendo, debatiendo, cocinando, con
rabia pero soflando, mientras la clase media se ponia en
huelga de hambre en las iglesias pidiendo solucion al
confictootalve protegi ®ndose del
i ndias y | os indioso, gue
para sostener las movilizaciones

Las mujeres, somos la mitad

de cada p
Bolivia: 2009

Se fue el gringo, lo echamos, en medio del dolor de
nuestrosmuertos. Poquito después de haber escapado
de gases y francotiradores que habian sobre los
edificios, las mujeres nos juntamos para pensar y
reflexionar ¢Qué venia después? Y en esa reflexion
est8bamos, pero nuestros Mnc
en dar medlas apresuradas. Se anunciaba la sucesion
constitucional. Como pueblo, no sabiamos lo que
gueriamos, pero estdbamos seguras de lo que NO
gueriamos, no queriamos mas de lo mismo, mas
democracia neoliberal y la misma gente en el gobierno,
COmMO mujeres no guamos mas saqueo del territorio,
no mas violencia. La indignacion nos reunion en lo que
fue una Asamblea de Mujeres el 2003: vendedoras,
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estudiantes, dirigentas, comparneras del movimiento sin
tierra, indigenas, feministas, queriamos construir
nuestra pro@ propuesta, gueriamos cambiarlo todo

para que el sol vuelva a calentar.

0 Asamblea Feminista, hacia el feminismo
comunitario

No fue posible continuar como Asamblea de Mujeres,
no coincidiamos, algunas querian hacer un partido para
las elecciones y otssseguiamos optando por cambiarlo
todo, por hacer la revoluciohuestras asambleas eran

a la vez un espacio de autoformacion en el feminismo,
un feminismo nuestro, ahi se hizo la Asamblea
Feminista que nacio con esperanza: la posibilidad del
cambio se vei cerquita y ahi queriamos estar. En la
Asamblea Feminista, la idea de comunidad como
espacio desde el que hablabamos, fue tomando forma
hasta enunciarla como categoria politica, haciendo de la
Comunidad de comunidades nuestra propuesta,
politico-econdmicaorganizativa; estabamos gestando
el feminismocomunitario. EI 2007 participamos en el
proceso de Asamblea Constituyente en Bolivia y
logramos junto con muchas otras organizaciones,
Incluirel Art. 338A EI Estado reconoce e
del trabajo &l hogar como fuente de riqueza y debera
cuanti ficar se enlaceatividadéemla as
Asamblea fluia para profundizar el proceso de cambio,
el 2009 participamos en la Cumbre de los pueblos sobre
el cambio climatico (CochabamiiBolivia) v
denunciamos la l6gica patriarcal desde la que nuestro
hermano y companero Evo Morales hablaba de la
AMadreo tierra y proponz?2a
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analogia con las mujeres que son vistas como el utero
reproductor del mundo que debe producir mano de obra
calladitas y sin quejarse, tampoco organizarse, todo esto
a cambio de derechos que seran ejercidos por las que
tengan condiciones para hacerlo.

De estos debates, cuestionamientos existenciales,
asambleas, discusiones, dialogos con el proceso, con las
organizaciones de mujeres, mixtas o de hombres, de
este caminar en/con los movimientos, de las exigencias
y criticas al gobierno que han tenido eco, se fue
gestando el feminismocomunitario que casi diez anos
después enfrentd sus propias contradicciones @ues
patriarcado también atraviesa las organizaciones y
denunciando practicas jerarquicas y violentas se dio una
ruptura conformandose el Feminismo Comunitario
Antipatriarcal partiendo idea de que la violencia es
estructural y que nada la justifica vengaydeen venga.

Paqgallqu: Feminismos sistémicos y feminismos
antisistémicos

Hemos desandado los caminos de aquellos feminismos
gue pertenecen a territorios eurooccidentales, como un
ejercicio de descolonizacion y de posicionamiento
politico ante logoderes que éstos, desde sus discursos

y practicas han ido construyendo, practicas
colonizadoras que han reproducido las logicas
masculinas de querer invisibilizar, anular o superar el
pensamiento de unas y otras, plateando clasificaciones
arbitrarias,hacendo wuna hi stori a ¢l
gue hay un feminismo de primera y otro de segunda,
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tratando de ocultar, so pretexto de diferencia, los
privilegios.

Hemos hecho en el feminismocomunitario un largo
recorrido desde hace anos, trayendo la memoria de
nuestras abuelas, aprendiendo de la lucha de nuestros
pueblos, pariendo y haciendo nuestra propuesta
feminista en el proceso de cambio para AbyaYala, por
eso era imprescindible una ruptura epistémica, hacer
nuestras re conceptualizaciones y crear nuestra
metodologia, desde ahi nos reconocemos feministas,
descolonizando el feminismo desde ese lugar es que
hablamos y decimos que hay feminismos sistémicos y
anti sistémicos. Con esto queremos decir que hay dos
claves que hoy nos parecen principales, para que un
feminismo u otra lucha pueda ser antisistémica, estas
claves somrmovimiento y propuesta de sociedadsi no

hay movimiento ni propuesta, la lucha puede quedarse
en la resistencia, en la explicacion, en la denuncia, en el
esfuerzo aislado, localizado, queipidamente es
tragado, cooptado por el sistema, refuncionalizado, y no
llega a ser una lucha antisistémica, no le llega a hacer
cosquillas al sistema ni a sus instituciones.

0 Remendar o tejer: el movimiento
El feminismo eurocentrico es un feminismo dgufas,
de Apensador aso, una j un
Individuales, es como si un grupo de feministas
hubieran hecho un trabajo con hilo y aguja para coser,
remendando los agujeros teoricos, politicos vy
organizativos ya sea en laizquierda o en la derecha. Han
hecho del feminismo un parche, un pedacito de tela que
le han cosido a las teorias o proyectos politicos de los
hombres para completarlos, de ahi que las mujeres
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hemos aparecido como un sector y no como parte
constitutiva del entramado politico. Este mansactuar
desde el individualismo, desde un grupito selecto, ha
hecho que concentren sus energias en las explicaciones
varias de las opresiones que viven las mujeres, sin llegar
a construir una propuesta de sociedad, ni articular un
movimiento social, alvas claves dependientes entre si,
porque la propuesta no se construye tampoco desde el
ombligo de una, sino desde los cuerpos de todas y eso a
la vez hace el movimiento. ElI feminismo
latinoamericano y caribefio ha tenido una historia
parecida pero distintae ha hecho en el encuentro y eso

le da un sentido de movimiento pero no han llegado a
construir un proyecto politico. Qué podemos decir de
las autOnomas, pues que no son institucionales, y de las
Institucionales, que son reformistas neoliberales, pero
no podemos enunciarlas desde su proyecto de sociedad,
se guedaron en la confrontacion entre ellas autbnomas
versus institucionales. Carecer de ambas cosas nos lleva
a la conclusion o por lo menos a la sospecha, de que los
feminismos de los que hemos habladerminaron
siendo fundamentalmente teoricos, descriptivos,
redujeron el patriarcado al género, sin propuesta ni
movimiento, sus resistencias convertidas en iconos, sus
teorias encerradas en la academia y su fuerza creativa
congelada en los museos y exp@sies artisticas,
alejandose de la lucha de sus pueblos, jerarquizandose,
potenciando los caudillismos, los seéquitos,
reconociendose mestizas, negras pero optando por
diluir las identidades, por negarse, atentando contra las
mujeres como categoria poldiae articulacion, son
atrapadas, como dicen subsumidas, absorbidas por el
sistema. Sin reconocerlo se constituyen en feminismos
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sistemicos que tributan al patriarcado con su
colonialismo, heterocentrismo y su despolitizacion.

Se trata de hacer un tejide rebeldias, pero un tejido
comunitario, no somos remendonas de los proyectos
masculinos y patriarcales izquierdistas, derechistas o
Indigenistas, el tejido se hace con las manos, con la
memoria, los simbolos, las presentaciones vy
representaciones, loslds, la materialidad historica de
nuestros cuerpos, nuestras condiciones concretas,
haciendo de la creatividad un instrumento de
construccion y de lucha. El tejer nuestras rebeldias para
gue sean revoluciones crea un movimiento, que se hace
permanentementeque teje figuras y crea simbolos,
donde los hilos diferentes se cruzan, el movimiento es
movimiento no se paraliza, no se estatiza, no se para, no
se vuelve norma, no se institucionaliza, no da paso a los
caudillismo, a la corrupcion ni a las reformasrque

no es desde el individualismo que se teje, sino desde
todas y todos en comunidad.

El movimiento no es un numero, no es la masificacion
del feminismo ojala fuera asi, pero eso es muy dificil.
El movimiento también podemos decir que es una
metodologiague nos permite desde nuestra propuesta
de comunidad, articularnos con hermanas y hermanos

de otras organizaciones, n
femini smocomunitari o, 0 p €
sumemoso a | as otras, sino

sabiemlo que la liberacion es en comunidad, que una se
libera a si misma, pero que tiene responsabilidad
también, en la liberacion de las otras, de los otros y de
la naturaleza. La liberacibn es en comunidad para
construir la comunidad, comunidad de la que nouma
modelo, esa comunidad que hay que inventar.
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Movimiento que teje ideas y cuerpos, un transitar,
caminar juntas y juntos, ser responsables con la vida en
liberacion y en libertad, encontrarse, desencontrarse e
Inventar, todo eso y mas es el tejidomalvimiento de

la comunidad.

0 Es frente al patriarcado que definiremos
nuestras luchas: la propuesta

La segunda clave que dijimos que es necesaria para
hacer una lucha y un feminismo antisistémico es la
propuesta de sociedad que esta ligada a manera de
circulo con el movimiento. La propuesta, el proyecto
politico se enuncia y se construye en movimiento y el
movimiento se mueve mientras se inventa y se
construye la propuesta y el proyecto politico, que para
gque sea 0 no sea anti sistemica depende de su
corncepcion y posicion frente al patriarcado, si se asume
qgue el patriarcado, nNno es
sistemao de todas | as opres
estas opresiones sobre el cuerpo de las mujeres, y, desde
estos cuerpos las reproduce en la @ochad y la
naturaleza, justificando las guerras, la violencia y la
depredacion de la naturaleza. Si no se asume esta
complejidad del sistema patriarcal, las luchas y en este
caso los feminismos no seran anti sistémicos.

Es mas facil la resistencia, labeldia, la performance,

la bronca, la protesta, que asumir la responsabilidad de
acabar con el sistema y hacerlo cada dia desde la
memoria larga de nuestros pueblos y desde la memoria
larga de nuestros cuerpos.
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33° Encuentro Plurinacional de mujeres originarias, negras,
migrantes, lesbianas, trans, travestis y bisexuales
Trelew, territorio mapuche, en territorio llamado hoy
Argentina, 2018
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RUPTURA DEL
FEMINISMO
COMUNITARIO
COMUNICADO
iNADA JUSTIFICA LA VIOLENCIA!

El sistema patriarcal ha desarrollado muchas formas de
accionar en nuestras organizaciones, el Feminismo
Comunitario no ha sido la excepcion, pues ha
encontrado compaferas que se hacen complices del
sistema enculendo acciones violentas desarrolladas a
la interna del Tejido Bolivia en contra de sus
iIntegrantes. Tras un largo camino de busqueda de
reflexion sobre los hechos acontecidos en nuestro
territorio, sin encontrar respuesta ni posicionamiento
iInterno, en rgsonsabilidad, en comunidad y en
consecuencia con nuestras luchas, hacemos este
comunicado publico de ruptura con la Organica del
feminismo comunitario, seguras de que el silencio solo
alimenta la impunidad y con la esperanza de que el
feminismo sea un tatorio donde construir en
confianza y libres de violencia, hacemos publicas las
razones de nuestra ruptura, buscando aportar a la
reflexion dentro de los feminismos, lesbofeminismos,
organizaciones de mujeres y organizaciones sociales en
general.

-Rompemos denunciando la violencia fisica,
psicologica y politica que Julieta Paredes ejercio
sobre dos integrantes del Feminismo Comunitario
en La Paz Bolivia.
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