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UNA SOCIEDAD EN ESTADO Y CON ESTADO DESPATRIARCALIZADOR

Julieta Paredes Carvajal
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INTRODUCCION

En un momento Historico donde las etapas de un proceso de cambios abierto por
nuestros pueblos en el territorio de Bolivia, se suceden vertiginosamente, tan de prisa
son estos sacudones que a veces no nos dan tiempo para la evaluacion y planificacién
sosegada.

Son tiempos de cambio, por cierto, donde quienes somos luchadoras y luchadores
contra todo tipo de opresion, sentimos que es ahora que podemos hacer realidad lo que
hemos sofiado por tanto tiempo.

Sin embargo y por mucha buena voluntad que tengamos, los fantasmas y depredadores
del pasado nos persiguen, nos asechan y a veces sustraen materia y energia de nuestros
propios cuerpos y movimientos sociales para materializarse y socavar la construccion de
un cambio profundamente revolucionario

No basta desear la revolucion, es necesario hacer todo por conseguirla, es claro que el
hacer todo no significa, que vale todo, sino mas bien entregar todo lo ético y valioso que
tenemos dentro de nosotras y nosotras para que sirva de alimento a las semillas de
nuestras utopias.

Y de eso queremos hablar en esta oportunidad, recordemos que el 2003 expulsar al
gringo y al Q’ara del manejo del gobierno y las principales instituciones del Estado no
fue facil pero lo pudimos hacer. Ahora nos enfrentamos a tareas que pretenden
profundizar los niveles de liberacion, uno de ellos es las formas como expulsamos al
gringo, al q’ara y al patrén que habita en nosotros y nosotras. ;Como lograr que este
nuestro proceso no sea un maquillaje de polleras y ponchos, o de una grandilocuencia
de plurinacionalidad, descolonizacion, antiracismo y despatriarcalizacion?. Como
avanzar hacia procesos de descolonizacion de nuestras propias cabezas y nuestros
cuerpos, para que desde abajo de este ropaje y verborrea, nuestros cuerpos no sigan
nutriendo las cadenas coloniales de un patriarcado, que hasta ahora solo fagocita las
energias revolucionarias en cada momento de inflexion histdrica del poder, para afinar
mejor las formas de la opresion y la dominacion, recordemos las luchas anticoloniales
antes de la republica, o las insurrecciones de los afios 50s, o las luchas antidictatoriales
de los afios 70s , como ejemplos.

ES LA DESCOLONIZACION — QUE CONTIENE EN SU SENO A LA
DESPATRIARCALIZACION- O AL REVES

La colonia y la colonialidad han merecido un dedicado tratamiento teorico por parte de
los intelectuales entre los cuales estan nuestros hermanos, en todos ellos el tratamiento
teorico de la despatriarcalizacion ha sido que esta seria parte 0 es un elemento de la
descolonizacion. Las discusiones politicas que las feministas comunitarias hemos dado
se enmarcan dentro del cuestionamiento que hacemos a la concepcion de patriarcado.
Quiero redundar en el hecho que la palabra patriarcado existe hace mucho tiempo
incluso es una palabra usada en la biblia para hablar de los patriarcados que luego daran



nacimiento a la estirpe de JesUs. Pero la concepcion o conceptualizacion politica de
Patriarcado lo hacen las feministas, nos parece forzar demasiado la historia al hablar de
que: “ Por su lado y en pleno enfrentamiento al modelo neoliberal (colonial y por
supuesto patriarcal), seran las mujeres indigenas, desde la marcha, la carretera y los
blogqueos quienes perfilaran el horizonte tactico de la despatriarcalizacion..... Las
Bartolinas Sisas, son su fiel testimonio” (I. Chivi 20011). Es como decir que la clase
obrera trae, el horizonte tactico en si el comunismo y la abolicidn de las clases sociales.

A nuestros hermanos les hace falta conocer la historia del feminismo en los Gltimos
afios aqui en Bolivia, para poder ubicar mejor el camino recorrido por las propuestas de
despatriarcalizacion. Estamos de acuerdo con I. Chivi cuando hace la critica a que no
son los feminismos liberales y neoliberales los que van a parir la despatriarcalizacion,
estos feminismos neoliberales en Bolivia, han operado desde los partidos de derecha y
las ONGs, han planteado la politica de equidad de género, despolitizando y
colonizando, a nuestra manera de ver, el propio concepto de género. Pero no es solo esa
vertiente de feminismo la que opera en Bolivia, el Feminismo Comunitario que se gesta
desde la vertiente revolucionaria de la comunidad Mujeres Creando comunidad, es
quien ubica la despatriarcalizacion como otro de los ejes del proceso de cambio, cuando
hablamos en el marco conceptual del mal llamado Plan de Igualdad de Oportunidades el
afio 2008 (p. 16 PNIO).
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Es cierto y en eso coincidimos con nuestros hermanos que este feminismo comunitario
tiene un fuerte contenido desde nuestras luchas de mujeres indigenas, pero mujeres
indigenas feministas que no nacimos ayer. No forcemos que toda lucha de las mujeres
ya trae la despatriarcalizacion como propuesta politica, porque también hay mujeres que
desde sus luchas contribuyeron al reciclamiento del patriarcado, esto lo iremos viendo
mas claramente en las préximas paginas. Hoy estas discusiones han llevado a nuestros
hermanos a hablar de dos procesos es decir uno la descolonizacion y otro la
despatriarcalizacion, ya es un avance respecto a la anterior mirada de que la



despatriarcalizacion estaria incluida en la descolonizacion, vision con la que nacion la
Unidad de despatriarcalizacion el 4 de Agosto 2010.

LA COLONIA FUNDA LA MODERNIDAD

Coincidimos con los intelectuales de la decolonialidad o descolonizacion que la
modernidad nace con la invasién y dominio colonial sobre; los territorios de Abya Yala,
la naturaleza y quienes la habitaban, pero de inmediato nos distanciamos de la tendencia
de entender a la colonialidad, fundamentalmente centrada en las relaciones de poder y
no profundizar la mirada sobre las metodologias de la colonialidad que son las que
estructuran y determinan la caracteristicas de las relaciones de poder.

Es decir ellos evitan profundizar sobre los instrumentos que hicieron posible esas
relaciones de poder me refiero a la violencia y violacion sexual, imprescindibles para
que esas relaciones de poder se den, evitan profundizar porque se encontrarian con los
cuerpos y al encontrarse con los cuerpo no podrian negar el cuerpo de las mujeres y las
formas como se expresa esta colonialidad sobre estos cuerpos que no son los mismos
que de los hombres. Pierde de vista la metodologia de la ocupacion del cuerpo de las
mujeres para que luego ocupar el territorio. ES mas, esa metodologia de violencia y
violacion, estructura, arma y rearma el sistema de opresiones explotaciones,
discriminaciones y dominaciones y por lo tanto son violencias constitutivas
esencialmente de las relaciones de poder coloniales, capitalistas y neoliberales.

Metodologias que tienen como objeto base a los cuerpos de las mujeres, es decir que
es sobre el ejercicio machista de violencia y violacion del cuerpo de las mujeres que se
construye el Patriarcado como sistema, sera desde y en el cuerpo de las mujeres, que
esta violencia se convierte en estructuradoramente patriarcal de las relaciones entre
personas y con la naturaleza. Esta violencia estructuradora que luego continuara con la
ocupacion de territorios, con la guerra hacia hombres y mujeres de otros pueblos y con
el dominio esclavista, como ejemplos. No es raro que la primera forma evidente de
estructura de poder econdmico politico social, racial, cultural, sexual sea el esclavismo
y del cual tenemos referencias de luchas como el mitico Espartaco, memoria donde por
supuesto patriarcal, estan ausentes las mujeres esclavas y sus luchas.

La sucesion de la historia nos muestra que los cuerpos primeramente doble y
triplemente oprimidos son los de todas las mujeres pero también esta misma violencia,
pero de distinta manera, se extiende hacia los hombres para el usufructo del trabajo a
través de la violencia hacia el cuerpo de hombres vulnerables como lo son nuestros
hermanos indigenas, los hermanos trabajadores y proletarios, los hermanos
discapacitados, los hermanos gays, los hermanos nifios, los hermanos jovenes, los
hermanos ancianos. La humanidad aprendié a oprimir explotar, discriminar, oprimir,
dominar en el cuerpo de las mujeres y de ahi se fue desarrollando hasta tener hoy en dia
un sistema super bien afinado, es a este sistema que nosotras le Ilamamos Patriarcado.

ENTONCES QUE ES LA COLONIALIDAD PARA LAS MUJERES?

Retorno al tratamiento de la colonialidad, esta manera de ver la colonialidad por parte
de nuestros hermanos, como solo relaciones de poder de los patrones invasores, tiene
una consecuencia egocéntricamente universalizarora, es decir que nuestros hermanos
indigenas como nosotras sustituyen inconcientemente, el Uno universalizante de los
blancos europeos y modernos, por el Uno universalizador de los indigenas patriarcales
de nuevo cufio. En las reflexiones sobre la descolonizacion y la despatriarcalizacion
nuestros hermanos ven solo la punta del iceberg por consecuencia entonces, las acciones
politicas de ellos se concentran fundamentalmente en las cupulas de ese poder, como



son el Estado y el Gobierno y sus instituciones, por supuesto también estan
comprendidas las cupulas dirigenciales de las organizaciones sociales.

La colonialidad para nosotras es fundamentalmente ENTRONQUE PATRIARCAL o
sea es la forma sistémica de reajustar el patriarcado originario y ancestral que era
patriarcado pero no con la intensidad de la violencia del patriarcado europeo, que pero
al entroncarse estos dos patriarcado se crean pactos entre hombres que luego van a
significar que los cuerpos de las mujeres indigenas, nuestras abuelas y abuelas de
nuestros hermanos, resultan soportando todo el peso del nuevo patriarcado moderno con
su violencia y violacion de los cuerpos de mujeres triple y cuadruplemente ejecutados.
Sino entendemos este analisis que desde el feminismo comunitario aportamos, sera
imposible para nuestro proceso de cambio realizar cambios revolucionarios minimos
que no son solo para las mujeres, que tampoco somos un apéndice sino somos la mitad
de cada pueblo, pero deciamos cambios no solo para las mujeres, sino para todos
nuestros hermanos hombres, las personas intersexuales y la naturaleza.

QUE ES EL PATRIARCADO

La definicion que nosotras feministas comunitarias le damos a patriarcado es el de que
el Patriarcado es El sistema de todas las opresiones, todas las explotaciones, todas
las violencias, y discriminaciones que vive toda la humanidad (hombres mujeres,
personas intersexuales) y la naturaleza o sea un sistema de muerte construido
histéricamente sobre el cuerpo de las mujeres.

Ademaés podemos incluir algunas caracteristicas del patriarcado:

Estda compuesto de usos, costumbres, tradiciones, normas familiares y habitos
sociales, ideas, prejuicios, simbolos, leyes educacion. Define los roles de género y por
mecanismos de la ideologia, los hace aparecer como naturales y universales. Se ha
presentado con diferentes formas en diferentes tiempos y lugares, las mujeres y hombres
estan expuestas a distintos grados y tipos de opresion patriarcal, algunas comunes a
todas y otras no, pero lo que si afirmamos es que las mujeres son las que vivimos todas
esas opresiones mas la de ser mujer. Fue y es la primera estructura de dominacion y
subordinacion de la historia sobre este se funda, el sistema de todas las opresiones y
aun hoy sigue siendo un sistema basico de la dominacién, es el mas poderoso y
duradero de desigualdad , en suma es El sistema y alrededor del cual mujeres y hombres
definiremos el contenido antisistémico de nuestras luchas y por lo tanto haremos de
cualquiera de nuestras luchas y acciones asi se realicen en la cama o en la calle o en el
palacio o la cocina, haremos de todos ellos actos revolucionarios, que se concatenan en
un acto politico antisistémico, en otras palabras antipatriarcal.

PATRIARCADO ORIGINARIO

También planteamos discusiones profundas con los movimientos sociales emergentes
como lo es el movimiento indigena y el planteamiento de la descolonizacion, a nuestro
juicio descolonizacion parcial, en su afirmacion de la complementariedad heterosexual
de la familia indigena. Para nuestros hermanos indigenas la invasion colonial espafiola
seria, la que importd el machismo a nuestras tierras, ignorando por completo todos los
datos que nos hablan de la existencia de un patriarcado incaico y precolonial. Lo que en
nuestro libro “Hilando Fino” hemos llamado el entronque patriarcal, o sea que, en el
hecho colonial, si bien nuestros abuelos indigenas vivieron en sus cuerpos la opresion
colonial, las abuelas indigenas lo vivieron doblemente.

Negar un patriarcado precolonial es no reconocer nuestras propias formas de
dominacién y coloniaje, no otra cosa significa el uso exclusivo que el Inca tenia sobre



todas las mujeres de su imperio, manejando a las acllas mujeres virgenes, como
instrumento de lubricacién del aparato politico y econdmico de su imperio. Los
hombres en el imperio inca se sentian honrados cuando el Inca les pagaba con mujeres
su fidelidad, los hombres padres se sentian honrados cuando el enviado del Inca,
escogia a su hija, todavia nifia, para llevarla al acllawasi, donde seria usada de varias
maneras, sexualmente, asesinada en sacrificios, explotada en su fuerza de trabajo de por
vida en beneficio de la casta gobernante. Y este hombre padre se sentia orgulloso
también, cuando su hija era tomada, como otra de las esposas del Inca, o sea como la
amante del Inca. jQué hay en estos datos sino la mismisimas formas del uso de las
mujeres como botin sexual practicado por los espafioles, karas, izquierdistas y demas
hombres occidentales de la Historia.

Por otro lado el patriarcado es quien contiene a la descolonizacién y ésta se
convierte en una de las acciones despatriarcalizadoras, como le llamamos nosotras,
y no al revés. Incluso no serd efectivamente descolonizacién sino se descoloniza el
cuerpo de las mujeres, por ejemplo los Uteros de las mujeres son propiedad todavia y a
pesar de la nueva constitucion, del Estado y las leyes, nosotras no podemos decidir
sobre nuestro cuerpo y nuestras células, o sea que aunque descolonizaramos totalmente
las relaciones sociales, no agotamos el patriarcado porque el patriarcado va mas alla y
mas aca de la colonia. Esta es nuestra vision teorica de la relacion descolonizacién-
despatriarcalizacion.

El patriarcado se recicla

A lo largo de la historia vemos que algunos hombres oprimidos logran mejoras en sus
condiciones y en sus situaciones de opresion como por ejemplo, los esclavos, los siervos
feudales. También, algunas colonias se liberan, los proletarios de las grandes empresas
de paises desarrollados no tienen las mismas condiciones que los proletarios de los
paises llamados del tercer mundo. Estos son sélo algunos ejemplos del camino recorrido
por los hombres en busqueda de mejores condiciones. Pero lo que vemos como un
hecho comdn a todos estos casos, es que en todos, las mujeres siguen estando
subordinadas como esclavas, como siervas feudales, como proletarias de los
proletarios, como las indigenas colonizadas de los indigenas. Hay derechos para
algunos hombres, pero muy escasas son las mujeres que gozan de ellos, ain hoy, en el
comienzo de siglo XXI, afio 2010

El Patriarcado, se recicla y se nutre de los cambios sociales y revolucionarios de esta
misma humanidad. Afina sus tentaculos, corrige sus formas brutales de operar y relanza
las opresiones con instrumentos cada vez mas sutiles y dificiles de detectar y responder.
Como por ejemplo, el llamado empoderamiento de las mujeres, la que se llama
revolucion de las mujeres en el siglo XX. Todos discursos tendientes a crear teorias,
informes y argumentos como los escritos en los informes gubernamentales para la
CEDAW, tienden a demostrar que las mujeres “mejorariamos” cada afio nuestras
condiciones de vida. Este aparato técnico tedrico —la CEDAW- ha elaborado estrategias
comunicacionales en las que se han invertido grandes sumas de dinero de la
cooperacion internacional, y también fondos publicos para crear un imaginario de
mejoramiento de la vida de las mujeres y de que, gracias a estos “avances” seriamos las
super mujeres —a saber, independientes, esforzadas, liberadas, etc.

Desde nuestra mirada, todos estos discursos en realidad no son otra cosa que cantos de
sirena, destinados a encubrir que las mujeres somos las convocadas —al DEBER SER
FEMENINAS (nuevamente)- de solucionar las crisis econdmicas, recesiones y otras
maneras en que el Capitalismo nombra sus dificultades. Nuevamente la resolucién de



estos conflictos, va sobre nuestros hombros. Somos las mujeres con nuestro trabajo peor
remunerado que el de los hombres, como dice Alicia Giron (13 Mayo 2010 video
conferencia), las incorporadas al mercado laboral en condiciones desiguales, las que
salvamos la economia en sus diferentes crisis y sostenemos la sobrevivencia y la vida,
tanto de las personas, las familias, como de nuestro planeta. Es claro, desde nuestra
perspectiva, que A. Girdn, no lo dice desde la posicion que estamos planteando en este
trabajo, si no mas bien, diriamos, que ella estd hablando desde la conveniente
funcionalidad de las mujeres a los flujos de capital y acumulacién de la riqueza de los
grandes capitales mundiales y que las mujeres podriamos colocarnos en mejor situacion
pero no cambiarla.

LA COMUNIDAD NO ES LA COMUN -UNIDAD DESPOLITIZADORA

Porqué nuestros hermanos no tienen ojos para ver en la colonialidad la esencia violenta
del poder? Pues porque son hombres y el ser hombres en la materialidad politica del
cuerpo llamada por nosotras corporalidad, ellos viven las migajas de privilegios que les
proporciona el patriarcado entroncado y moderno. El primer privilegio es el de ejercer
poder sobre las mujeres de su comunidad, familia y organizacién, que se convierten en
sus mujeres. Estos hermanos nuestros se convierten en patroncitos.

Este &mbito del cuerpo politizado, es lo que mas conocemos y desde el cual mas hemos
hecho politica las feministas, todos los hombres que escriben sobre el cuerpo deberian
nombrar donde aprendieron el uso politico liberador de la categoria cuerpo y eso
histéricamente lo hicieron las feministas, por eso las feministas comunitarias elegimos
la metafora del cuerpo para explicar una de nuestras categorias fundamentales de
nuestro pensamiento tedrico y nuestra propuesta politica, como es la categoria
comunidad. Explicamos la comunidad como un cuerpo, del cual la mitad paralela
vertical, son los hermanos hombres y la otra mitad somos las mujeres.

Cuando nuestros hermanos de las organizaciones sociales, ayllus, markas, y
comunidades territoriales hablan del cuerpo por ejemplo respecto del racismo, hablan
desde su cuerpo, el racismo les duele en su cuerpo, pero no les duele el racismo sobre el
cuerpo de las mujeres de sus comunidades , es mas ellos mismos ejercen violencia sobre
los cuerpos de las mujeres, insultos racistas, como fea , gorda, negra, o descalificacion
de la opiniones, nuestros hermanos desde su cuerpo entienden que el patrén nos viola y
explota y entonces desde su cuerpo luchan para que el patron no le explote a él no
explote a su mujer y luego en el &mbito de la comunidad, organizacion social y familia
este hombre desde su cuerpo, demanda exige para si el trabajo y el placer que el patrén
demandaba y exigia a las mujeres indigenas.

Esto politicamente se traduce en que todos los eventos de los movimientos sociales,
cumbres, congresos, ampliados etc. parten del imaginario patriarcal de que la mujeres
seriamos un tema entre tantos temas a tratar, un problema entre tantos problemas a
resolver, un sector entre tantos sectores que atender. Algo asi como la yapa de los
hombres, la practica de la famosa complementariedad chacha-warmi andina, que son las
relaciones de género andinas o sea la naturalizacion de la opresion, discriminacion,
explotacion y dominacion de las mujeres.

Para nosotras la comunidad es una categoria que nos remite a las formas sociales de
organizacion que tenemos en nuestras utopias, es la forma en que queremos y
quisieramos vivir y no la superficialidad de algunos intelectuales mestizos que hablan



de la comun-unidad, como una reedicion de la moda, la norma y los intereses comunes,
que son patriarcalmente construidos.

Cuando hablamos de comunidad queremos abarcar en su comprension a todas las
comunidades, es otra manera, de entender la sociedad. Cuando decimos comunidad, nos
referimos a todas las comunidades de nuestra sociedad, comunidades urbanas,
comunidades rurales, comunidades religiosas, comunidades deportivas, comunidades
culturales, comunidades politicas, comunidades de lucha, comunidades territoriales,
comunidades educativas, comunidades de tiempo libre, comunidades de amistad,
comunidades barriales, comunidades generacionales, comunidades sexuales,
comunidades agricolas, comunidades de afecto, comunidades universitarias, etc, etc. Es
comprender que de todo grupo humano podemos hacer y construir comunidades.

La comunidad esta constituida por mujeres y hombres como dos mitades
imprescindibles, reciprocas, no jerarquicas y auténomas una de la otra. Lo cual no
necesariamente significa una heterosexualidad obligatoria, porque no estamos
hablando de pareja sino de par politico, no estamos hablando de familia sino de
comunidad.

Desde este par politico, que en principio son dos, pero que pueden ser tres si hubiera
personas intersexuales, desde este par politico decimos, se abre lo que R. Segato llama
multiplicidad y que nosotras todavia reflexionamos si serd la alteridad, la diferencia, o
la heterogeneidad o crearemos otro concepto, pero lo cierto es que queremos superar la
existencia del Uno solo, individualista, universalizante y universalisador de la existencia
y la realidad.

Queremos decir que la humanidad es eso, tiene dos individualidades (personas)
diferentes, que construyen identidades autdbnomas pero a la vez, constituyen una
identidad comun que no es la suma, que es mas bien el cuerpo. La negacién de una de
las identidades autonomas, en la sumision y el sometimiento de la otra, es atentar
también contra la existencia de la otra. Someter la mujer a la identidad del hombre o
viceversa, es cercenar la mitad del potencial de la comunidad, sociedad o humanidad y
al ser ambos constituyentes de la comunidad, la parte dominante, en este caso el
hombre, no queda impune, también se mutila y aniquila a si mismo, en tanto y cuanto
ser, identidad y existencia misma, que es una parte de la comunidad. Al someter a la
mujer somete a la comunidad, porque las mujeres son la mitad de la comunidad vy al
someter a la comunidad se somete a si mismo.

La mujer como principio de la alteridad

La comunidad tiene dos partes fundantes y a partir de este reconocimiento de la
alteridad inicial, la comunidad, muestra toda la extensién de sus diferencias y
diversidades, es decir que el par mujer-hombre inicia la lectura de las diferencias y las
diversidades en la humanidad.

Si miramos las comunidades, lo primero que podemos observar es que éstas estan
compuestas por mujeres y hombres, cuyas existencias transcurren por un ciclo vital
desde la primera infancia hasta la conclusion de la existencia (dimension generacional),
enlazando complementariedades, reciprocidades y autonomias horizontales y verticales
entre si. Esta lectura nos conduce, luego, a observar otras relaciones entre personas,
portadoras de diferentes habilidades, saberes y sexualidades, enlazara también las
diferentes morfologias del cuerpo, tipos, colores, tamafios, capacidades Yy
discapacidades y, por supuesto, las diferentes creencias, adhesiones politicas,
ideologicas y religiosidades.



Estas y otras complementariedades, reciprocidades y autonomias acttan dentro de la
comunidad; pero, la comunidad no es un gueto, ni una reserva, es una colectividad viva
que se mueve Y se proyecta construyendo también complementariedades, reciprocidades
y autonomias con otras comunidades. Un ejemplo de ello son las complementariedades
en la produccion y en la proteccion politica del territorio entre comunidades. Otro
ejemplo son también las relaciones de complementariedad y de reciprocidad entre
quienes viven en comunidades rurales, y quienes migraron a barrios urbanos de
ciudades de Bolivia o de otros paises. En fin, un tejido de las complementariedades,
reciprocidades, identidades, individualidades y autonomias.

Esta aclaracion sobre quiénes constituyen la comunidad la hacemos porque en el
imaginario social y politico de lo que hoy significa comunidad o comunitario, pareceria
que solo estan presentes los hombres, se percibe a las mujeres detras de los hombres o
debajo de los hombres, o lo que es lo mismo subordinadas a los hombres. En la practica
social y politica de las comunidades, nacionalidades, pueblos, organizaciones y
movimientos sociales hasta hoy, contintan siendo los hombres quienes tienen el poder
de las decisiones. Esto es la expresion de la patriacalizacion y la colonizacién de las
comunidades que consideran a unas personas inferiores y sin los derechos y
oportunidades que tienen las otras.

OPERATIVIZAR LAS UTOPIAS

Nos preguntan las y los organizadores. ¢En la descolonizacién del Estado por qué no se
han aplicado medidas de promulgacion y de disposiciones legales para la
despatriarcalizacion? ¢ Qué dificultades enfrenta la implementacion de politicas pablicas
o disposiciones legales para desmontar el carécter patriarcal y colonial del Estado? ¢;Son
institucionales, estructurales, culturales, politicas?

ESTADO DEL PODER O ESTADO DE LA SOCIEDAD

El Estado como hoy lo entendemos desde el feminismo comunitario, es una
construccién social que trata de materializarse histéricamente a través de la soledad y
del miedo, sentimientos producto de la derrota de la comunidad originaria rompiendo el
(jaq’e).

El Estado es un instrumento patriarcal que por el entronque patriarcal, toma
caracteristicas mucho mas depredadoras de las mujeres especialmente nuestras abuelas
indigenas. Cuando comunmente estamos hablando de Estado hoy, entonces estamos
hablando del Estado en el cual se encuentran las relaciones de poder o dicho de otra
manera en el Estado en que se encuentra el poder. No hablamos del Estado de la
sociedad o en que Estado queremos estar la sociedad. Esta para nosotras es una
reflexion fundante de descolonizacion y la despatriarcalizacion.

ESTADO MODERNO

Estado moderno presupone la modernidad como requisito, como dice (l. Sotelo 2006
pl) la modernidad nos plantea un hoy diferente al ayer y al mafiana, presuponiendo que
la historia es linealmente superadora. Sin embargo aunque se pretenda semejante
diferenciacion, yo considero que tiene un origen comun con las otras concepciones de
Estado vigentes hasta el dia de hoy, incluso en la concepcién del Estado plurinacional
en Bolivia.



El origen comun al que me refiero, toca distintas conceptualizaciones que aportan a este
develamiento que propongo.

Para empezar, tiene que ver con el que el Estado es un ordenador politico de la sociedad
sedentaria, algo asi como una estructura genérica de dominacion de unos seres humanos
por otros, que por lo menos se remonta a casi cinco milenios Herzog, citado por I.
Sotelo (2010 p1).

El Estado es un producto de las sociedades y en ese entendido Engels (1884: p 177-178)
es quien nos da algunos, elementos para entender el origen patriarcal del Estado, cuando
enlaza este origen a la familia y la propiedad privada. Lenin (1917 : p 275) otro autor
marxista, nos dice que el Estado es producto de relaciones irreconciliables entre un
grupo opresor y un grupo oprimido, como las clases sociales.

Es necesario también recoger otro elemento importante y constituyente del Estado, me
refiero al monopolio legitimo del uso de la violencia (l.Sotelo p.7) como la forma de
garantizar la gobernabilidad, el orden y la regulacién social.

Lo que rescato de estas diferentes concepciones de Estado es que el Estado es un ente,
una institucion instaurada en el imaginario de la sociedad, creada por la sociedad
misma, cuando ha llegado a contradicciones insalvables entre las personas, como
una forma de garantizar el orden de los privilegios en una sociedad que
historicamente rompié con la reciprocidad el equilibrio e igualdad de la
comunidad.

Lo que agregaria ademas es que este ente creado es originariamente instituido para
mejor manejar la opresion de las mujeres como modelo para oprimir al resto de la
humanidad a los pueblos y a la sociedad, a través de la historia

Como vamos a confiar que sea el Estado o desde el Estado que venga la restauracion de
los derechos de nuestros cuerpos en la comunidad, de ninguna manera, por eso en
diferentes foros hemos planteado que el Estado Plurinacional no es nada mas que un
Estado transitorio del poder, para luego pasar a un Estado comunitario de la sociedad, lo
que llamamos, la Comunidad de las Comunidades.

Si bien lo anterior es cierto también necesitamos darle tareas a este Estado de transito a
las Utopias y es aqui que se inscribe el proceso despatriarcalizador, al cual ya hemos
aportado con el PNIO Plan nacional de igualdad de oportunidades del cual solo somos
autoras del marco conceptual, porque el resto del plan es un desastre porque las autoras
seguian pensando desde los marcos légicos neoliberales para la planificacion, otro
aporte del feminismo comunitario es el plan nacional de genero en Salud, donde se
muestra la forma coherente de marco conceptual y de planificacion.

LA PLANIFICACION DEL ESTADO PLURINACIONAL ES EN BASE A LA
CONCEPCION DEL MARCO LOGICO

En el actual proceso de cambio, hay quienes creen que se trata de reprogramar y
corregir algunos aspectos de estas politicas neoliberales total solo se esta hablando,
segun estas personas de “un pequefio sector” de las sociedad como lo son las mujeres,
en cambio habemos quienes creemos que se tiene que cambiar radicalmente las formas
de entender, esta situacion de las mujeres en Bolivia, partiendo de crear concepciones y
categorias, de lo que son marcos conceptuales e imaginarios sociales de y sobre las



mujeres. Pero también hacer una critica severa a las metodologias operativizadoras de
estos marcos conceptuales, apuntando a desmitificar supuestas técnicas neutrales y por
supuesto hacer propuestas.

De lo anterior deducimos que dificilmente desde el propio sistema van a surgir planes y
programas que de verdad, quieran acabar con las injusticias a las mujeres, por fuerza
tiene que ser desde otros lugares de la accion social desde donde van a salir propuestas
que apunten a dar soluciones, por eso los procesos politicos de cambios radicales de las
sociedades, son los espacios con los que hoy podemos contar, este es nuestro caso aqui
en Bolivia.

LA PLANIFICACION DEL DESARROLLO

Sin embargo de la buenas intenciones encontramos en el actual Estado plurinacional la
misma ldgica de intervencion, la misma I6gica de conceptualizacion y la misma logica
de proyeccion y planificacion social. Los planificadores y sus objetivos corresponden a
quienes toman al desarrollo como modelos de sociedad a los cuales caminar y para lo
cual se necesita planes programas y proyectos.

Sin duda que los y las cientistas sociales pueden jugar a que tienen una mirada neutra y
gue no se comprometen ni con dios ni con el diablo, que son meramente conocimientos
técnicos, pero iremos viendo que las planificaciones hasta ahora, parten de marcos
conceptuales patriarcales capitalistas y neoliberales, enmascarado detras de palabras
como el Desarrollo o el Progreso, Eduardo Bustello (1996 p. 3) dice a propdsito de los
tipos de planificacion que él reconoce.

“una que plantea un modelo de reforma social "desde arriba" y que desarrollé un
conjunto de justificativos, métodos y técnicas para implementar la planificacion desde
el Estado; otra, centrada principalmente sobre la movilizacién social y el aprendizaje
social para posibilitar una transformacion "desde abajo", tomando como base la
sociedad civil y finalmente, la comunicacién social que conceptualiza a la planificacion
como una narrativa argumentativa acerca de un futuro deseado. ”

Las preguntas de por qué y para quién, de este desarrollo y su consecuente
planificacion, son las preguntas que han guiado nuestra reflexion como feministas,
entendemos que la planificacion no es una mera técnica neutral, las técnicas estan
ligadas a las preguntas politicas y éticas de quienes las originan.

En todo el neoliberalismo nos llenaron a las mujeres y hombres, con planes de todo tipo,
el resultado son peores condiciones, para nuestra vida cotidiana, por eso es que nuestros
pueblos se han lanzado a la protesta social, contra el poder y el reclamo ético sobre las
acciones de nuestros movimientos sociales.

Hemos visto, con y después de las dictaduras, como los niveles alcanzados por las
conquistas sociales, no mejoraron, incluso las promesas del periodo democratizador
quedaron desmentidas con la realidad, no mejoramos, al contrario habiamos empeorado,
mostrandonos un solo camino o cambiamos las cosas o no hay futuro posible.

En este estado de las cosas la planificacion social, ha jugado un papel importantisimo
para falsamente esperanzarnos, cuando en realidad se estaban haciendo planes de
control y aquietamiento social, algo asi como bomberos de conflictos. En otras palabras
fue una planificacion del desarrollo de unos pocos paises y el empobrecimiento de la
mayoria, el desarrollo sostenible fue otra trampa el desarrollo para los duefios de las



transnacionales y la sostenibilidad de este desarrollo por la mayoria de las mujeres y
hombres de nuestros pueblos, ironicamente llamados paises en desarrollo.

Quedaron claras que las buenas intenciones no se sostenian como nos refiere Fernando
Cardoso (1981 p. 19)

“La conciencia de la existencia de un "problema del desarrollo", que constituyo el abc
de la contribucién del pensamiento sino del Tercer Mundo, por lo menos sobre el
Tercer Mundo, supuso siempre un parametro: se sabia qué significaba el progreso y
suponiase que éste era deseado. Hoy, en los paises centrales se pone en duda la idea de
Progreso y no todos, en la periferia desean el tipo de progreso que permitié la
construccion de la civilizacién contemporanea, gracias al dominio de la Técnica por la
Razon (o, diran los mas prudentes, de la Razon por la Técnica).”

En Latinoamérica Abya Yala se dieron discusiones politicas alrededor de los objetivos
del desarrollo y del progreso, posiciones que provenian tanto de las izquierda como de
la derecha, la pugna entre los bloques EEUU y la Union soviética, se llenaron de bonitas
palabras las reuniones de expertos y representantes de gobiernos, como que: el objetivo
del desarrollo no seria la acumulacion de capitales sino la satisfaccion de necesidades
béasicas del hombre (invisibilizacion de la mujer), Fernando Cardoso ( 1981 p 26).

No es gque se haya dado una confusion entre la concepcion de desarrollo como procesos
de crecimiento econémico e industrial con técnicas y tecnologias al servicio de las
grandes empresas (posicion de derechas) y la concepcion de desarrollo como progreso
en una versién de mejora de la vida y la sociedad (posicion desde las izquierdas)
practicamente eran lo mismo y si el Estado plurinacional y el actual proceso de cambio
cae en este mismo engario estamos fritas sobre todo las mujeres.

Desde el analisis nuestro, la vision sobre lo que la sociedades deben ser, son
coincidentemente patriarcales entre las izquierdas y las derechas, la diferencia real ha
sido que para unos es una clase burguesa la que debe ser la acumuladora y para los otros
es la burocracia partidaria del proletariado la que debe beneficiarse con esta
acumulacién. Indiscutiblemente que en la vision y ejecucion social de las izquierdas hay
una mayor participacion de beneficios, aunque esta sea homogeneizante de las
necesidades béasicas de mujeres y hombres de las sociedades, pero claro que es un
puntito a favor de las izquierdas en comparacion con las sociedades de derechas.

EL DESARROLLO SOSTENIBLE

Los conceptos de desarrollo han sido planteados desde un centro civilizador, colonial y
colonizador, que es la cultura occidental con la suma de sus distintos Estados nacion
como herederos de las sociedades esclavistas y colonialistas que se tradujeron en un
imperialismo capitalista de clase o de Estado y la subsecuente era de las transnacionales,
con un neoliberalismo depredador de conquistas sociales conseguidas con las luchas.

El neoliberalismo se planteo a si mismo como una supuesta tercera via, superadora de
viejas y obsoletas contradicciones entre trabajo y capital, pues nos dijo que esas
contradicciones eran antiguas contradicciones, que la derecha y la izquierda ya no
tenian razon de ser, una vez caido el muro de Berlin y que de lo que se trataba es; de no
ser ni siquiera modernos sino ya habia que ser posmodernos.

La demostracion empirica que el neoliberalismo no es mas que otro momento de la
acumulacioén patriarcal del capital, queda evidenciada en la actualidad. Entender el
desarrollo tal cual es la realidad, con las crisis de alimentos, la depredacion de la madre



y hermana tierra y las crisis de los sistemas financieros, nos ubican ante los retos
historicos de nuestro tiempo, Martin Hopenhayn (1999, p. 19)

“Un reciente informe de las Naciones Unidas sobre concentracion de la riqueza en el
mundo sefiala que actualmente la fortuna sumada de las 225 familias més adineradas
del planeta es equivalente a lo que posee el 47% mas pobre de la poblacién total del
mundo, que suma alrededor de 2.500 millones de habitantes, y las 3 personas mas ricas
poseen mas dinero que el PIB sumado de los 48 paises mas pobres. En contraste con
ello, el numero de aparatos de television por cada mil habitantes ha aumentado
exponencialmente durante las Gltimas cuatro décadas, y crece la reificacion de la TV
por cable a una velocidad ain mayor. Con ello se agiganta la brecha entre quienes
poseen el dinero y quienes consumen las imdgenes.”

Las identidades politicas estorban al neoliberalismo; clase, raza, etnia, opcion sexual,
sexo, la consigna era la homogenizacion via el ardid de la deconstruccion, para construir
sujetos neutral, sin identidades politicas o sea identidades que no cuestionen las
relaciones de poder y neutrales en sus expresiones. Para nosotras feministas, nada nuevo
bajo el sol, ya la colonia y el colonialismo interno quisieron blanquear nuestras pieles y
occidentalizar nuestros cuerpos en una homogenizacion en base a la universalizacion de
Un sujeto individualmente tomado, este sujeto es el Blanco Burgués heterosexual, del
norte occidental, adulto y citadino civilizado, del cual son sucursales los patriarcas
originarios en la medida en que se atribuyen para si nuestra representacion, el control de
nuestros cuerpos de mujeres y las decisiones politicas de las comunidades.

LAS MUJERES COMO CAPITAL SOCIAL

Parece que entre los que primero realizan un analisis sistematico contemporaneo del
Ilamado, capital social, esta Pierre Bourdieu, quien lo definié como: "el agregado de los
recursos reales o potenciales que se vinculan con la posesion de una red duradera de
relaciones mas o menos institucionalizadas de conocimiento o reconocimiento mutuo™
(Bourdieu, 1985, p. 248).

En los imaginarios sociales, las mujeres somos entendidas como las charlatanas, las
chismosas, las sociables, las madres y protectoras, las parejas cuidadosas de los
hombres, hoy resulta que esto también ha sido utilizado para la acumulacion capitalista.
Uno de esos usufructos, a manera de ejemplo, fue la usura bancaria, a través del
microcrédito en Bolivia, otorgado a grupos de mujeres socialmente articuladas, que
luego rompen esas relaciones mutuas, porque algunas no pueden cumplir con el pago de
la deuda y no pudieron cumplir por las condiciones duras de los intereses y multas. La
sociabilidad convertida en capital para el capitalista transnacional, banquero. Es
interesante entender en este sentido a Alejandro Portes (1999p.3)

“La novedad y capacidad heuristica del capital social procede de dos fuentes. Primero,
el concepto concentra la atencion en las consecuencias positivas de la sociabilidad a la
vez que deja a un lado sus rasgos menos atractivos. Segundo, sitlla esas consecuencias
positivas en el marco de una discusion mas amplia sobre el capital y llama la atencion
sobre la manera en que esas formas no monetarias pueden ser fuentes de poder e
influencia tan importantes como el volumen de las acciones o la cuenta bancaria. «



Para el neoliberalismo las mujeres fueron comprendidas como el capital social de los
hombres, los trabajadores venian con sus mujeres a la explotacion y para los fines del
patriarcado y del patriarcado neoliberal, en sus funciones maternales de acogida del
desempleo y de paliadoras de la crisis.

Aparte de esa funcién social complementaria a los hombres, la comprension vy
utilizacion de las mujeres mismas, para la acumulacion neoliberal fueron vistas en estos
replanteamientos econdmicos de achicamiento del Estado, fin de la seguridad social de
las y los trabajadores y la transnacionalizacion de la economia y en este mismo sentido
las promesa de inclusion en el sistema fue por contratar su mano de obra barata y sin
seguridades sociales, pero por otro lado mareaban a las mujeres con el denominado
empoderamiento, a través de participacion politica, educacion, salud materna infantil.
Elementos que se convirtieron en los indices proclamados por la CEPAL e impuestos
por el FMI.

CONCLUSIONES

El actual proceso de cambio no puede volver a tomar a las mujeres para sostener el peso
de las politicas econdmicas, es decir el Estado plurinacional no puede funcionar sobre la
base de un trabajo de servidumbre que no es remunerado y se come la vida y el tiempo
de las mujeres como lo es el trabajo doméstico

El Estado plurinacional como institucién y nuestros hermanos de las organizaciones
sociales no pueden seguir hablando de descolonizacion cuando impunemente se
mantiene la colonizacion del cuerpo de las mujeres a través de la penalizacion del
aborto. La descolonizacién de nuestros cuerpos de mujeres, con la despenalizacion del
aborto es otra de las tareas urgentes. Si se hicieron los matrimonios colectivos dese
nuestra identidad, como una forma de quitarle el poder de la Iglesia y el Estado sobre el
amor y la sexualidad, pues en consecuencia es tiempo de despenalizar el aborto

La autonomia entendida en primera instancia desde la autonomia de nuestros cuerpos de
mujeres y hombres y de nuestras decisiones, remarcamos aqui la autonomia del cuerpo
y las decisiones de las mujeres.

La territorialidad como el espacio de la accion politica espacio al cual las mujeres
tenemos derecho y no la recolonizacién y reedicion del feudo y la propiedad privada a
través de autonomias patriarcales

La poca utilidad revolucionaria de este maistring de planificacion en genero neoliberal
donde muchas instituciones del Estado plurinacional siguen ancladas, nos plantea el
desafio de desarrollar operativizaciones explicitas creativas coherentes con marcos
conceptuales de transformaciones profundas consecuentes, con el proceso que vivimos
en nuestros pueblos, indudablemente que todo plan necesita parametros de evaluacion
de si mismo y hay que elaborarlos Un aporte valioso como lo dijimos es el marco
conceptual de PNIO

Sin duda viviendo en un Estado Plurinacional, solidario y autonémico tendremos que
hablar de institucionalizaciones transitorias que no sean neoliberales y sean
despatriarcalizadoras en principio de si mismas, que pero deben estar en permanente
revision por eso las llamamos institucionalidades transitorias.

Tenemos que dejar de tener miedo colonizador y sacudirnos el yugo colonial, atrevernos
a superar las nociones, categorias e imaginarios heredados, uno de esos es el Estado hay



que desmiticarlo, descolonizarlo y entender que el Estado es construccion de las
sociedades o0 sea de nosotras y nosotros.

Trabajar profundamente el concepto de Comunidad superando el mito de la
complementariedad chacha-warmi que no es otra cosa que el Uno patriarcal
individualista, excluyente y reduccionista, para pasar a entender el par politico como
principio de construccion de la alteridad, la otredad, la multiplicidad, reales y no
manipuladoras de la realidad para beneficio patriarcal.

Nuestro proceso de cambio esta inmerso en una permanente tensién que se expresa
dentro del gobierno y el Estad plurinacional, la tension esta entre el Desarrollo (sea
sostenible o no pero desarrollo) y la posibilidad abierta del Summa gamafia que
intuimos por donde va y la intuicion nos lleva a la Utopia, acabo esta exposicion con
una grafiteada del Feminismo Comunitario

La Esperanza es novia de la Libertad

y amante de la Utopia
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