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1. La construceidn patriarcal de lo sexualidad maseubing

A su largo de su historia, las sociedades patriarcales han normativizado la sexualidad conforme a
la estructura social de desigualdad vigente entre hombres y mujeres. Este hecho ha configurado
la sexualidad como un dispositivo social y psicoldgico a través del que se ha reproducido
una doble discriminacion. Por una parte, la sexualidad patriarcal fue definida a partir de una
diferenciacion de roles masculinos y femeninos cuya desigual significacion social ratificaria y
perpetuaria la primacia social de los hombres, ubicando su deseo y la satisfaccion del mismo
como objetivos implicitos de las practicas sexuales, junto al hecho biologico y social de la
reproduccion. Por la otra parte, la definicion biologicista de la sexualidad sobre la base ideologica
de la complementariedad de los sexos estigmatizo las practicas homosexuales, imponiendo el
imperativo social heterosexual'. Las definiciones esencialistas de la sexualidad en sus diferentes
formulaciones, tanto cientificas como religiosas y morales, se tradujeron asi en un deber-ser
para hombres y mujeres. En el caso de los hombres, la sexualidad patriarcal normativa configura
la subjetividad a través de un doble mensaje de expectativa/refuerzo (Marqués, 1991). De un
lado, la sexualidad se presenta como un espacio social y existencial en el que los hombres
sienten la exigencia de “dar la talla” si quieren cumplir las expectativas. Del otro, la satisfaccion
de las expectativas sociales sobre la virilidad comporta una serie de privilegios y libertades
que le han sido histéricamente negadas a las mujeres. Entre estos privilegios, se encuentra el
derecho sexual patriarcal, a través del cual los hombres siempre han tenido la posibilidad de
satisfacer sus deseos sexuales por medio del acceso al cuerpo de las mujeres, bien sea en el
espacio privado mediante el contrato de matrimonio, bien en el espacio publico a través del
mercado prostitucional (Pateman, 1995; De Miguel, 2015; Cobo, 2017).

La potencia sexual ha sido una de las expectativas sociales de la masculinidad a lo largo de
la historia universal (Gilmore, 1994). La masculinidad patriarcal ha simbolizado la capacidad
reproductora, tanto social como sexual (Bourdieu, 2005), de modo que la exhibicion de la
virilidad era entendida como un sintoma del poder social ostentado. Un ejemplo evidente de
la asociacion de la masculinidad con la capacidad reproductora lo encontramos en la teoria
monoseminal de Aristoteles, seglin la cual las mujeres solo aportaban materia, la sangre menstrual,
mientras que la forma, el Eidos, era un principio exclusivamente masculino (Femenias, 2002).
Esta hipotesis ontoldgica justificaba el orden politico vigente, puesto que la sociedad griega era
estrictamente patrilineal, es decir, la filiacion y la herencia de la propiedad eran transmitidas por

1 El grado de coercion del imperativo heterosexual ha variado a lo largo de la historia, habiendo épocas y lugares en las que las
practicas homosexuales significaban incluso la excelencia social, como en la Grecia clasica, y otras en las que eran mas o menos
habituales a pesar de la hegemonia de una moral explicitamente homéfoba, como en la Francia premoderna. De acuerdo con
Foucault (2005), la homosexualidad fue definida y patologizada clinicamente durante el desarrollo del capitalismo industrial y el
desarrollo de la biopolitica estatal.
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via paterna. Las mujeres eran a-genealdgicas (Puleo, 2017). Asimismo, la propiedad era una
condicion de la ciudadania, para la cual solo eran reconocidos los hombres libres frente a las
mujeres, los nifios y los esclavos. Para Aristoteles, los hombres libres encarnaban el principio
racional de toda forma humana de vida, tanto social como biologica. “Las mujeres, los esclavos
y los animales quedan del lado del cuerpo, de las emociones, del devenir y la materia” (Puleo,
2017: 169). Esta fundamentacion biologicista de la supremacia social legitimo las libertades
sexuales de las que han gozado histéricamente los hombres frente a las mujeres, las cuales
fueron socialmente estigmatizadas desde la exclusion social propia del espacio prostitucional,
especialmente tras la colonizacion moral judeo-cristiana del mundo occidentalz. Ahora bien, los
privilegios sociales se mantienen en la medida en que se cumple la exigencia moral que deviene
de la definicion esencialista de masculinidad, lo que condiciona la vivencia de la sexualidad por
parte de los hombres como una forma de confirmacién de su masculinidad (Marqués, 1991).
Y si la masculinidad ha sido definida como primacia social, luego, dominacion legitimada, y
la sexualidad se experimenta practicamente como una forma de confirmarla, la socializacion
patriarcal se convierte un dispositivo de socializacion de los hombres en el ejercicio de la
dominacion sexual. El mito de la voracidad y la insaciabilidad del apetito sexual masculino
constituye tanto una justificacion como una invisibilizacién del derecho patriarcal sexual que
emana de esta definicion esencialista de masculinidad.

Las exigencias de la masculinidad patriarcal se producen como tension resultante de los pactos
entre iguales, los pactos patriarcales (Amoros, 2005), a partir de los cuales se reproduce la
hegemonia masculina. Estos pactos se aprenden culturalmente, por lo que sus practicas no son
intencionales en principio, sino que son socialmente inducidas desde la definicion vigente de
masculinidad. El grupo de iguales, la fratria, refuerza la masculinidad de cada hombre mediante
el pacto de fraternidad-terror, por el cual se admite a los iguales bajo la condicion de desarrollar
las préacticas propias de su género, de ser “un hombre de verdad”, so pena de ser expulsado del
grupo en el caso de incumplirlas. De este modo, si bien la fratria ejerce presion social reforzando
las expectativas simbdlicas de la masculinidad patriarcal, simultdineamente genera en cada
hombre la sensacién de que tiene la posibilidad de tener poder, de que puede poder (Amoros,
2005), al menos respecto de las mujeres, en tanto que miembro reconocido del colectivo social
que, de hecho, posee el poder. La continua exigencia de confirmacién identitaria ejercida por
el grupo de iguales genera incertidumbre,e incluso frustracion, en la medida en que el modelo
de masculinidad es dificilmente alcanzable. Por este motivo, igualmente inseguros en lo que
respecta a su masculinidad, los iguales desarrollan cierta complicidad respecto de las practicas
que denotan socialmente masculinidad, principalmente aquellas que suponen discriminacion
y/o dominacion de las mujeres (Marqués, 1991), las cuales son asi signadas como topos-logico-
simbdlico, es decir, como lugar transaccional de sus pactos (Amoros, 2005). En consecuencia,
las mujeres son objetivizadas conforme a la confirmacion colectiva de la masculinidad.

En lo que refiere a la sexualidad, a través de la presion social de los pactos patriarcales se

2 La coercién moral de la tradicion judeo-cristiana ha variado en grado en diferentes épocas histéricas, pero, en todo caso, los
hombres tienen un chivo expiatorio. De hecho, las figuras patriarcales de la femineidad (Lilith, Eva, la ramera, la femme fatale...)
no pueden entenderse sino como una proyecciéon sobre las mujeres de los deseos prohibidos que los hombres experimentan y
acaban satisfaciendo en el cuerpo de las mujeres en situacion de prostitucion (Sambade, 2020). La maldad definitoria de estas
figuras de femineidad exculparia moralmente a los hombres, representados como victimas de la fatal seduccion de estas mujeres
que ostentan un poder sexual sobrenatural.
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impone el imperativo heterosexual: junto con las practicas sexuales normativas que los
hombres ejercen sobre las mujeres. Obsérvese que la pragmatica compuesta por la definicion
sociocultural de masculinidad y las practicas que esta dispone esta estructura por medio de una
doble instrumentalizacion:. Por una parte, las mujeres son cosificadas simbolica y personalmente
conforme tanto ala satisfaccion sexual de loshombres, como ala confirmacion de sumasculinidad.
Ahora bien, la satisfaccion pragmatica de las exigencias de la masculinidad patriarcal requiere
no solo de la dominacién de las mujeres, sino también de la previa instrumentalizacion del
cuerpo, la emotividad y la sexualidad de los hombres como dispositivo para la consecucion
social de la primera. En consecuencia, la socializacién de género condiciona a los hombres para
que se conviertan en ‘“maquinas sexuales”; hiperpotentes e hiperactivos, pero vacios de toda
emotividad (Badinter, 1993).

La expectativa de hipervirilidad sexual como adscripcion confirmatoria de masculinidad supone
la reduccion de la sexualidad a genitalidad (Marqués, 1991). El pene, simbolo de masculinidad
y poder, es instrumentalizado de acuerdo tanto a la satisfaccion de los deseos de los hombres,
como a la confirmacién de la masculinidad. Esta se produce a través de la penetracion y de la
excitacion de la mujer (entendida como pérdida de control sobre si misma), la cual es atribuida
a potencia sexual del hombre, sinobnimo de su superioridad y su poder falico. Por lo tanto, la
capacidad eréctil del pene sera la medida de la potencia de los hombres, generandose asi el mito
androcéntrico sobre la omnipresencia de su deseo sexual, luego, de su permanente disposicion
hacia la penetracion. En consecuencia, cuantas mas mujeres sea capaz de dominar sexualmente
un hombre, mas satisfecha sera la expectativa patriarcal de hipervirilidad. Esta racionalizacion
deviene una especie de narcisismo falico (Marqués, 1991), ilustrado en la cultura popular
por la obsesion de los hombres con el tamafio del pene y la insaciabilidad de su deseo. El
deseo y el placer de las mujeres se definen en relacion de reciprocidad con el sujeto “hombre”,
luego, no constituyen un elemento definitorio del modelo normativo de sexualidad. De nuevo,
observamos como a esta definicion de sexualidad le subyace el dualismo jerarquizado de género
entre el sujeto y el objeto, a través del cual los hombres han ostentado historicamente una
posicion de supremacia social. De hecho, revestida de la moralidad judeo-cristiana, la posicion
de la mujer en este modelo de sexualidad ha dado lugar a una dialéctica de la femineidad entre
la mujer decente y la indecente. La primera representa una categoria social de mujeres que no
tendrian deseo, de modo que sencillamente aceptan las propuestas sexuales de los hombres
como precio a pagar por el objetivo inmanente de su femineidad: la maternidad (Marqués,
1991). La segunda categoria representa a mujeres con un deseo tan desmesurado que no solo
anula su propia capacidad critica y moral, sino que provoca el desenfreno y la perdicion de los
hombres (Marqués, 1991). Son las Sirenas, Lilith, Eva, las Brujas, la puta, la femme fatale...
Esta dialéctica actiia como dispositivo social de coercidon moral sobre todas las mujeres a través
de la exclusién y el estigma sociales de las mujeres en situacion de prostitucion. Asimismo,
provee a los hombres de estabilidad emocional y seguridad en el espacio intimo, a la vez que de
libertad sexual en el espacio publico.

Es importante observar que la emotividad aparece practicamente desplazada de este modelo de
sexualidad. En el espacio privado, se la presupone (aunque tampoco necesariamente inserta en

won

3 Los insultos de “marica”, “rarito” y “nenaza” ponen de manifiesto el grado de coercién que se ejerce sobre los hombres desde
su infancia en aras de su normativizacion heterosexual. Como ha senalado Judith Butler (2001), en las sociedades occidentales
contemporaneas, la homosexualidad ha significado lo humano ininteligible, deparando la abyeccion social para quienes rompian
la norma heterocentrada.

4 Es lo que hemos definido como pragmatica masculina del control (Sambade, 2020).
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la practica sexual), mientras que en el espacio publico no tiene por qué existir: los encuentros
sexuales estan encaminados hacia la satisfaccion del deseo y la confirmacion de la masculinidad.
Por lo tanto, el modelo de hipervirilidad disocia plenamente la afectividad de la sexualidad.
Obviamente, esto es altamente frustrante para los hombress. La reduccion de la sexualidad a
genitalidad y la exigencia de hiperpotencia no solo no suelen ser deseables para las mujeres
muy a menudo, sino que se experimentan con ansiedad por “dar la talla” entre los hombres,
quienes ven limitada tanto su vivencia de las relaciones humanas, como el libre desarrollo
de una sexualidad que encuentra disciplinada e instrumentalizada conforme a fines sociales
implicitoss. En este sentido, Leonore Tiefer (1986), especialista en trastornos de la masculinidad,
ha explicado que mas de la mitad de los hombres que padecen disfuncion eréctil “van en busca
de un pene perfecto”. La ansiedad frente a los encuentros sexuales, el miedo a “no estar a la
altura” y la relacion mecénica con el propio cuerpo pueden suponer diversas frustraciones que
la cultura patriarcal induce a “resolver’, o bien mediante la dominacién de una mujer, o bien a
partir de su condescendencia, su servidumbre y su postergacion. En sintesis, el modelo patriarcal
de sexualidad dispone la dominacion sexual de las mujeres como dispositivo de confirmacion
de la masculinidad, luego, como mecanismo para integrar las frustraciones que esta ocasiona de
modo socialmente disfuncional en un modelo democratico de convivencia.

Existe un espacio social sumergido donde los hombres han podido satisfacer la exigencia de
dominacion sexual amparados por la retdrica del consentimiento: el espacio prostitucional.
En 1988, Carol Pateman (1995) public6 un estudio en el que sostenia que el discurso liberal
del “consentimiento” habia servido para ocultar y perpetuar en el seno de las sociedades
democréaticas una relaciéon de dominacion que existia con anterioridad al albor de las mismas:
el derecho patriarcal sexual.

Cuando los cuerpos de las mujeres estdn a la venta como mercancias en el
mercado capitalista, los términos del contrato original no pueden olvidarse, la
ley del derecho sexual del varon se afirma publicamente, los hombres obtienen
reconocimiento publico como amos sexuales de las mujeres; eso es lo que esta
mal en la prostitucion (Pateman, 1995, 287).

Para Pateman (1995), la reduccion de las mujeres a su cuerpo con fines de satisfaccion del
deseo de los hombres hace evidente que el consentimiento reproduce un contrato de términos
inadmisibles, de términos propios de una situacion de esclavitud, que se perpetia legitimada por
el discurso contractualista. Hoy en dia, sabemos que aproximadamente el 95% de las mujeres
en situacion de prostitucion son victimas de tratas, pero, aun asi, el mito del consentimiento
sigue siendo el principal discurso justificativo de la prostitucion (De Miguel, 2015). Ademas,
la demanda de prostitucion es realizada por hombres practicamente en su totalidad (Gimeno,

5 La construccion de la masculinidad es un relato en el que los hombres también aprendemos a reprimir los sentimientos de
desagrado y autodesprecio que experimentamos en las relaciones en las que cosificamos sexualmente a las mujeres, para asi
confirmar el modelo socialmente normativo de masculinidad. Véase a este respecto, Navarro-Rios (2019).

6 Recordemos que los hombres no desarrollan este modelo a partir de la conciencia de que comporta poder social sobre

las mujeres, sino como resultado de su socializacién en un modelo de masculinidad que entrana dicha desigualdad y que se
encuentra normalizado desde el marco simbdlico biologicista que define los géneros.

7 Obviamente, esto no integra positivamente los traumas sexuales que puedan tener los hombres, sino que solo los oculta bajo la
seguridad socio-psicologica que concede la confirmacion del modelo normativo de masculinidad.

8 Los datos varian entre los diferentes Estados en relacion con la legislacion vigente contra la trata y la prostitucion (Thill, 2017).
Diferentes fuentes muestran que, en Espafa, las mujeres en situacion de prostitucion son victimas de la trata en un 90% o 95%
(Congreso de los Diputados, 2015). En Espana, la prostitucion es alegal, mientras que la trata esta tipificada juridicamente como
un delito.
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2012), es decir, el sujeto prostituidors es siempre un hombre. Este hecho junto con que, en la
prostitucion, solo son satisfechos los deseos y las expectativas del prostituidor hacen visible la
estructura de dominacion latente en la prostitucion (Ranea, 2017). Un sintoma de esta realidad
es que, en muchas zonas de Espafia, un prostituidor puede conseguir realizar practicamente
cualquier practica sexual con escasos 20 euros. Ademads, la situacion de indefension y
vulnerabilidad de las mujeres en situacion de prostitucion hace que estas constituyan un alto e
invisibilizado porcentaje de las mujeres que padecen violencia sexual (Gimeno, 2012).

En los ultimos 40 afios, la trata de mujeres con fines de explotacion sexual y la prostitucion se
han convertido en uno de los delitos que, junto con el trafico de armas y el trafico de drogas,
mas dinero generan a nivel mundial (De Miguel, 2015). En este sentido, Rosa Cobo (2017) ha
sefialado como los espacios prostitucionales se han incrementado en relacion proporcionalmente
inversa a la adquisicion de derechos de ciudadania por parte de las mujeres. Si bien el estatus
legal de igual ciudadania garantiza su proteccion dentro de uno de los espacios regulados por el
contrato sexual (Pateman, 1995), el matrimonio, contrariamente, una masa de mujeres ha sido
objetualizada sexualmente en los espacios prostitucionales, garantizando asi la perpetuacion e
incluso el incremento del derecho sexual patriarcal. Dentro de esta contrarreforma patriarcal
(Puleo, 2012), los hombres acceden al cuerpo de las mujeres en situacion de prostitucion siendo
cada vez mas jovenes, con la particularidad de que suelen acceder en grupo a estos espacios
(Gomez, 2017). Este hecho muestra que la complicidad de la fratria sigue siendo decisiva para
confirmar la masculinidad a través de practicas de explotacion sexual de las mujeres, hasta el
punto, de que, para muchos hombres, follar con una mujer prostituida es percibido como una
especie de intercomunicacion masculina (De Miguel, 2015, 131).

Junto al mito del consentimiento, siguen coexistiendo otros mitos justificativos del consumo de
prostitucion por parte de los hombres, como la idea popular de que tienen un apetito incontrolable
que, de no ser satisfecho, se acaba transformando en otras formas de violencia. Desde esta
perspectiva, filosofos y dramaturgos como George Bataille justificaron la existencia de la
prostitucion, alegando que esta entraiiaba una funcién social (Puleo, 1992). En cambio, la filosofa
Laura Torres (2008) ha sefialado que, lejos de mostrarse descontrolados, los prostituidores han
de ser racionales en el calculo del momento y la oportunidad, disciplinados en la postergacion
del deseo y emocionalmente distantes respecto de las personas que emplean para sus fines. Este
hecho muestra el secretismo y la impunidad existentes en la explotacion sexual de las mujeres.
A pesar de la retorica justificativa del consentimiento, es un hecho que los prostituidores siguen
sin declarar publicamente su héabito de frecuentar los prostibulos, a no ser que sea entre ellos
mismos®, en lo que, de nuevo, supone una confirmacién narrativa de su masculinidad.

La marginalidad social de la prostitucion genera una imagen estigmatizadora de femineidad que
no afecta solo a las mujeres prostituidas, sino a todas las mujeres como colectivo. La prostitucion
atraviesa la socializacion de género con el término despectivo puta, con el que cualquier mujer
puede ser denigrada y sancionada a través de una heterodesignacion patriarcal que constrifie sus
espacios y sus libertades (Ranea, 2017). Ademas, también distorsiona la mirada masculina sobre
las mujeres, representandolas como cuerpos o trozos de cuerpos disponibles para la satisfaccion
de los deseos de los hombres, e incluso como personas malintencionadas y libidinosas que
siempre quieren lo mismo, aunque no lo sepan. Se produce asi, un sentimiento de afectividad

9 El concepto de prostituidor o prostituyente hace visible la responsabilidad que los hombres tienen en la perpetuacion del sistema
prostitucional frente a la denominacion de cliente, que la invisibiliza.

10 Es interesante tener en cuenta que los grupos de iguales también constituyen espacios donde podemos romper la complicidad
machista en el camino hacia una nueva masculinidad realmente igualitaria (Sanfélix, 2020).
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negativa y misoginia hacia las mujeres que no solo dispone a los hombres a superar sus
frustraciones mediante la dominacién de las mismas, sino que ademas los provee de un discurso
misédgino de justificacion. En este sentido, las estadisticas de violencia sexual muestran que la
prostitucion no es el tnico espacio donde los hombres confirman su masculinidad patriarcal a
través del ejercicio de la sexualidad. La definicion pornografica y consumista de la sexualidad
realizada por los nuevos medios neoliberales de creacion cultural no ha dejado de alimentar la
cultura de la violaciéon como parte del universo simbolico de las relaciones de género y de la
masculinidad hegemonica (De Miguel, 2015). La pornografia, con su erotizacion de la violencia
sexual (Alario, 2017), ocupa un lugar central en esta logica de dominacidn, puesto que a partir
de su propagacion de masas por internet se ha generalizado como una didéctica de violencia
sexual a la que acceden los hombres desde una edad media de once afios (Sambade, 2020)2. Nos
encontramos frente a una redefinicién de la masculinidad hegemonica en la que el eje central es
la exigencia de hipervirilidad sexual (Sambade, 2020). Su resultado es la masculinidad porno-
copulo-consumidora (Gémez, 2017); un modelo de masculinidad, fruto de la alianza entre el
patriarcado y el capitalismo, que reproduce la perversa imagen del hombre como depredador del
cuerpo de las mujeres (Salazar, 2019).

Por ultimo, cabe sefialar que la instrumentalizacion patriarcal de la sexualidad masculina induce
la agencia prostituyente y la cultura de la violacion en todos los hombres con independencia
de su condicion sociocultural. Las Unicas caracteristicas que definen este perfil son la carencia
de empatia hacia las mujeres y la vivencia de la sexualidad como una forma de confirmacion
de la masculinidad patriarcal. La educacion critica junto con las circunstanciales sociales y
biograficas cada hombre decidiran en qué medida la construccion patriarcal de la sexualidad
puede ser anulada.

La heterosexualidad deviene obligatoria en la masculinidad patriarcal normativa (Marqués,
1991), hasta el punto de que Judith Butler (2001) ha llegado la sostener que el imperativo social
heterosexual tiene un peso mas significativo en la construccion del sistema de sexo-género que
la jerarquia sexual entre hombres y mujeres.

En 1990, Judith Butler (2001) publica una obra de gran repercusion que no solo define las bases
del movimiento posfeminista, sino que fundamenta toda una serie de politicas disimiles dentro
del activismo LGBT a través de la teoria que instaura: la teoria Queer. En Gender Trouble, Butler
(2001) explica que las identidades de sexo-género son el resultado de un proceso compulsivo
de socializacion en la matriz heterosexual del deseo. Desde que nacemos somos disciplinados,
bien en la cultura de la masculinidad, si somos identificados como hombres, bien en la cultura

11 Ademas, la conexidn de la pornografia con la prostitucion no es solo simbolica, sino que forman parte de una misma industria
ilegal. Las paginas de pornografia estan subvencionadas por negocios de prostitucion, de modo que contienen publicidad de los
mismos, e incluso se ha probado que algunas grabaciones han sido realizadas en situaciones de trata y prostitucion. Véase Cobo
(2020).

12 La censura de la pornografia es, por lo tanto, un debate vigente. Los defensores de la pornografia se amparan en el derecho
a la libertad de expresién, negando que la pornografia sea una dominacién de facto de las mujeres. En todo caso, resulta
evidente que la industria de la pornografia precisa ser regulada por una legislacion que proteja a las mujeres que participan en
la misma, dado que su produccidon conforma un contexto en el que la linea que separa el consentimiento de la coaccion es mas
que delgada. Simultaneamente, no podemos dejar de reivindicar lo necesaria que es la implementacion de la educacion afectivo-
sexual con perspectiva de género en nuestro sistema educativo.



ascubinidades y divensidod afectivo-sexual e identitari

Ivan Sambade Baquerin

de la femineidad, si somos identificados como mujeres, a través de la repeticion conductual
estilistica de las normas discursivas que configuran dichas identidades. La logica binaria
heterocentrada mantiene que a cada ser humano le corresponde siempre un género en relacion
con su sexo, de modo que se establece una continuidad entre sexo, género, deseo y practica
sexual, consolidandose la complementariedad de los sexos diferentes como imperativo social.
Simultaneamente, se instituye la supremacia social de los hombres sobre las mujeres, puesto
que el binarismo de género se construye histdricamente a través de un discurso falogocéntricor,
en el que el sujeto agente es definido en exclusividad desde la supuesta condiciéon masculina.

La normatividad del binarismo de género es tan estricta que la matriz heterosexual del deseo
organiza los términos que conceden inteligibilidad social a lo humano (mujer-femenino; hombre-
masculino), excluyendo y patologizando socialmente (luego, reprimiendo personalmente) todo
aquello que aparece al margen de la coherencia de género. De este modo, el sistema de género no
solo determina la discriminacion social de las mujeres, sino también de todas aquellas personas
que se desvian respecto tanto imperativo heterosexual como de la continuidad biologica entre el
sexo y el género normativo. Butler (2001) define a todas estas personas como cuerpos abyectos:
personas que no disfrutan del estatus de sujeto, pero que paraddjicamente definen su dominio
desde el exterior. Lo abyecto es el espacio de lo no narrable, lo inhabitable, lo ininteligible.

En suma, el sistema heterocentrado de sexo-género conforma siempre identidades sexuales
binarias como condicién de inteligibilidad social. Estas identidades se asumen por medio de
practicas confirmatorias con fines de disciplinamiento social que crean la fantasia de coherencia
y estabilidad psicologica. Pero la realidad es que la identidad se encuentra fragmentada
internamente por diversos ejes de discriminacién y pertenencia (raza, etnia, clase, sexo y
orientacion sexual) en una dispersion de identificaciones cruzadas e inestables que resultan
invisibilizadas por la pregnancia de las figuraciones de sexo-género (la masculinidad y la
femineidad normativas). Ademas, Butler (2008) niega que existan los sexos como hechos
bioldgicos; el sexo es una inscripcion discursiva normativa al igual que el género.

En Gender Trouble, Butler (2001) sostiene que, frente a lo que habia sostenido la Psicologia
tradicional, no solo es incierto que las personas de sexualidad no normativizada padezcan alguna
patologia,sino que, por el contrario, las personas heteronormativizadas estaban desarrollando un
creciente malestar en relacion con su sexo y su sexualidad. Frente a esta situacion, para Butler,
la Gnica respuesta posible es la transformacion social del sexo-género. Basandose en Michel
Foucault, Butler sostiene que las inscripciones performativas de género, que simultineamente
nos construyen y nos sujetan,son incompletas e inestables*. En cada invocacion lingiiistica de la
norma heterosexual, se produce un quiasmo entre el acto estilizado del cuerpo y la propia norma
discursiva (la cual asimismo se excede hacia el futuro en el propio momento de su enunciacion),
en el que se pone de manifiesto que existe un pliegue en la invocacion performativa desde el que
ejercer nuestra capacidad de agencia.

13 El falogocentrismo es un sesgo simbdlico que prioriza los 6rdenes del falo (simbolo del poder masculino) y del logos
(concepto racionalista de Razén como esencia humana opuesta a la Naturaleza y la emotividad) en la construccion de la cultura
occidental. En esta l6gica, los hombres son representados como sujetos de conocimiento frente a las mujeres, lo que les ubica
como los agentes sociales por excelencia.

14 Siguiendo a J. L. Austin, Butler considera que el lenguaje es performativo. El lenguaje no sélo describe estados, sino que

a través del habla se ejercen actos diferentes del acto de la propia enunciacion. En este sentido, los conceptos de género son
performativos. Es decir, cuando alguien dice “es un nifno” o “es una nina”, no esta describiendo un estado, sino inscribiendo una
identidad constrenida por normas sedimentadas en el lenguaje mediante un proceso de iteracién social.
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Butler (2001) explica que los performativos de género entrafian una estructura de repeticion
(iteracion social) y diferencia (cada momento y circunstancias especificas en las que se
enuncia un performativo) que reproduce las posiciones sociales de dominacidén/sumision
histéricamente sedimentadas. Los significados se consolidan por sedimentacion cada vez que
una inscripcion performativa se repite imponiendo la norma social. Ahora bien, la necesidad
de repeticion temporal del performativo de género, conforme a la reproduccion de sus efectos
sociales, hace que se exceda hacia el futuro en el propio momento de su enunciacion, resultando
indefinidamente incompleto e inestable. En consecuencia, la propia estructura performativa
entrafia la posibilidad de articular un contra-discurso (Butler, 2004). Cada performativo
contiene y oculta una diferencia respecto del original, el cual, en sentido estricto, ya era una
copia (Butler, 1993). De este modo, la repeticion se produce en la forma de actos estilizados en
el tiempo que admiten la posibilidad de repeticion subversiva del estilo. Desde esta perspectiva,
Butler propone la repeticion parddica como estrategia de resignificacion discursiva de la norma
social y, por ende, de liberacion del deseo frente a la misma.

Como ejemplo paradigmatico de resignificacion social y politica, Butler propone el concepto
queer, explicando como los colectivos LGBT se han apropiado del término que se empleaba
para denostarlos socialmente y lo han recontextualizado como una estrategia de legitimacion
de su libertad y su deseo. Butler explica que la estrategia gueer desarrolla una parodia social de
las representaciones de sexo-género (cercana a la performance teatral), cuya finalidad no solo
es transgredir la normalidad sexual, sino también reivindicar la legitimidad de las identidades y
las practicas sexuales no normativizadas. Practicas como el outness (declaracion publica de la
propia homosexualidad), los bailes drag, la hiperfemineidad y la masculinidad transexual y la
hipervirilidad /eather, entre otras, constituyen distintas parodias sociales de los performativos
de género que revelan su contingencia frente a su estatuto cosificado, es decir, que muestran
la posibilidad de transformacion de las identidades que inscriben. Contrariamente, Butler
(2001) desconfia de las politicas de transformacion social basadas en conceptos universales
de representacion. Las identidades representadas por conceptos universales ocultan la trama
de exclusion social y poder que existe en relacion con otros ejes de discriminacién como la
orientacion sexual o la raza, de modo que su mera citacion provocaria la reproduccion y la
estabilizacion de las relaciones de poder sedimentadas en su semantica performativas. La
propuesta de Butler es la proliferacion de los géneros parddicos; un deambular identitario
indefinido entre inscripciones no normativizadas en continuo desplazamiento y resignificacion
que tienen por objetivo liberar al deseo de la heteronormatividad.

Siguiendo la idea de que las inscripciones de género no tienen una causa biologica, sino que, en
tanto que expectativas culturales pueden ser adquiridas en diversos grados por cualquier persona,
Judith Halberstam (1998) publicé una obra en la que analizaba la funcién de reproduccion
de la masculinidad patriarcal realizada por figuras tradicionalmente identificadas como una
femineidad fallida, masculinizada o discordante. Halberstam denomina masculinidad femenina
a la masculinidad representada fundamentalmente por las lesbianas butch y los hombres
trans, y sostiene la hipdtesis de que, a pesar de haber permanecido subordinadas frente a las
masculinidades de los hombres blancos, sus performances de la masculinidad dominante
(hombre blanco heterosexual de clase media) habrian contribuido a la resignificacion de la
mistica heroica de la masculinidad incluso en mayor medida que los modelos de virilidad

15 Por ejemplo, el mayor reconocimiento y libertades de las mujeres blancas heterosexuales frente a las negras o las lesbianas.
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representados por hombres cisgénero. La obra de Halberstam no solo supuso una critica de
la definicién biologicista de masculinidad, sino que también mostr6 que existen estrategias
culturales de resignificacion y re-apropiacion de las posiciones sociales dominantes en el
sistema de sexo-género.

En general, los estudios gueer se han centrado en mostrar que la masculinidad patriarcal, con
sus exigencias de omnipotencia, invulnerabilidad y heterosexualidad, es en si misma una
ficcion discursiva. A este respecto, Javier Sdez (2005) ha explicado que las subculturas gais
de los leather y los bear efectian una parodia de la masculinidad como hipervirilidad, como
exceso de masculinidad, que pone de manifiesto que la masculinidad normativa heterosexual
es en si misma una performance; una construccion parodica. Saez (2005) explica que las
practicas sadomasoquistas de la cultura leather revelan precisamente que la masculinidad
es fundamentalmente vulnerabilidad. En este sentido, Calvin Thomas (2000) ha sostenido
que las estrategias queer deben estar destinadas a revelar una y otra vez la dependencia que
las masculinidades dominantes tienen respecto de su exterior subordinado. El objetivo es
desestabilizar la identidad masculina a través de multiples conexiones tanto politicas como
erdticas con aquellas identidades a partir de cuya dominacion se construyen la imagen y la
autoestima del hombre dominador. Andlogamente, Brian Pronger (1998) ha argumentado que
es necesario que los hombres se abran hacia el deseo receptivo para poder desterritorializar la
masculinidad falica. La desmaculinizacioén del deseo exige que los hombres estén dispuestos
a ser penetrados. Una propuesta que coincide en sefialar la centralidad erdtica del ano como
eje de deconstruccion tanto de la masculinidad como del sistema de sexo-género es la contra-
sexualidad de Paul. B. Preciado (2002): una subversion critica del sistema de sexo-género
basada fundamentalmente en la erotizaciéon sadomasoquista del ano. En opinion de Preciado,
la focalizacion del ano como centro erdtico, junto con la asuncion de que el pene es s6lo un
tipo de dildo entre otros muchos posibles (puiios, brazos, picanas eléctricas...), deconstruiria el
falocentrismo simbolico.

La teoria queer ha contribuido notablemente al desarrollo de los estudios de las masculinidades.
En concreto, ha mostrado que la masculinidad hegemonica heteronormativa sigue siendo el
principio organizador tanto de las masculinidades gais como de las heterosexuales. Esto, de una
parte, ha esclarecido la conexion entre la homofobia y la misoginia; mientras que, de otra, ha
mostrado la similitud de las conductas sexuales de hombres gais y heterosexuales (Kimmel, 2008).
Ademas, tanto la teoria como el activismo gueer han desarrollado estrategias de transformacion
de género que, simultineamente, reivindican la legitimidad social de las identidades sexuales no
normativizadas. Lo queer constituye, por lo tanto, una serie de politicas criticas de liberacion,
transgresion y transformacion del sistema de sexo-género, especialmente en lo que concierne
a su eje heteronormativo. Pero, partiendo de la presuncion de que los conceptos universales de
representacion politica entrafian y, a su vez, ocultan diversas estructuras de segregacion social,
las politicas queer renuncian a todo proyecto normativo de justicia. ;Qué puede garantizar
entonces que las estrategias de liberacion no acaben deviniendo en nuevas y sutiles estructuras
de dominacién? Como ha apuntado Maria Luisa Femenias (2003), la proliferacion de sexos-
géneros no implica por si misma que se rompan las tramas de dominacion jerarquica, menos
aun, si como Butler sostiene, las identidades parddicas son subsidiarias de los sexos-géneros
precedentes. Por ejemplo, a este respecto, las subculturas gais de los bear o los leather han
caido a veces en la tentacion de recuperar un discurso plumofobo, miségino y lesbofobo,
desde su parecido con la masculinidad dominante heteronormativa (Saez, 2005). Esto muestra
la fuerza social que posee 16gica androcéntrica de sexo-género, asi como su capacidad para
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rearticularse bajo transformaciones sociales en apariencia diferentes. En este sentido, Jay
Prosser (1998) ha sefialado que, lejos de mostrar la ficcion de las categorias de género, las
narraciones transexuales manifiestan su continuado poder funcional: la fuerte vinculacion
entre los sentimientos ligados al género en relacion con el cuerpo bioldgicor. Otro ejemplo del
poder funcional de la l6gica discursiva de sexo-género lo encontramos en la redefinicion que
la pornografia hegemonica ha realizado con las practicas sexuales sadomasoquistas dentro del
poder de definicion que le concede su difusion expansiva en internet. Los colectivos LGTBQ+
reivindicaron la legitimidad de determinadas practicas sexuales (fetichismo, sadomasoquismo,
etc.) previamente censuradas y estigmatizadas durante la heteronormativizacion sexual del
siglo XIX (Foucault, 2005). Efectivamente, estas practicas son ejercidas con consentimiento
en las subculturas LGTBQ+, de modo que las posiciones son renegociables e intercambiables.
Pero, contrariamente, el relato pornografico ha integrado estas practicas en su representacion
rearticulando la estructura tradicional de dominacion/sumision de sexo-género, dentro de la
cual el hombre siempre es el sujeto de la transgresion, mientras que la mujer es siempre su
objeto, lo que genera la presuncion de que, aunque digan que “no”, ellas siempre desean ser
violadas (Alario, 2017). Obviamente, entre un hombre y una mujer pueden darse cualesquiera
practicas sexuales siempre que haya deseo y consentimiento por parte de ambos, pero ;,como se
puede garantizar la ausencia de coaccion, es decir, la equidad de posiciones sociales que permite
decidir librementev, si negamos la categoria politica de mujer, deteriorando consiguientemente
las garantias sociales obtenidas al amparo de las leyes profeministas?

La categoria politica mujeres incluye transversalmente a muchas personas se encuentran insertas
en tramas de dominacion comunes (feminizacion de la pobreza, violencia sexual, discriminacion
salarial, desigualdad de oportunidades...). Prescindir de esta categoria conllevaria eliminar al
sujeto politico que representa a todas aquellas personas discriminadas en razon de su sexo. Esto
no niega que, a su vez, existan tramas de poder/subordinacion dentro del colectivo social mujeres,
ni que las estrategias politicas de liberacion del deseo y la identidad sean necesarias en la lucha
contra la discriminacion social, pero ha de tenerse en cuenta que esta lucha no puede renunciar
nunca al principio democratico de Igualdad como garantia de una transformacion social justa.
Al finy cabo, toda reclamacion de libertad apela a la condicion de seres humanos, una condicion
compartida universalmente (es decir, en igualdad) por todas las personas. Ademas, sin igualdad
(de derechos, de oportunidades, de acceso a la educacion, al empleo, a los recursos materiales
basicos, etc.), la libertad, o bien es un privilegio de los poderosos, o bien queda reducida a una
entelequia filosofica. En resumidas cuentas, la proliferacion parodica de los géneros propuesta
por Butler no puede acontecer sin categorias politicas que los representen, garantizando sus
derechos y libertades en igualdad de condiciones con los de cualquier otro género, incluyendo
en estos a aquellas personas que se sienten identificadas por su sexo biolédgico.

16 Para el colectivo trans,la vinculacién pertinente se produce entre el género y el cuerpo, descartando el sexo que, de
acuerdo con Butler, es negado como entidad bioldgica. La continuidad entre esta suposicion tedrica y determinadas
propuestas de transformacién politica por parte del movimiento LGBTQ+ han suscitado una reaccion critica por parte del
feminismo igualitarista, en cuyo seno, estas propuestas han sido denominadas en un sentido critico como el “borrado de las
mujeres”.

17 La propia generalizacion del dualismo sujeto/objeto en relacion con los roles de hombres y mujeres respectivamente,
dentro de la violencia sexual representada por el discurso pornografico, no se puede desconectar del hecho de que la industria
pornografica esta altamente masculinizada. Es decir, tanto la produccién como la direccion de los relatos pornograficos estan
desempenadas mayoritariamente por hombres. Existe, por lo tanto, una relacién de género directa entre las posiciones de poder
dentro del negocio y la definicion social realizada. Obviamente, la pornografia puede ser consumida por hombres y mujeres
que se encuentren en posiciones sociales equipotentes, pero, en ausencia de educacién afectivo-sexual, la naturalizacion de

la dominacién sexual masculina realizada por este discurso socializa de modo general a los hombres en la disposicion hacia la
violencia sexual y a las mujeres en su consentimiento.
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