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INTRODUCCION

Publicamos casi dos afios después las tres ponencias que fueron escritas de las
seis charlas que tuvieron lugar en las “Jornadas Anarcofeministas” de febrero de
2012 en el CALDO (Centro Antiautoritario Libre de Drogas Okupado) Vegano,
sito en Tetuan de las Victorias, Madrid, y en la actualidad cerrado. La idea inicial
era redactar un libro con ellas, si bien finalmente no salié adelante. Durante estos
dias algo méas de un centenar de personas de varios lugares del Estado se pasaron
por el local, debatieron, discutieron, compartieron ideas... Queremos rendir un
homenaje a este espacio y a lo que fue el CALDO Vegano en materia de género.
Seria mentirnos a nosotras mismas no escribir aqui que una de las personas del
espacio, socializada como hombre, que organizaba e incluso present6 un fanzine
en las Jornadas, fue acusado de agresor afio y medio después y apartado de la vida
politica tras haber estado usando el feminismo como excusa de socializacion y
careta para tapar sus agresiones sexistas continuas. De las experiencias se aprende,
al igual que aprendimos en las jornadas.

Los textos que aqui se exponen son [
“Feminismo basico” (pag. 3), “Historia del
anarcofeminismo” (pa4g. 12) y “Teoria
Queer” (pag. 28), los tres tan interesantes
como fundamentales en su contenido. El
texto “Michamachismos” de Luis Bonino,
presentado por una compafiera, no sin
criticarlo por heterocentrado, puede hallarse
en http://www.joaguimmontaner.net/Saco/dipity_mens/micromachismos_0.pdf. El
debate sobre “Amor libre” ha evolucionado hasta convertirse en el texto
“Relaciones libres”, incluido en el fanzine Textos contra la monogamia que
distribuye este mismo sello editorial. Esperemos que esta recopilacion sea un
interesante aporte a la lucha feminista y sirva para hacer perdurar en el recuerdo
estas jornadas y el espacio donde se hicieron.

Distribuidora Peligrosidad Social. MadRIP (Castilla), octubre de 2013.
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FEMINISMO BASICO

1) INTRODUCCION: ¢(QUE ES ESO DEL FEMINISMO?

La idea con la presente charla es trasmitir algunas ideas y aspectos
tedricos que se ha tratado desde el feminismo, sobre todo para que haya
una base para luego tratar temas mas especificos y mas complejos en
cuanto a las practicas y también en cuanto a aspectos tedéricos que llevan a
cabos diferentes corrientes feministas.

Lo que se trata de ahora en adelante es lo siguiente:

1) ¢Qué eso del feminismo? — dar una definiciobn general y hablar
un poco de las diferentes corrientes feministas

2) Explicar brevemente algunos aspectos de la “teoria feminista”

3) Nombrar logros y discutir los retos del feminismo hoy, sobre todo
en el ambito libertario

DEFINICION

¢Qué es eso del feminismo?

Ser feminista, se puede decir basicamente, es luchar para que la
diferencia sexual no se traduzca en desigualdad social. Yo personalmente
me pongo enferma cuando escucho a la gente hablando de que hoy en dia
ya no hace falta el feminismo porque ya vivimos en igualdad, que las
feministas son unas histéricas y exageradas, que son feminazis que
discriminan al pobre hombre....y demas cosas. ¢(Por qué? Porque eso es
refleja una idea bastante errénea y simplificada acera de lo que es y
siempre ha sido el feminismo.

Por feminismo en general se entiende en un principio nada mas que un
término para una serie de conceptos heterogéneos que colocan el foco de
atencion sobre los derechos y los intereses de las mujeres. Como es
evidente parten de las desigualdades entre hombres y mujeres existentes,
siendo el objetivo mejorar la situacion de las mujeres y lograr una
equiparacion “de facto” dentro de la sociedad. Y esto sigue siendo el
principal objetivo y no tiene necesariamente que ver con la exclusion del
otro ni mucho menos.

Ahora bien. Hay que hacer hincapié en el hecho de que -a mi parecer al
menos- nunca se deberia hablar asi sin mas de feminismo, sino mas bien de
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feminismos en plural, ya que los adjetivos en este caso si importan -en el
sentido de que puede tratarse de conceptos muy diferentes entre ellos, y
hasta contradictorios en algunos casos-.

HETEROGENIEDAD DE LAS CORRIENTES FEMINISTAS

Hay un sin fin de movimientos feministas, y existian y existen diferencias
importantes entre las corrientes feministas que implican posturas muy
diversas. Quiero destacar dos lineas de diferenciacion en el sentido de que
se extienden por casi todas las corrientes feministas existentes.

1) Por un lado existen las partidarias de un feminismo “institucional” (o:
estatal, burgués, liberal...) que, aplicado por instituciones estatales,
envuelto en leyes (la discriminacion positiva, el intento de meter mas
mujeres en puestos de poder econémico y politico, la regulacién de la
maternidad), -y que busca la igualdad formal, que al fin y al cabo
desemboca en la transformacion en “otros/segundos hombres”
(concediéndoles los valores dominantes que son masculinos) sin nunca
tampoco poder llegar a ello y asi mantener el status quo-.

Ejemplos que muestran esto claramente son las “grandes” mujeres en la
politica europea hoy en dia -que han sido celebradas por mucha gente como
si realmente significarian un cambio-, tales como: Carme Chacén, que ha
sido ministra de defensa, o Angela Merkel, canciller de Alemania. Esto
también muestra el poder que tiene el feminismo institucional hoy en dia.
Por otra parte se podria hablar de un feminismo radical-combativo que
busca una transformaciéon social y cultural mucho mas profunda, que no
sélo cuestiona la discriminaciéon de las mujeres, sino en general los pilares
de nuestra sociedad patriarcal y capitalista, su sistema de clasificacion, sus
practicas sociales y sus valores culturales y simbologias. Evidentemente unx
puede estar mas menos de acuerdo con el analisis que se ha hecho
respecto a los supuestos origenes en concreto de la opresion de la mujer y
sobre todo acerca de las medidas que las diversas corrientes de este
feminismo radical-combativo plantean. (por ejemplo el feminismo marxista)
pero a grandes rasgos se puede hacer esta oposicion entre las dos
tendencias.

2) A parte de la diferencia entre un feminismo institucional y uno mas
combativo-radical existen otras diferencias. Como es el caso con el
feminismo de la igualdad y feminismo de la diferencia. ¢en qué consiste la
diferencia? el feminismo de la igualdad tiene un caracter constructivista, es
decir que parte de la base de la construccién cultural de los géneros como
intervencion “artificial”, es decir socialmente construida, del sistema
patriarcal para denegar la igualdad de las personas dada “por naturaleza”,
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el feminismo de la diferencia es mas escensialista en el sentido de que
plantea que la mujer tiene unas caracteristicas propias divergentes del
hombre, que, a su vez por “naturaleza” es agresivo, competitivo y
destructivo (y demas cosas). Entonces abogan por defender Ilas
caracteristicas propias de la mujer (que se deducen sobre todo de las
capacidades reproductivas de las mujeres) en vez de tener que imitar las
cualidades negativas de los hombres.

Algunos ejemplos de diferentes corrientes feministas:

Eco-feminismo Corrientes feministas (constructivistas y esencialistas) que
critican la apropiacién de los hombres de la reproducciéon en particular y la
sobreexplotacion y destruccion de la tierra con “cara masculina” en general.

Feminismo cultural Busca una valoracién positiva de los elemento
propiamente femeninos (feminismo de la diferencia) como fundamento para
lograr una verdadera autonomia de las mujeres

Feminismo ateo Feministas que ven la principalmente fuente del
patriarcado y la opresiéon de la mujer en la religiéon (por ejemplo en el
cristianismo, islam) y que buscan una transformacion de la sociedad hacia
el ateismo

Feminismo islamico Corriente feminista que busca la igualdad social de
las mujeres dentro del islam; reclaman que la religién en si no es sexista;
sino que el problema esta en las autoridades (masculinas) que interpretan
la ley sagrada

Feminismo post-colonial Diferentes movimientos feministas del mal
llamado “tercer mundo”, que a menudo critican el etnocentrismo de las
feministas europeas; reclaman el derecho de tener sus propios discursos
feministas, teniendo en cuenta la condicién particular de sus vidas (temas
frecuentes son por ejemplo la situacidon de pobreza en que se encuentran en
combinacidn con el sexismo que tiene consecuencias especialmente
complicadas para las mujeres)

Feminismo lIésbico Movimiento que critica la situacion de las mujeres y Ixs
homosexuales en nuestra sociedad y que considera que Ila
heteronormatividad es una institucion fundamental para sostener el
patriarcado; lesbianismo también como resistencia

Feminismo queer Sostiene que no existe ningun tipo de identidad de
género, ni orientaciéon sexual naturalmente dada; actitud de “identidad
rebelde”

Anarcofeminismo Emancipacién y realizacion de la mujer como individuo,
rechazo de todo tipo de relaciones de poder forzadas, ve en el patriarcado
esta manifestacion de poder autoritario
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Debemos tener en cuenta que muchas veces estas diferencias
conceptuales en la practica no son tan estrictas ni tan claras, sino que
sirven mas como una orientacién general para el ambito y la forma de la
militancia y una no necesariamente tiene que adjudicarse dogmaticamente
a una de estas corrientes.

Los movimientos feministas no sélo han sido bastante heterogéneos
desde el comienzo, sino también hay un vinculo estrecho entre el feminismo
como movimiento reivindicativo (“de la calle”) y el feminismo académico-
tedrico y estas dos formas de feminismo siempre se han desarrollado de
forma interdependiente.

2) INTENTOS SOBRE LA TEORIA FEMINISTA
COMIENZOS:

Aunque evidentemente siempre habian mujeres que lucharon para
mejorar su estatus social y legal y que se movilizaron en contra de
multiples formas de opresién de formas bastante intensas y organizadas, de
feminismo sélo se habla a partir de las segunda mitad del siglo XIX
(término se usa probablemente por primera vez en 1870), y generalmente
se habla de una teoria feminista como tal, sélo a partir de la segunda mitad
del siglo XX.

Como escribe la filésofa francesa Simone de Beauvoir en su libro “El
segundo sexo” (1949) -es su frase mas famosa “No se nace mujer, se llega
a serlo”, es decir la mujer o, mejor dicho, lo que entendemos por ser mujer,
es un producto cultural que carece de todo fundamento biolégico. Con esto
sentd las bases para aquello que hoy en dia llamamos la teoria de género
(perspectiva de género, enfoque de género) o el sistema sexo-género que
en la actualidad esta en todas partes.

GENERO:

Género se puede describir como construccidon psicolégica, social y cultural
de aquellas caracteristicas que en una sociedad se considera masculino y
femenino.

La division analitica entre sexo y género se basa en la idea de que no
existe ninguna conexidn determinante entre el sexo biolégico y el sexo
social, es decir que las caracteristicas del género femenino no tienen que
ser consecuencias directas del sexo biolégico de las “hembras”. La
adscripcion varéon/hembra es definida por ciertas caracteristicas del cuerpo
(6rganos sexuales, hormonas, genes) y el rol social (=género) que cumplen
(o deben cumplir) los hombres y las mujeres en una sociedad determinada
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son construcciones culturales, es decir que son productos de la aplicacién
de ciertos valores y normas sociales.

sCual es entonces la condicion del género femenino en la
actualidad?

Algunas caracteristicas del género femenino son estas (aunque
seguramente se nos pueden occurir muchas cosas mas):

— Instinto de maternidad/ maternidad como elemento mas
relevante de la identidad

— Papel de cuidadora; se preocupa por los demas, es ordenada y
limpia

— Es tierna, pacifica y mas sumisa

— lrracional ( versus racional)

— Dependiente y pasiva ( versus independiente y activo)

— Débil y emocional ( versus fuerte y racional)

— Su fisico es sumamente importante

— Muchas mujeres se definen a través del hombre (existencia gira
en torno a él)

Esto, obviamente son modelos estereotipos que (casi) nunca se cumplen
del todo, pero estos valores estan alli como una especie de exigencia en la
socializacion de los miembros de esta sociedad.

Estos roles pueden variar en tiempo y espacio, es decir que no en todas
las sociedades se entiende lo mismo por “masculino” y por “femenino” como
aqui, e incluso se conocen sociedades en que existen mas de dos géneros.
Pero aun asi el género parece siempre una importante forma de
estratificacion social. Por eso también es importante no usar los términos
“sexo” y “género” como si fueran intercambiables, como se hace muy a
menudo.

Lo que (por lo menos en nuestras sociedades “occidentales™) define las
relaciones de género es el patriarcado

PATRIARCADO:
Lo podemos describir como el sistema dominante en que vivimos en la
actualidad (y hace bastante tiempo en realidad) que se caracteriza por la

dominacién de los varones sobre las mujeres.

Se sostiene gracias a multiples elementos:
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- Los sistemas juridicos-politicos / poder institucional (es bastante
claro: todavia hay leyes discriminatorias y un dificil acceso para
personas que quisieran cambiar el estatus quo)

Sistemas econdmicos dominantes (con todas sus implicaciones
(capitalismo, consumo, competitividad, etc.)

- La practica social (por ejemplo la division sexual del trabajo y la
adscripcion de lo femenino al ambito doméstico-privado, mientras el
hombre actia mucho mas en la esfera publica; o también la
costumbre de entender a la mujer como objeto sexual)

Relaciones personales/sexuales (en pareja, familia — papel
dominante del hombre, subordinacion de la mujer)

- Tradiciones religiosas (explicaciones religiosas del rol/sitio social
de la mujer)

Identidad de género/ actitud subalterna de las mujeres
(internalizacion del ideal femenino a través del aprendizaje
social/educacion)

En miles de acciones en nuestras vidas diarias reafirmamos las relaciones
de género existentes y con ello también el sistema patriarcal, aunque
también parece cierto que en algunos ambitos la cosa esta cambiando, en el
sentido de que se desvanecen las diferencias y oposiciones tan rigidas.

Pero en general se puede decir que, independientemente de las practicas
discriminatorias concretas, persisten en nuestra cultura/imaginario colectivo
unos valores profundamente androcéntricos y miséginos

Androcentristas porque a menudo parece que “lo masculino” es “el”
modelo de referencia (la Unica forma de ver el mundo) y es valorado
positivamente (se refleja en muchas cosas por ejemplo en el lenguaje (en
varios idiomas se usa la palabra “hombre” para referirse a toda la
humanidad), en la valoraciéon de la esfera publica en oposicién a la esfera
privada, en el tipo de economia que tenemos que representa valores
supuestamente masculinos como la competitividad, en la sobrevaloraciéon
de lo racional a diferencia de lo irracional-emocional, etc., etc.).

Misdgeno (y sexista) porque no raras veces se nota en las cosas un
desprecio hacia “lo femenino” que se refleja por un lado en el lenguaje
(pensamos en los insultos mas comunes por ejemplo, pero también en el
hecho de que muchas personas menosprecian las actividades de mujeres
(como la cocina, la limpieza, el cuidado de nifios, etc.), por supuesto se
refleja ademas en los casos extremos de la violencia de género, acoso
sexual y demas cosas...)



El modelo dominante (que implica bastante exigencia para hombres
y mujeres) seria el siguiente:

“Naturaleza” Cultura Variable Sexual
Macho — Masculino — Heterosexual
Hembra — Femenino — Heterosexual

¢;Cual es el papel de la sexualidad en este contexto?

Parece que la sexualidad funciona como “ojo social”’, que esta premiada o
castigada. Es decir que mientras mas cumples el estereotipo de la
heterosexualidad (y esto no sélo consiste en sentirse atraido por el sexo
supuestamente “opuesto”, sino también en respetar las jerarquias
establecidas entre los sexos), con mejores ojos te mira la gente. Mientras
corres el riesgo de ser excluido socialmente si no cumples este ideal.

Esto parece mostrarnos que lo de la sexualidad tiene que ver con mas
cosas que so6lo con los rasgos biolégicos. Mas bien también hay que
interpretarla en funcién de los significados sociales que las personas le
atribuyen. Las respuestas sexuales son aprendidas, no son innatas. Y
también varian en tiempo y espacio (en todas sociedades hay normas y
tabues en cuanto a la sexualidad, pero pueden ser diferentes). En “nuestras
sociedades occidentales” vemos claramente un modelo de heterosexualidad
obligatoria (por lo cual también se habla de heteronormatividad o
heteropatriarcado).

INTERSECCIONALIDAD:

Desde la tercera ola del feminismo (mas o menos desde los 90), se
establecieron fuertes criticas hacia el feminismo establecido hasta entonces.
Como opinan algunas feministas que se quedan mas bien (o se ven a si
mismas) “marginadas” del movimiento dominante, -como eran en su
tiempo las feministas negras en EEUU, pero también activistas de los paises
colonizados por los estados agresores del mal llamado “primer mundo”, asi
como una parte de las feministas lesbianas, anarquistas y socialistas y
demas feministas- el “feminismo tradicional” (de la primera y segunda ola)
no tiene lo suficientemente en cuenta los multiples mecanismos de opresiéon
y de discriminacién hacia las mujeres (y hombres también) como a parte
del “género” también son a menudo la clase, la etnia, la edad, la
sexualidad, la religién, etc. Es decir que estas mujeres no se sienten
representadas por el movimiento feminista “oficial” que a la vez es
hegemodnico, ya que éste -aunque quizas implicitamente- parte de un
modelo Unico de mujer con una determinada serie de problemas y
opresiones que corresponden al ideal de la mujer estadounidense/ europea,
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blanca, heterosexual de clase media. Y que en cambio no tiene en cuenta ni
las restricciones y opresiones ni las subjetividades de estas “otras” mujeres.
A partir de entonces se introduce a la teoria feminista el enfoque de
interseccionalidad o de interdependencia en el cual se analiza de qué
manera diferentes factores discriminatorios interactian en maultiples niveles,
contribuyendo asi a un sistema de desigualdad social. Como puede ser el
caso por ejemplo en la opresién por racismo, sexismo, homofobia, clasismo,
por actitud politica o por discapacidad.

La idea es que estos factores de opresién se interrelacionan, lo cual
implica diferentes experiencias en cuanto al grado de la intensidad de la
discriminacién por las diferentes mujeres. Todo esto ha llevado a cuestionar
la unidad del sujeto del feminismo porque ya no siempre parece tan claro a
quién nos referimos cuando hablamos de las mujeres.

3) LOGROS Y RETOS DEL FEMINISMO
Logros:

A parte de bastantes cambios en la ley que se ha conseguido gracias a la
lucha feminista creo que el potencial del feminismo ( por lo menos de
algunas corrientes) como practica politica es importante:

Porque desde sus inicios el feminismo ha sido una forma de pensamiento
critico que se ha dedicado a desvelar y cuestionar las categorias basicas
sobre que establece los fundamentos la sociedad. Se ha criticado por
ejemplo el modelo de familia y el modelo de trabajo que tenemos porque
las feministas reconocieron que nos impiden la libertad.

El modelo de sexo-género como categoria analitica ha servido para
analizar aspectos simbodlicos de nuestra sociedad y examinar el tipo de
relaciones sociales que tenemos.

Asi como se ha criticado las “politicas de identidad” desde las diferentes
instituciones del estado, de la economia y que se refleja también en el
consumo; que se entiende como el motor del patriarcado podriamos decir.

Por lo tanto el lema “lo personal es politico” en el feminismo siempre ha
tenido especial relevancia, de manera que se puede entender muchas
practicas feministas también como ejercicios de micro-politica (“identidades
rebeldes” y “cuerpos insumisos”) y, en algunos casos, también de accién
directa.

Sobre todo creo que la caracteristica mas importante consiste en la
manera especifica y particularmente profunda de examinar las relaciones de
poder existentes. Y esto evidentemente también ha servido a otros sectores
y movimientos politicos.

Retos:
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Temas centrales que trata el feminismo hoy a grandes rasgos serian:

- Leyes y politicas discriminatorias hacia las mujeres (por ejemplo sueldos y
accesos a ciertas posiciones sociales desiguales, comparando hombres y
mujeres)
- Violencia de género — peligroso mirar sélo los extremos (victimizar las
mujeres)

- Sexismo, misoginia y androcentrismo — roles de género

- Discriminacién por orientacién y practicas sexuales (heteronormatividad/
heteropatriarcado)

Discriminaciéon mudaltiple (ser mujer, ser pobre, ser negra, ser lesbiana,
etc.) — identidad(es) (de género) y la cuestion del sujeto del feminismo

Dificultades a discutir

Feminismo deberia ser
ademas un enfoque
transversal no una
subdisciplina (no un fin en
si mismo sino un medio),
aunque esto no implica
que las agrupaciones y las
luchas de mujeres en
colectivos puramente
femeninos sean superfluos

¢Coémo conciliar los
diferentes ambitos de
lucha (la cama, la casa y
la plaza)?

¢Qué relaciéon hay que
tener con el feminismo

institucional-burgués que es hegemonico?

¢Como tratar con las diversas criticas que se ha hecho respecto al
feminismo, como por ejemplo: estereotipos muy negativos de las feministas
(anticuadas, exageradas, histéricas...), criticas de separatismo/ de querer
crear division y (nuevos) roles fijos (nuevas feminidades/masculinidades);
acusaciones de hembrismo y feminazis (feminismo es machismo pero al
revés)?

Por ultimo, la dificultad del tema para una ya que las cosas culturalmente
estan bastante internalizadas y el asunto toca nuestras mismisimas
identidades.
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HISTORIA DEL ANARCOFEMINISMO
ANARQUISMO Y GENERO

A menudo damos por sentadas o por superadas facetas de nuestras vidas en
las que ain queda mucho campo para la lucha y muchas cosas por cambiar. Es
engariosa la vision de que ya todo esta dicho en el ambito de las relaciones entre
las personas de uno y otro sexo (gacaso solo hay dos? cshasta qué punto es esto
clerto?), los roles sociales adquiridos y la sexualidad humana en todas sus
facetas. Todavia somos esclaves de una educacion (en el mas amplio sentido de
la palabra) y un orden social jerarquico que perpetian la desigualdad entre las
personas. Es por ello que debemos esforzarnos en detectar y destruir cualquier
concepcidn o comportamiento fruto del sistema de valores 1mpuesto.
Precisamente este articulo pretende contribuir a la reflexién sobre el papel que
la ideologia anarquista debe jugar en todo este asunto.

Para ello, creemos necesario revisar primeramente como el anarquismo ha
abordado desde sus origenes el problema de la jerarquia social en funcién del
sexo o la sexualidad. A continuacion repasaremos brevemente las aportaciones
que la teoria feminista ha realizado al andlisis de dicha jerarquia, para terminar
reflexionando  sobre c¢6omo  actualmente podemos incorporar  dichas
aportaciones sin que la ideologia anarquista se vea diluida en medio de otras
1deologias o luchas parciales.

No podemos dejar de mencionar que la idea de escribir este texto y gran
parte de lo que en él se expone tiene su origen en una parte de la charla titulada
“Mugeres en el anarcosindicalismo” que varias companeras que militamos en

CNT dimos en 2009 en Valladohid y en Madrid.

I. La mujer en el anarquismo
1.1. La visién de la mujer en la teoria anarquista

La ideologia anarquista, desde sus origenes, siempre se ha posicionado contra
cualquier clase de jerarquia y de poder de unos seres humanos sobre otros,
entendiendo que siempre implican explotaciéon y anulacion de la voluntad de la
persona. Se trata de una ideologia de caricter humanista, que propugna la
fraternidad, el apoyo mutuo y la solidaridad entre las personas como tnico
modo de alcanzar una sociedad justa y libre.
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Estos principios siempre han estado claros en el plano de las desigualdades
economicas y las diferencias de clase, algo obvio teniendo en cuenta que la

J

1deologia anarquista se va consolidando al calor de las luchas obreras del siglo
XIX.

Sin embargo, hay un tipo de opresiéon que a menudo ha escapado al andlisis
de muchos de quienes se enmarcaban en el movimiento o que incluso ha sido
deliberadamente ninguneado o invisibilizado: la opresion de las mujeres que
trae consigo el sistema patriarcal.

A pesar de que el anarquismo siempre ha propugnado la igualdad de todos
los seres humanos, esta te6rica igualdad no siempre se ha aplicado a la mitad de
la poblacion de sexo femenino. En este sentido, ya desde el momento en que
les primeres tedricxs del anarquismo esbozaban sus pensamientos, hubo dos
claras posturas respecto a la mujer: por una parte, la vision que podriamos tildar
de miségina o que minimizaba el impacto de la dominacién masculina sobre las
mujeres; por otra, aquella que considera que mujeres y hombres son iguales en
capacidades, derechos y deberes, v que pone sobre la mesa la necesidad de
romper con la dindmica de sumisién de la mujer respecto al hombre.

En lo relativo a la primera de las posturas, defiende que el papel de la mujer
es procrear, cuidar de la prole y de su esposo y que su sitio es la casa. El
primero de los que, dentro del incipiente anarquismo, desarrollaron este punto
de vista fue Joseph Pierre Proudhon. Este autor, que en sus escritos se muestra
claramente miségino, prevé tnicamente dos funciones para la mujer, a saber,
ejercer de "gestatriz' y 'nodriza', y alirma abiertamente que el sexo femenino es
mferior al masculino moral, intelectual y fisicamente. Aunque la mayoria de
opiniones en esta linea tienden a estar algo suavizadas respecto a lo que
Proudhon expresa, siguen reiterando que las mujeres no tienen capacidad
revolucionaria, y que su deber -ademds de criar a la prole y llevar a cabo las
tareas domésticas- consiste en apoyar y alentar a sus compaiieros masculinos,
ser algo asi como un refugio del guerrero.

Este tipo de opiniones, contrariamente a lo que se podria pensar, no fueron
disminuyendo con el tiempo, sino que en gran medida se mantuvieron. De
hecho, en plena década de 1930 todavia pueden leerse en revistas de cardcter
acrata como FEstudios debates acerca de si la mujer es menos inteligente que el
hombre 0 no', y algunos autores todavia ponen en duda su capacidad para la
lucha por la emancipacion, para la revolucion y para cualquier cosa que no sean

! NASH, Mary, Mujer y movimiento obrero en Espafia: 1931-1939, Barcelona, 1981,
pp. 27-28.
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los fogones vy el cuidado de sus criaturas. Algunos de quienes se posicionan en
este sentido son Costa Iscar, D. Berbegal, Montuenga o R. Remartinez.

No obstante, también desde los inicios de la teoria anarquista ha estado
presente la vision contraria, que considera que mujeres y hombres son iguales
en derechos y en deberes, en dignidad y en capacidades, y que se posiciona
abiertamente contra la desigualdad entre los sexos. De hecho, a pesar de las
resistencias palpables, podemos decir que esta postura es la que mas triunfé
dentro del anarquismo, al menos en el plano teérico, lo cual no es de extranar,
puesto que es la mas razonable y coherente, la mds propiamente anarquista.

Une de les primeres autorxs que atacaron ferozmente la misoginia existente
en algunos sectores del anarquismo fue J. Déjacques, quien en sus cartas a
Proudhon deja en evidencia la grave imcoherencia que supone decirse
anarquista y luchar por la emancipaciéon de la humanidad, y al mismo tiempo
defender la sumision y esclavitud de la mitad de esa humanidad.

Esta vision, que podriamos llamar “igualitarista”, alcanzé gran difusion
principalmente a través de Myail Bakunin, siendo Fanelli quien propicia su
extension, a la par que las ideas anarquistas, en la Peninsula Ibérica. Fueron, sin
embargo, muches les anarquistas que desde muy pronto fueron conscientes de
la asimetria de las relaciones entre hombres y mujeres y de la jerarquia existente
entre los dos sexos, planteando la urgente necesidad de acabar con esta
situacion. Algunes de les que con mas ahinco lo hicieron son Sébastien Faure,
Teresa Claramunt, Emma Goldman, Soledad Gustavo, Anselmo Lorenzo,
Galo Diez, Errico Malatesta, Maria Luisa Cobos, Trinidad Urien, Morales
Guzmain, Antonia Maymon, Kropotkin, Emile Armand, Louise Michel etc.

1.2. El abismo entre teoria v practica: el caso del estado espariol

A pesar de que, como hemos visto, en la teoria la
postura mas extendida era aquella que propugnaba
que mujeres y hombres eran iguales y que habia que
luchar contra la dominacion de un sexo sobre otro
para poder alcanzar una total liberacion del ser
humano, en el dia a dia era habitual que estas ideas
cayesen en el olvido. Esto sucedia de manera
particular en el estado espanol. La causa de esta
mcoherencia entre teoria y practica radica en la fuerte
mmplantacién del modelo patriarcal en la sociedad, favorecido en ese momento
por la actuacion de la Iglesia y por el marco legal, los cuales presentaban a la
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mujer como un ser absolutamente dependiente del hombre, infantilizado -esto
es, en un estado permanente de minoria de edad- y al que se le asignaba una
mision: procrear y mantener el hogar. Estas ideas se hallaban a comienzos del
siglo XX fuertemente enraizadas en la mentalidad de los hombres y de muchas
mujeres -que lo asumian como su papel-, y eran algo inculcado en ambos
desde la mas tierna infancia y que impregnaba todos los aspectos de las
relaciones entre los sexos.

Creemos que es esto lo que “explica” la actitud que en esos momentos
mostraban muchos compaiieros hacia las mujeres, hacia su participacion en la
lucha social e incluso a la misma idea de “emancipacién de la mujer”.

Este contexto hizo que todes aquelles que eran conscientes del problema se
planteasen seriamente la necesidad de hacerle frente, comenzando por indagar
las raices del mismo.

1.3. El debate sobre la especificidad o no de la problematica de la mujer

Es asi como pronto surge un debate entre aquelles que eran conscientes de la
desigualdad existente entre las personas de uno y otro sexo, acerca de si existia
0 no una problematica especificamente femenina, y de qué modo luchar por
cambiar la situacion.

Nuevamente nos encontramos ante dos posiciones. La primera de ellas
defiende que el llamado “problema de la mujer” se enmarca dentro del
problema global de la opresién del ser humano, y propone que no se ha de
luchar por la emancipacion de las mujeres, sino por la de toda la humanidad,
negando asi que exista una explotacion especifica de las mujeres. Se trata de
una visién que autorxs como Mary Nash denominan como antifeminista. Una
de las principales representantes de esta corriente era Federica Montseny, para
quien la solucion estaba tinicamente en el dmbito individual (propugnaba una
superacion individual para poder alcanzar una condicién de hombre y mujer
nueves).

Frente a esta vision, se halla la de aquelles que si creen que existen formas de
subordinacién especificamente sexuales a las que hay que prestar especial
atencion, profundizando en las causas de esta opresiéon y proponiendo luchar
contra ella. Una de las primeras en conceder importancia a este tema fue
Teresa Claramunt, quien llegd a la conclusion de que la emancipacion de las
mujeres solo podia venir de ellas mismas, pues no se puede esperar que quien
ostenta privilegios respecto a otre renuncie a ellos. Al mismo tiempo, se hacia
hincapié en el hecho de que muchos hombres que se decian anarquistas y que
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en el ambito laboral o de la lucha social eran los mas fervientes combatientes
contra la opresion, al llegar a su casa ejercian como los mds autoritarios amos y
sefiores para con su esposa y demas mujeres de la familia, olvidando toda su
furia antjerarquica. Estos comparieros asumian que las mujeres estaban ahi
para cuidar de ellos y de la casa, negindoles el derecho a tener vida propia y a
participar activamente de la lucha contra la explotaciéon.

No obstante, quienes realizaban estas criticas eran contraries a niciar
una guerra de sexos, pues pensaban que mujeres y hombres debian ir juntes en
la lucha. Estas puntualizaciones, pues, no habrian de servir para crear una
brecha entre los sexos, sino, al contrario, para cerrar el abismo existente entre
ambos, lo cual sélo seria posible siendo conscientes del problema, encardandolo
y tratando de ponerle solucién: la lucha real contra toda clase de jerarquia, sin
excluir la que tiene origen en el sexo o sexualidad de la persona.

1.4. Primeros_intentos de abordar la problemadtica especifica de las mujeres

desde el anarquismo (MMLL)

El primer mtento serio y organizado de dar una respuesta desde el
anarquismo a la opresion especifica de las mujeres tuvo lugar con la creacion,
en abril de 1936, de la revista Mujeres Libres, y 1a posterior constitucion de la
organizaciéon homonima’. Todo esto no surge de la noche a la mafana, sino
que desde un tiempo antes ya habia una serie de compaiieras, todas ellas
militantes de la CNT, que se daban cuenta de que habia un vacio que la
actividad en los sindicatos no podia llenar, al tiempo que notaban cémo las
relaciones con muchos companeros no eran de igual a igual, y que en general a
las mujeres les costaba acercarse a los sindicatos o atreverse a tomar parte activa
en ellos.

Mujeres Libres surge del contacto de varios grupos de mujeres anarquistas
que llevaban cierto tiempo organizindose en Madrid y Barcelona para llevar a
cabo esta necesaria tarea, siendo las miciadoras del proyecto Lucia Sanchez
Saornil, Mercedes Comaposada y Amparo Poch y Gascon, a las que pronto se
unirfan cada vez mis companeras, llegando a constituir una Federaciéon que
llegd a superar las 20.000 afiliadas.

Su principal tarea consistia en educar a las mujeres para la capacitacion, a
través de la cual habrian de librarse de su triple esclavitud: esclavitud de

% Vid. ACKELSBERG, Martha A., Mujeres Libres. El Anarquismo y la lucha por la
emancipacion de las mujeres, Barcelona, 2000.
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ignorancia, esclavitud de mujer y esclavitud de productora. De este modo -
capacitando a las mujeres- éstas podrian tomar parte activa de la lucha por
cambiar de raiz el modelo social. Uno de los objetivos era, pues, atraer a las
mujeres al Movimiento Libertario y a las ideas anarquistas.

Desde el punto de vista ideologico, Mujeres Libres siempre se consideraron
ante todo y sobre todo anarquistas, rechazando de plano la denominacién de
feministas, dado que entendian el feminismo como oposicion a los hombres y
como un fenomeno burgués. Por esto no dejamos de sorprendernos cada vez
que oimos o leemos la afirmacién actual de que se trataba de una organizacién
“anarcofeminista” o “feminista”; creemos que, aunque bien es cierto que en los
momentos en que se desarrolld esta organizacion el movimiento feminista adn
no habia pasado por la profunda renovacién que experimentaria en la década
de 1960, no podemos considerar como tal a Mujeres Libres, aunque soélo sea
por respeto a quienes integraban la Federacion.

Mujeres Libres se ocuparon de temas tan relevantes como la cuestion sexual,
la maternidad o la importancia de que la mujer fuese parte activa de la
produccién y de la lucha social. Los andlisis que llevaron a cabo en torno a estas
cuestiones y a la situacién de opresion del sexo femenino se acercan mucho a
ideas que con posterioridad desarrollard y difundird la teoria de género, que
explicaremos mas abajo. Esto puede comprobarse, como ejemplo, en los
articulos publicados por Lucia Sinchez Saornil en Solidaridad Obreraen el
otono de 1935°.

A pesar del concienzudo trabajo que estas comparieras llevaron a cabo,
durante los anos de guerra y Revolucién no fueron reconocidas al cien por cien
como una organizacion mas del Movimiento Libertario, en igualdad de
condiciones con la CNT, la FAI y la FIJL, aunque es cierto que no solo
recibieron criticas, sino también el apoyo de una parte muy importante de
mtegrantes de estas organizaciones.

No quisiéramos cerrar este apartado sin mencionar algo que, cuanto menos,
llama la atencién: la poca atencion que, salvo excepciones, ha prestado el
movimiento feminista a los logros y planteamientos de Mujeres Libres, algo que
resulta asombroso si tenemos en cuenta la cantidad de cuestiones -andlisis
social, estrategias de actuaciéon, organizacion de escuelas para la capacitacion de
las mujeres, andlisis de fenémenos como la prostitucion, etc.- en las que esta

? Estos articulos estan recogidos en NASH, Mary, Mujeres Libres. Espafia 1936-1939,
Barcelona, 1976, pp. 43-66.
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organizaciéon fue pionera y de las que, sin duda alguna, el feminismo bien
habria hecho en tomar nota.

II. La teorfa feminista y sus aportaciones
2.1. Feminismo: apuntes sobre su significado, desarrollo v vertientes

El feminismo es un conjunto de teorias sociales y practica politica cuya base
critica se centra en la desigualdad social por razéon de sexo que sufren las
mujeres en una sociedad dominada por hombres. Los primeros textos que
pueden considerarse propiamente feministas -al igual que sucede con otras
teorfas- aparecen a finales del siglo XVIII, de la mano de figuras como Mary
Wollstonecraft y Olympe de Gouges, quienes por primera vez presentan una
vision critica y desarrollada de la inferioridad que sufre la mujer respecto al
hombre en todos los 6rdenes de la vida social.

Desde ese momento el feminismo comienza su desarrollo teérico e
1deologico, que a finales del siglo XIX manifiesta abiertamente dos claras
tendencias: de una parte, el feminismo burgués, que reclama la participacion de
las mujeres en el poder politico como solucion a su situacion de inferioridad,
algo que autorxs anarquistas como Emma Goldman criticaron duramente'. Por
otro lado, en estos anos se va forjando lo que se ha llamado feminismo
obrerista, que no es otra cosa que la lucha por la emancipacion de la mujer
desde dentro del movimiento obrero.

A mediados del siglo XX -en especial en la década de 1960- tiene lugar un
nuevo impulso en la evolucion de las ideas feministas, lo que se conoce como
“segunda ola”, gracias a la aparicion de reveladoras obras como Le deuxiéme
sexe de Simone de Beauvoir, y a la interaccion con disciplinas como la
Antropologia Social y Cultural o la Sociologia.

A raiz de esta “segunda ola” feminista y de su desarrollo en los 70 y ‘80
surgen gran cantidad de variantes dentro del feminismo: feminismo de la
igualdad, de la diferencia, radical, cultural, lesbiano, marxista, ecofeminismo,
etc. Por otra parte, también aparece el feminismo institucional, fruto de la
mcorporacion de parte de la terminologia y conceptos del feminismo al dambito
estatal y empresarial, que, como de costumbre, lo adaptan para dar una
apariencia de actuar por el “bien comuin”, aunque en el fondo no pretenden
combatir de raiz ninguna clase de desigualdad.

4 GOLDMAN, Emma, “El sufragio femenino”, en La palabra como arma, Madrid, 2008.
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2.2. Las principales aportaciones de la teoria feminista

El feminismo, a lo largo de su desarrollo tedrico y practico, ha tenido errores
y aclertos, pero sin lugar a dudas nos ha proporcionado una serie de
mestimables contribuciones al andlisis de las estructuras sociales de
dominacion-subordinacion, que nos ayudan, desde el punto de vista dcrata, a
analizar mejor de donde vienen una parte de los males de esta sociedad y cémo
podemos elaborar estrategias para combatirlos.

Desde nuestro punto de vista, podemos destacar dos fundamentales
aportaciones del feminismo al andlisis de la sociedad de dominacion y sus
mecanismos:

a. Identificacién de la institucién Patriarcado como fuente de opresién: Aunque
el concepto surgio en el ambito de las Ciencias Sociales, fue el feminismo quien
dio mayor difusién a la existencia de una estructura, a menudo mvisible, que
soporta un sistema jerarquico de relaciones sociales en el que el poder lo
detenta el varén -de forma individual y colectiva- a través de la subordinacién
de la mujer -también de forma individual y colectiva- y del control de su
capacidad reproductiva y de su cuerpo, lo cual puede tener lugar con medios
pacificos o a través del uso de la violencia.

El patriarcado se apoya en instituciones publicas -como es el Estado- y
privadas -como es la familia-, a través de distintos mecanismos, como la
transmision de generacién en generaciéon de una serie de usos, costumbres,
tradiciones, hdbitos sociales y/o familiares, ideas y prejuicios basados en los
roles o estereotipos de género -a los que, a través de la 1deologia, hace aparecer
como naturales y universales-.

Aunque esta estructura mvisible esti extendida por todo el mundo, sus
manifestaciones no son siempre las mismas, sino que se presenta de diferentes
formas en distintos lugares o épocas. Es por ello que las mujeres estin
expuestas a distintos grados y tipos de opresion patriarcal, algunas comunes a
todas y otras no. Por otra parte, muches autorxs sitian al patriarcado como la
primera estructura de dominacién-subordinaciéon de la Historia, pues puede
rastrearse desde épocas anteriores al surgimiento de los Estados y a la aparicién
del sistema capitalista, y estd presente en sociedades sin Estado y con economias
ajenas al capitalismo. Algunos de los factores que pudieron propiciar su
aparicion y progresiva implantacion fueron las pautas monogamicas de relacién
entre los sexos, la divisién sexual del trabajo, el descubrimiento de la paternidad
y la sedentarizacién de las poblaciones humanas.
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En cualquier caso, no nos importa como o cuindo aparecio, sino su presencia
actual. Uno de los mayores problemas a los que nos enfrentamos es que se trata
del sistema de dominacion que menos se percibe como tal, al ser a menudo
muy sutiles sus formas, y también por su fuerte implantaciéon en las costumbres
sociales y culturales, que hace que muchas veces tengamos tan asumidas sus
manifestaciones que no nos demos cuenta de lo que mmplican -de ahi la
denominaciéon de estructura invisible-.

Por ello es tan importante hacerlo visible, desenmascararlo alli donde se
muestre, pues sélo siendo conscientes de su existencia seremos capaces de
destruirlo. La lucha contra toda autoridad queda coja si pasamos por alto las
formas de dominacion patriarcales.

b. La Teoria de Género: Nuevamente nos encontramos ante conceptos
surgidos y perfilados en el dmbito de la Antropologia Social y Cultural y la
Sociologia -primeras disciplinas que emplearon el género como categoria de
analisis-, pero cuya difusion a gran escala vino de la mano de la ideologia y el
movimiento feministas’. Podemos definir el género como una construccién
social a través de la cual se asignan diferentes roles e identidades sociales a
hombres y mujeres, o como la construccion social de la diferencia sexual. No
debemos confundir sexo y género, pues mientras que el sexo es, a priori,
biolégico’, el género o rol sexual se aprende y esta definido socialmente. No

> Durante la década de 1930, la antropdloga estadounidense Margaret Mead realizé
diversas investigaciones y trabajos de campo en Polinesia, en el transcurso de los
cuales pudo observar que las relaciones entre personas de uno y otro sexo y los roles
de género eran muy diferentes a los existentes en las sociedades occidentales, y que
no todas las sociedades estaban organizadas de forma patriarcal —o al menos no al
mismo nivel-. Esa constatacidn seria la base para el cuestionamiento del supuesto
caracter “natural” de los roles y conductas que adoptan mujeres y hombres, dando
lugar a planteamientos basados en la construccidn social de dichos roles.
Por otra parte, ya desde el dmbito del feminismo, tendria gran influencia la
afirmacién hecha en 1949 por Simone de Beauvoir: “Una no nace mujer, sino que se
hace mujer”.
® Decimos a priori porque esto tampoco esta tan claro como podria parecer. Existen
teorias —entre ellas, el feminismo lesbiano y la teoria queer- que defienden que no
sélo el género es una construccion social, sino también el sexo. Actualmente hay un
intenso debate al respecto.
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nacemos sabiendo lo que se espera de nuestro sexo, sino que lo hemos
aprendido en nuestro entorno, nuestra familia y nuestra comunidad.

Asi, nos encontramos ante los roles de género, que son el conjunto de
normas de comportamiento percibidas -e 1mpuestas- socialmente como
masculinas o femeninas en un grupo o entorno social-cultural determinado. Se
trata de un conjunto de pautas muy amplio y que abarca todos los aspectos de
nuestra vida: apariencia, caracter, cémo relacionarnos con les demads,
sexualidad, aspiraciones, y un larguisimo etc. En Occidente, el sistema sexo-
género es binario; esto es, que se 1dentifica el sexo mujer con los roles o valores
“femeninos” y el sexohombre con los “masculinos”. Sin embargo, esto no es asi
en todas las sociedades, pues en muchas existe un tercer género -que, al mismo
tiempo, presenta muchas variedades entre unas culturas y otras-.

En estrecha relaciéon con los roles de género esta la identidad de género. Se
trata del género con el que una persona se identifica o es identificada
socialmente en virtud de los estereotipos de género presentes en su entorno
(esto es, el conjunto de creencias sobre qué caracteristicas son “apropiadas”
para mujeres y hombres). Es importante conocer estos conceptos para evitar
reproducirlos en les mas pequenes, pues estd demostrado que la conciencia de
pertenencia a una de las categorias de género (masculina o femenina) se
desarrolla muy precozmente. Hacia los dos anos de edad, les nifies ya tienen
conocimiento de ellas y son capaces de distinguirlas. Y serd hacia los siete anos
cuando la identidad de género de cada individue se consolide. Vemos, pues,
que desde muy temprano vamos interiorizando todo este conjunto de normas y
pautas de comportamiento.

La incidencia cultural en la determinacién del género se muestra en muchos
aspectos desde nuestra mds tierna infancia. Nada mds nacer, a les bebés se les
suele poner ropa de determinado color segiin su sexo’, y a partir de entonces
comienza la inculcacion de una serie de valores, actitudes y comportamientos
que trataran de ponernos “a cada une en su sitio”: juegos y juguetes “de ninos y
de nias”, normas de comportamiento que cohiben el libre desarrollo de la
personalidad de cada une, represion y ostracismo para les que se salen de lo
esperado... Se intenta mostrar ciertas cualidades como “naturales” cuando son
totalmente impuestas: por ejemplo, en nuestra sociedad a las ninas desde muy
temprano se les ensefia con mayor empeno a ser agradables, obedientes y

El mismo proceso de asignacion de un sexo a les recién nacides en los casos de
intersexualidad, irrespetuoso y totalmente arbitrario por lo general, daria para
escribir otro articulo.
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sumisas; luego, con el paso de los anos, van calando esos mensajes y cuando
llega la edad adulta nos encontramos con muchas mujeres que han asumido
como modo de vida la resignacién, la necesidad de agradar a les demds -
desoyendo muchas veces los propios deseos- y el ser eternas “sufridoras”.
Mientras esto sucede, a los nifios se les ensefia que deben ser “fuertes”,
agresivos y que no deben nunca mostrar sus sentimientos bajo pena de
mostrarse “débiles”. ;Cudnta incomunicacion, cudntas actitudes forzadas y
cudnta infelicidad no habrd generado esta educacion? Es evidente que las
atribuciones de género son opresivas y rigidas tanto para hombres como para
mujeres, aunque tradicionalmente hayan sido las mujeres quienes han salido
mas perjudicadas. Nos fuerzan a ser de una manera marcada desde afuera,
mutilando nuestro caricter y nuestro desarrollo personal, marcindonos a todes
segun un patrén con el fin de que todo siga “en orden”.

El bombardeo es continuo, intenso y viene por todas partes: se da en la
escuela, a través de la publicidad y los medios de (in)comunicacién de masas,
en la famila... Un claro ejemplo son los anuncios de juguetes, a través de cuyo
analisis se constata una clara tendencia al incremento del sexismo y no a su
disminucién, como algune podria pensar’.

Los comportamientos educativos sexistas por parte de les adultes son atn
muy mayoritarios, a pesar de que socialmente se crea que estin superados. Por
eso es tan importante detectarlos y erradicarlos, pues de no hacerlo no solo los
padeceremos nosotres, sino que sin quererlo se los estaremos transmitiendo a
les mas pequeries, perpetuando asi la alienacién, la dominacion y la sumision.

2.3. Problemas que presenta el feminismo

Como hemos visto, la teoria y el movimiento feministas han hecho
importantes aportaciones a la percepcién de las relaciones de dominaciéon-
sumisiébn.  Sin - embargo, vemos 1mprescindible exponer, aunque sea
someramente, una visioén critica del feminismo que nos permita no caer en los
mismos errores en los que, a nuestro juicio, esta corriente cae a menudo, tanto
desde el punto de vista tedrico como en la prictica diaria.

Desde nuestro punto de vista, son dos los mayores problemas que presenta el
feminismo. El primero de ellos es elinterclasismo: al tomar el

® Datos confirmados por un analisis del Consell Audiovisual de Catalunya realizado en
el afio 2004.
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sujeto mujer como victima de la opresion patriarcal’, se crea un espejismo
de “causa comUn” a todas las mujeres independientemente de su clase social,
obviando a menudo las diferencias entre las condiciones de vida de las mujeres
de las clases explotadoras frente a aquellas que se sitian en las clases
explotadas, que no solo sufren la explotaciéon de género sino también la
econémica y la derivada del sistema social y politico jerarquico en el que
VIVIMOS.

Al hacer este “frente comin”, muches seguidorxs de este movimiento se estin
enganando a si mismes y ademds son utilizades, pues jamas podran existir
intereses comunes entre quien detenta el poder y quien lo sufre, por mucho
que sean del mismo sexo. En todo caso, las mujeres de las clases poderosas
aprovecharan los beneficios de esa “lucha comin” para perpetuar sus propios
privilegios, pero en modo alguno consentirdn que sus “compariieras de lucha”
derriben esos privilegios en pro de una sociedad igualitaria. Vemos, pues como
el interclasismo actiia en contra de cualquier tipo de lucha.

Otro “efecto colateral”
m\' ﬂm fm W J de este tpo de
rechazan de plano

planteamientos es que se
w cualquier lucha

crea una vision

maniqueista en la que las

" mujeres  slempre  son

rM “buenas” y los hombres
siempre son “malos”, por

lo que muchas mujeres

compartida con hombres, bajo la 1dea de que todos los hombres son enemigos
a combatir”. Es mds, muchas veces hemos podido oir sandeces de tal calibre
como que “si las mujeres gobernasen, no habria guerras”, o que el poder en
manos de mujeres es bueno, o que hay que favorecer la presencia de mujeres
en los cuadros directivos de las empresas, partidos politicos, ejéreito, policia,
c¢.” Quienes defienden esto no deben de haber oido nunca aquello de que “el

°A pesar de que, como hemos visto, no sélo las mujeres padecen el patriarcado, sino

también los hombres, esto no siempre es tenido en cuenta por gran parte de

corrientes feministas —aunque, por supuesto, algunas de ellas si lo hacen-.

% por mucho gue suene a topico, desgraciadamente este tipo de opiniones aun se

siguen escuchando. Quienes las emiten no son conscientes de que ellxs mismxs estan
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poder corrompe”, y convierten su lucha en cambiar jefes por jefas, en vez de
luchar por no tener jefxs en absoluto.

Aunque muchas feministas militan en organizaciones “mixtas””, lo que
acaban haciendo es separar los ambitos, pues piensan que la lucha antipatriarcal
no cabe en otras organizaciones que no sean exclusivamente femeninas®”. De
este modo, se esta desaprovechando el potencial que su pone una lucha comun
de mujeres y hombres contra todo tipo de opresién y jerarquia, al tiempo que
se esta creando una division entre les oprimides.

»1l

El segundo gran problema que observamos en el feminismo, muy ligado al
mterclasismo, es que a menudo acaba convirtiéndose en una lucha parcial, con
todo lo que ello conlleva (pérdida de vision global, no ir a la raiz del problema,
reformismo... en definitiva, hacer que una lucha acabe siendo estéril y
superficial, que sélo sirva para cambiar apariencias sin transformar el fondo).
Creo que esto tiene lugar debido a la incapacidad de muches feministas de
extrapolar a todo tipo de jerarquia y autoridad su oposicion a la jerarquia
derivada del patriarcado y el género. Al centrarse tnicamente en la causa “de
las mujeres”, pierden la vision de conjunto. Alguna vez, debatiendo sobre estos
temas con una amiga muy querida que milita en el movimiento feminista, ella
me ha dicho, indignada: “;Cémo puedes decir que la lucha de la mitad de la
humanidad es una lucha parcial!”. La respuesta ficilmente podéis imaginarla:
“es que la lucha anarquista es por toda la humanidad, por todes les individues”.
Para mi esto refleja bastante bien cémo el feminismo queda acotado a una sola
franja de la realidad.

Por otra parte, esto ha llevado a gran parte del movimiento feminista a caer en
una excesiva interaccion con las instancias oficiales -numerosas organizaciones
dependen de subvenciones y son interlocutoras habituales del poder politico,
en una vana idea de que asi conseguiran “avanzar algo”-. Esto, como ocurre con

reproduciendo estereotipos de género, al pensar, por ejemplo, que las mujeres son
mas “pacificadoras” y los hombres mas “belicosos”. Es sélo una muestra de hasta
dénde puede llevar la estrechez de miras.
' Asi es como se llama en los ambientes feministas a las organizaciones formadas
conjuntamente por mujeres y hombres, frente a aquellas en las que sdélo participan
personas del mismo sexo.
2 Aun corriendo el riesgo de generalizar, he de decir que esta actitud la he podido
ver en muchas ocasiones entre gente que milita en el movimiento feminista.
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cualquier movimiento, no hace sino restar fuerza y capacidad de lucha a
quienes militan en ese ambito.

Bien es cierto que existen corrientes del feminismo que provienen de otras
1deologias y movimientos sociales e intentan imprimir a este un caracter “de
clase”. No queremos desde aqui deslegitimar sus esfuerzos ni ningunear a los
colectivos que se mueven en ese ambito. Algunos de ellos rechazan
ablertamente cualquier tipo de subvencién y de interaccién con el poder. No
obstante, creemos que no dejan de poner los planteamientos feministas por
delante de otros aspectos de la sociedad jerarquica, constrifiendo asi su vision y
la amplitud de su lucha.

III. Palabras finales: en torno al lamado anarcofeminismo o femimsmo
anarquista. Relacién entre feminismo y anarquismo.

Desde hace unos anos, estdi muy en boga el surgimiento de colectivos,
publicaciones, jornadas, etc. que se autodenominan “anarcofeministas” -a
menudo ligadas a otros espacios u organizaciones libertarias-. Después de leer
muchos de sus textos y debatir con personas que se encuadran en esa
definicion, he podido darme cuenta de una cosa: sin afin de generalizar -
supongo que habra excepciones-, suelen priorizar los planteamientos feministas
a los propiamente anarquistas, consciente o inconscientemente. Esto llama
poderosamente la atenciéon al provenir de personas que muchas veces también
militan en organizaciones anarquistas y que estin repitiendo en su discurso y en
su praxis muchos de los planteamientos erréneos en los que cae el feminismo,
que he expuesto arriba (en este sentido, decir que mi critica al feminismo no
era gratuita, sino que venia enfocada a este apartado).

Desde mi punto de vista -que no deja de ser personal, claro esti-, el mismo
concepto “anarcofeminismo” es un sinsentido. Si el anarquismo es una
1deologia integral, que lucha contra cualquier clase de autoridad y jerarquia sea
cual sea su origen, y cuyo fin es la liberacion de todes les individues, toda la
humanidad, mujeres, hombres, nifes, ancianes... ¢qué sentido tiene, pues,
anadirle la etiqueta de “feminista”? Si el feminismo pretende acabar con la
subordinacion de las mujeres a los hombres segtin los esquemas patriarcales y
de género que ya hemos visto, jel anarquismo también! La diferencia es que el
anarquismo no se queda sélo ahi, sino que la sociedad a la que aspiramos ha de
estar libre también de los demads tipos de jerarquia, algo que sin embargo no
tiene claro el feminismo, en general, al centrarse s6lo en un tipo. En resumidas
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cuentas, podriamos decir que el anarquismo mncluye al feminismo. Siendo asi,
¢qué sentido tiene hablar de “anarcofeminismo”?

Quizis muchas de las personas y colectivos que se enmarcan en esta
“corriente” han llegado a ese punto después de comprobar algunas carencias
del movimiento anarquista en lo que a tema de antisexismo se refiere. Pues, si
bien es cierto que la ideologia anarquista por definicion es antisexista, es cierto
que las personas que militamos en el movimiento libertario hemos sido
educades y vivimos en una sociedad profundamente marcada por los valores
patriarcales, siendo muy dificil -por no decir imposible- escapar totalmente a
ese acervo cultural que llevamos a cuestas. Esa inercia se refleja en muchos
momentos cotidianos al relacionarnos entre compaiieres, cuando sin darse
cuenta algunes reproducen los mismos roles y estereotipos contra los que a
diario luchamos. Pero hay que tener claro que una cosa son las ideas y otra las
actitudes personales de algunes individues -aunque éstes deberian tratar de ser
lo mis coherentes posibles con las ideas que dicen defender- y, en todo caso,
cuando eso ocurre es fundamental hacérselo saber y contribuir a “abrir los ojos”
a quienes no se dan cuenta -o no quieren darse cuenta- de que estin cayendo
en actitudes sexistas. Precisamente lo interesante es intentar acabar con esas
actitudes desde una vision anarquista, haciendo patente que para nosotres teoria
y practica son inseparables.

S aluier manera, creo ave k- TR DIGAN "EL FEMINISMO ES
solucion no esti en segregarse e
mventar una supuesta “ideologia” de ES
nuevo cuno, diluyendo las ideas
libertarias en medio de otras corrientes
mas parciales, sino en enriquecer y
fortalecer el propio anarquismo, que es
el mejor camino para la consecucién
de la hibertad de todes, a través de la
actualizacion de conceptos y de la
lucha diaria, ensenandonos unes a
otres a desaprender lo aprendido y a
erradicar comportamientos
autoritarios, sean del tipo que sean. In este sentido, no ha de tomarse esto
como un ataque hacia los grupos de mujeres u hombres; cada une es libre de
juntarse con quien quiera y quizas en determinados aspectos pueden ser ttiles.
Pero pienso que lo realmente 1util, si lo que queremos es crear una sociedad
nueva, es hacerlo unides, codo con codo, en las mismas organizaciones
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libertarias. Si no, no habrd manera de cambiar las actitudes anquilosadas de
algunes, y mucho menos de crear ese mundo nuevo.

A modo de conclusion, se hace, pues, imprescindible incorporar al
anarquismo a nivel tedrico y practico las aportaciones procedentes de la teoria
de género, como modo de analizar, detectar y erradicar las relaciones de
dominacién-sumision que impone el patriarcado, asi como reconcer la
existencia de una problematica especifica para poder destruir cualquier clase de
autoridad e imposicion, incluidos los aspectos relacionados con el sexo y la
sexualidad de la persona. Creo, ademds, que esta es la unica solucion al
supuesto debate entre anarquismo y “anarcofeminismo”. El anarquismo es una
1deologia viva, no un fosil, por lo que continuamente puede ser enriquecida con
aquellos conceptos mas o menos nuevos que ayuden a completar la lucha
antiautoritaria, con el fin de que ésta pueda ser lo mas global e integral posible.

Hasta que consigamos la sociedad libre, justa e igualitaria que anhelamos, la
lucha ha de continuar sin descanso y contra toda autoridad.

Kris




TEORIA QUEER

Introduccion:

El nombre que lleva esta jornada es “Teoria Queer”. No quise decir nada
para cambiarlo por mera estrategia linglistica politica, pues desgraciadamente
en este mundo ciencidfilo y tecnicista esas dos palabras Ilaman mas que la
palabra queer por ella sola. El término queer es tan amplio y amalgama tantas
actitudes, pensamientos, metodologias, y matices que el tildarlo de “teoria” es
contradictorio a ello, es “anti-queer”. Ahora bien, si ello ocurre es por el deseo
de algunos sectores de dentro y de fuera del mismo por hacerlo “teoria”, por
lograrlo ponerle unos limites predefinidos por el academicismo segun los
cuales enmarcarlo, encasillarlo 'y, en resumen, institucionalizarlo
intelectualmente. Casualmente me encuentro entre el sector contrario del
“movimiento queer”, asi que, dicho esto, me referiré a partir de este momento
a este tema como “lo queer”, pues “lo” es un término neutro y agenérico, un
sustantivador que convierte a este adjetivo en una palabra con cuerpo propio.
Queer, malamente traducido del inglés como “raro” referido a una persona, en
castellano significa “marica”, “bollera”, “travelo” o cualquiera de la ristra de
insultos homofobos existentes en nuestro nutrido vocabulario. Como
sustantivo, la palabra queer adquiere un cuerpo propio, que en la practica
militante es lo que se lleva a cabo como movimiento politico que es (como
movimiento “okupa”, que viene de “okupacion”; o movimiento “anarquista”,
gue viene de “anarquismo”, si bien queer no tiene sustantivo agregado si no es
sustantivando el adjetivo).

Origenes:

Pese a la claridad con la que a veces se habla de los origenes de lo queer (al
ser empleado por el colectivo Queer Nation en Nueva York en 1990), los
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origenes reales y concisos estadn realmente muy disputados y no hay nada
claro, si no una amalgama de datos que intentaré sistematizar.

Personas calificables en el término queer las ha habido desde que existe el
patriarcado y la separacién binaria en roles de género. Sujetos de los que se
conoce que saltaran estas normas en comportamientos, vestimentas o
sexualidad hay documentacion historica desde mucho antes de Cristo,
intensificandose a partir del Renacimiento del siglo XV-XVI por el
florecimiento cultural en el cual se emparan dichas composturas. Pero sus
protagonistas no se agruparon en un movimiento disidente, sino que
permanecieron bailando entre sus vidas y la censura social hasta que algunos
burgueses decimonoénicos de origen germano bajo los canones de
masculinidad y homosexualidad comenzaron a escribir, reivindicando la
identidad homosexual y oponiéndose a la homofobia®®. Este caldo de cultivo
daria lugar al inicio a finales del siglo XIX del llamado “Primer Movimiento
Homosexual”, en la Alemania del 1l Reich y la Republica de Weimar en pro
de acabar con el Articulo 175 del Codigo Penal que penaba bajo carcel las
relaciones homosexuales, terminado por la represion a la cual les sometio
Hitler desde 1934. Uno de sus lideres, Magnus Hirschfeld', el principal
tedrico de éste, ya habla a inicios del siglo XX del travestismo como lucha
encasillada dentro de la homosexualidad. Para atajar comportamientos tales,
Hirschfeld realiza en 1908 un estudio en su Zeitschrift fir Sexualwissenschaft
(“Revista de Sexologia”) en el cual inicia el cuestionamiento de los roles de

3 Me refiero a personajes como Heinrich Hossli, Karl Heinrich Ulrichs y Karoly
Maria Kertbeny (éste ultimo creador del término homosexual en 1869)...

Y Creador del Comité Cientifico Humanitario, el Instituto para el Estudio de la
Sexualidad y la Liga por la Reforma Sexual. Personaje demasiado mitificado por otra
parte, al cual no merecen perdonarsele sus coqueteos con la socialdemocracia
alemana, su cientificismo acentuado, su tildado reformismo (llevandole a aliarse con
homdfobos) y sus deseos de mantener la patologizacion de la homosexualidad para
que ésta fuera reubicada al sistema sanitario en lugar de al carcelario. Frente a él, el
anarquizante y por desgracia poco conocido grupo Gemeinschaft der Eigenen (Union
de los propios) del anarcoindividualista Adolf Brandt se mostraba mas revolucionario,
propugnando un orgullo por la disidencia sexual y albergando en sus filas muchas méas
lesbianas que el masculino Comite.
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género y sexuales. Junto a su colega y delegado de la Liga por la Reforma
Sexual en la Il Republica espafiola, Gregorio Marafion®, llega a proponer a
principios de los afios 30’ la posible existencia de un tercer género que pasara
inadvertida ante la Ciencia por su propia composicion del momento, lo
adelantado de la propuesta y la época convulsa que llega a continuacion
(Guerra Civil Espafiola, Segunda Guerra Mundial, Guerra Fria...).
Paralelamente, en 1935 la antropdloga estadounidense Margaret Mead
publica Sexo y temperamento en tres sociedades primitivas, en la cual habla de
la diferencia en los roles de género en las etnias arapesh, mundugumor y
tchambouli a la hora de afrontar la guerra, que contradicen a los occidentales,
a raiz de lo cual se inicia un cuestionamiento del género masculino. Es
también en esta época cuando el feminismo adquiere una dimension politica
importante, tanto a niveles institucionales como revolucionarios y
anticapitalistas, pero de esto ya se ocupa otra charla. Y es entre 1948 y 1953
cuando el botanico Alfred Kinsey publica Conducta sexual en el varén (1948)
y Conducta sexual en la mujer (1953), en los cuales establece una escala del 0
al 6 de conductas sexuales del ser humano, si bien sobre la base binaria de
heterosexual (0) y homosexual (6), pero suponiendo un salto cualitativo en la
percepcion de la sexualidad como algo mas complejo y no so6lo reducido a
esas dos palabras. Ahora bien, los afios sesenta del siglo XX son el resurgir de
buena parte de la militancia existente en el periodo de preguerra con bastante
virulencia y a nivel internacional. Junto a las movilizaciones contra la Guerra
de Vietnam, la autonomia obrera y los hippies, las feministas se lanzan de
nuevo a otro asalto y tiene lugar un resurgir del movimiento de liberacién
homosexual, tras afios de leve militancia (La Mattachine Society en EEUU y
poco mas) y de bastante mas opresion. El inicio se marca en los disturbios del
bar-discoteca Stonewall, local frecuentado por gays, lesbianas, trans... que se
defienden durante tres dias de enfrentamientos con la policia. A partir de ahi
tiene lugar un estallido a nivel internacional de colectivos de liberacion
homosexuales de cierta radicalidad (el Gay Liberation Front en EEUU y Gran

15 La trayectoria politica de Marafi6n es parecida a la de Hirschfeld. Sobre este tema,
destaca su obra Los estados intersexuales en la especie humana (1929).
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Bretafia, el Front homosexuel d'action revolutionnaire en Francia,
Homosexuelle Aktion Westberlin en la Republica Federal Alemana, el
Movimiento Espafiol de Liberacion Homosexual en el Reino de Espafia™...)
Esta explosion de colectivos y militancia va a durar lo que dura la década de
los afios setenta. A inicios de los ochenta, practicamente toda la estructura
militante se viene abajo.

Las razones de la retrotraccion pueden hallarse en muchos ambitos. El
marcado reformismo y las ansias politicas institucionalizadoras de muchos de
sus componentes (vinculados a partidos politicos, o simplemente “trepas” en
general) apagan la lucha y la encauzan por los derroteros capitalistas mientras
los sectores revolucionarios (partidarios del terminar tanto con la homofobia
como con el capitalismo) se cansan y abandonan; fraccionalismo,
personalismo y tendencia a la luchas parciales; lesbofobia y transfobia de
muchos (masculinos principalmente) de sus militantes bolleras y trans'’; la
mercantilizacién del ocio mediante el “capitalismo rosa”, creando barrios
(llamados ghettos) Unicamente para gays (en especial gays, no bolleras o
trans) y llenandolos de ropa cara, discotecas, restaurantes, hoteles y muchas
drogas; y la configuracion del SIDA™ como arma politica contra la
marginalidad no integrada en el capital, en este caso la disidente sexual, que
supone el exterminio fisico de parte de la militancia con los nocivos
tratamientos que se propone a quien se le diagnostica y el miedo de la parte
superviviente que suplica al Estado remedios médicos y asistencia social para

18 A parte de otros grupos mas como el Front d’Alliberament Gai de Catalunya, el
Euskal Herriko Gay Askapen Mugimendua, el Frente de Liberacion Homosexual de
Castilla... de localizacion geografica identificable.

" Ello las obliga e incita a formar sus propios colectivos, tales como el Col-lectiu de
Travestis i Transsexuals , de la Coordinadora de Colectius d’Alliberament Gai de
Catalunya, escision anarquizante del FAGC; Gouines rouges (bolleras rojas) y las
antiautoritarias Gazolines, escisiones del FHAR; el Grupo de Leshianas Feministas de
Madrid, escisién den FLHOC, o el Grup de Lesbianes Feministes de Barcelona.

'8 Cada dia mas voces claman contra la doctrina oficial del SIDA y la construccion
politica estatista y econdmica farmacéutica que supone, no es nada nuevo, y en
Internet hay mucha informacion y hasta documentales al respecto del sector critico o
disidente.
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atajar este problema. En los afios ochenta los colectivos quedan ya casi
totalmente institucionalizados, intervenidos por la socialdemocracia o grupos
liberales de izquierda o incluso de derecha, y se inventan la etiqueta “LGTB”**
(Lesbianas, Gays, Transexuales y Bisexuales en un principio sélo LG), reciben
subvenciones y promocionan el sistema capitalista y heteropatriarcal dentro de
la subcultura, con medidas reformistas y legales que prosiguen hasta la
actualidad (despenalizacion de las relaciones homosexuales y del “cambio de
sex0”, integracion en cuerpos represivos, leyes de union de hecho y de
matrimonio...).

En el feminismo, en esta época tienen lugar hechos parecidos, pues es en el
mismo contexto en el cual el Estado capitalista intenta integrar con él la
disidencia: leyes del aborto (la mayoria bastante descafeinadas), leyes de
igualdad de todo tipo (laboral, herencias, divorcios) e incremento de mujeres
en politica proporcional a la institucionalizacién de los colectivos feministas
de los afios sesenta y setenta, la mayor parte por la socialdemocracia.

Por ambos movimientos (el feminista y el homosexual) comparten en la
segunda mitad de los afios ochenta algunos vicios interesantes: ademas de su
pro-capitalismo en lo econdémico, destaca su clasismo (tendencia de clase
media a despreciar o ignorar a grupos mas desfavorecidos), su racismo
(menosprecio a otras etnias, cuando no impedimentos para su militancia) y su
heterosexismo patriarcal (traducido en transfobia, lesbofobia y sexofobia en
segun qué practicas sexuales), pues cada movimiento tiene su ideal o en la
mujer blanca, mondgama, heterosexual y de clase media como en el varén
blanco, mondgamo, homosexual y de clase media respectivamente. Las
lesbianas son las primeras en desencantarse y comenzar a abandonar el
movimiento feminista, las primeras Lavender Menace (“Amenaza lavanda” —
relativo al color), formadas tras la exclusion manifiesta del lesbianismo en el
Congreso para la Unidad de las Mujeres de Nueva York en mayo de 1970.
Misma exclusién sufriran las trans en los grupos feministas, considerandolas
como falsas mujeres y negandoseles igualmente la militancia, formando sus

9 En el Estado espafiol, su maximo representante es la Federacién Estatal de
Lesbianas, Gays, Transexuales y Bisexuales (LGTB).
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propios grupos, tales como Street Transvestite Action Revolutionaries (STAR;
“Travestis en la calle actuando revolucionariamente”, méas o menos),
organizado en 1970 al margen del movimiento homosexual de Stonewall y las
feministas de Nueva York, de igual linea transfébica, que lucharon por la
visibilizacion trans a la vez que elaboraron una red de apoyo mutuo entre trans
para ayuda econdmica y manutencion de hijos en riesgo de serles arrebatados
por el Estado. Fue fundado por las trans afroamericana y puertorriquefia
Marsha P. Jonson y Sylvia Rivera, ambas fallecidas prematuramente Pero la
escision fuerte que va a obligar al feminismo institucional a actualizarse ante
el peligro de perder demasiadas militantes y que éstas se autoorganicen va a
ser a finales de los afios ochenta en EEUU, cuando las negras y latinas se
escindan ante el claro clasismo y eurocentrismo de sus ex-compafieras,
apareciendo el llamado “feminismo chicano”®. No sélo el racismo y la
disidencia sexual van a formar parte de estos tensos debates, sino que otras
practicas sexuales disidentes como el sadomasoquismo, o el trato hacia el
fendmeno de la prostitucién y la pornografia van a acabar dinamitando esta
nueva ola feminista, que marca su fin, ya sea institucionalizandose un sector o
radicalizdndose el otro. Son las llamadas Feminist Sex Wars (Guerras
feministas del sexo).

Es en estos afios, el ultimo lustro de la década de los ochenta, cuando se
configura lo queer en el espectro politico. No sélo viene por parte de la crisis
del feminismo y del LGTB, sino también de otros espectros, tales como los
comités anti-SIDA (ACT-UP en EEUU?), los nuevos trabajos sobre
sexualidad del filésofo francés Michel Foucault y la introduccion del concepto
de biopoder? y la militancia anticapitalista en general. En este contexto, va a

0 Estas se apropian también del insulto “chicano”, contra la inmigracién mexicana y
en general contra toda la sudamericana.

21 Con una linea oficialista inicial, grupos de ACT-UP como el de San Francisco o
parte del de Nueva Cork (incluyendo participes en la fundacién) terminarian
adoptando una linea disidente, hasta la actualidad.

%2 Lo acufia en 1976, en el primer volumen de su Historia de la Sexualidad (realizara
dos volimenes mas hasta 1984, afio de su fallecimiento). EI biopoder hace referencia a
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surgir lo queer por parte de dos vertientes completamente diferentes entre si.
Una de sus vertientes va a ser la militancia radical en la calle, por l6gica desde
derroteros revolucionarios y anticapitalistas. Van a ser los promotores en
EEUU dos fanzines relacionados con el squat moviment (movimiento okupa)
y el anarcopunk?®: J.D.s (subtitulado “queer punk zine”), editado entre 1985 y
1991 por el masico G.B. Jones y el director pornégrafo Bruce LaBruce, ambos
canadienses, y Homocore, editado en San Francisco entre 1988 y 1991 por
Tom Jennings y Deke Nihilson, éste Ultimo por entonces militante de
Industrial Workers of the World (IWW, “Obreros Industriales del Mundo”,
organizacion internacional socialista de tendencia acrata). Este Gltimo fanzine
popularizaria el uso del triangulo invertido rosa dentro de lo queer,
apropiandose de un simbolo usado por los nazis para marcar a los
homosexuales en los campos de concentracién. A tal simbolo le afiadian una A
circulada. Sus contenidos estan repletos de textos tedricos, culturales,
estéticos, musicales... siempre bajo una linea antiautoritaria y autogestionaria.
La etiqueta queer, pues, procede de una reapropiacion del término insultante,
al igual que lo es la palabra punk. Asi pues, ¢quién mejor que los editores
maricas de un fanzine punk para reapropiarse del término y hacerlo suyo?

Ello ocurre antes de que la filésofa italoamericana Teresa de Laurentis
acufiara por primera vez el término de “Teoria Queer” en su articulo Teoria
Queer: Sexualidades lesbiana y gay, para la revista A Journal of Feminist
Cultural Studies de la Universidad de Indiana, en 1991. Es en este contexto en
el que se releen las reflexiones acerca del sexo de pensadores y filosofos tales
como el francés Jacques Derrida (principalmente Margenes de la filosofia,
1972) o la feminista bulgara Julia Kristeva, junto a nuevos estudios sobre
sexualidad de estela foucaultiana por parte de la academia, de la antropo6loga
Gayle Rubin (Reflexionando sobre el sexo: notas para una teoria radical de la
sexualidad, 1984) o la tedrica feminista Monique Wittig (El cuerpo leshiano,

los métodos de control de la vida de los Estados desde su perfeccionamiento desde el
siglo XVIII, logrando pues gestionar y conducir el Estado la vida personal y sexual de
sus poblaciones.
2 Al mismo tiempo, punk significa en inglés “basura” o “escoria”, siendo pues una
reapropiacion del insulto por parte de esta cultura urbana musical y politica.
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1973) que cuestionan los roles de género y sexualidad, dando paso a otra
generacion que configurard la otra vertiente queer, la mas academicista y
tedrica, que proviene del &mbitos filosofico principalmente post-estructuralista
y universitario (recordemos lo estatal de la universidad mal llamada
“publica”). Aparecen trabajos como Tecnologias del Género, de De Laurentis,
gue data de 1987; Borderlands/La Frontera: The New Mestiza, de la feminista
chicana Gloria Anzaldla, 1987; Gender and the Politics of History, de la
historiadora francoestadounidense Joan Scott, 1988; AIDS: Cultural
Analysis/Cultural Activism, del militante de ACT UP-New York Douglas
Crimp, 1988; Epistemology of the Closet y Tendencies, de la filésofa
estadounidense Eve Kosofsky Sedgwick, 1990 y 1993; Male Subjectivity at
the Margins, de la historiadora inglesa Kaja Silverman, 1992; Homographesis:
Essays in Gay Literary and Cultural Theory, del profesor de la Universidad de
Yale Lee Edelman, 1994; Homos, del tedrico literario de la Universidad de
California Leo Bersani; The Lesbian and Gay Studies Reader, de David M.
Halperin y D.A. Miller, criticos literarios ambos, 1993; Fear of a Queer
Planet: Queer Politics and Social Theory, del profesor de la Universidad de
Yale Michael Warner, 1993; o The Domain-Matrix: Performing Lesbian at the
End of Print Culture, de la feminista y profesora de la Universidad de
California Sue-Ellen Case, 1996.

Tales nombres son de los mas importantes en la
configuracion del entramado queer academicista, si
bien no todos. Y nos queda, pues, la considerada
promotora de la “Teoria Queer”: Judith Butler,
profesora de la Universidad de California, feminista
y autora de multitud de libros de esta categoria,
entre ellos dos trabajos que corresponderian al
inicio de lo queer por su importancia respecto al
cuestionamiento del binarismo de género: El Género en disputa. Feminismo y
la subversién de la identidad (1990) y Cuerpos que importan. El limite
discursivo del sexo (1993). De sus trabajos se apropiaria y haria suyos el
primer colectivo queer del mundo, surgido en 1990 en Nueva York: Queer
Nation. Se trata de una reafirmacion al estilo del punk en la acusacién
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homofdbica de queer, que conlleva a la vez una radicalizacion de la militancia
bajo la etiqueta LGTB. Adoptando una estética muy punk (firmando con letras
recortadas y pegadas al estilo Sex Pistols) y con un discurso igual de radical,
irrumpen en el Orgullo Gay neoyorquino de 1990 con un panfleto a una cara
titulado "I Hate Straights!" (jOdio a los heteros!), y a la otra "We're here.
We're queer. Get used to it" (“Estamos aqui. Somos maricones.
Acostimbrate.”), en un estilo provocador tan heredero del punk como del
Manifiesto SCUM (Society for Cutting Up Men, “Sociedad para descuartizar a
los hombres™) de la feminista desencantada Valerie Solanas, sin que por ello
abogara por la heterofobia ni nada parecido, oponiéndose tanto al
heteropatriarcado como al oficialismo y al institucionalismo de los grupos
LGTB convocantes. Queer Nation se agrupa en secciones federadas a lo largo
de EEUU, protagonizando acciones directas contra la homofobia empresarial
o ultraderechista, repartos de propaganda, panfleteo, pegadas de carteles...
siendo bastante famoso y criminalizado por la prensa por practicar el outing, el
“sacar del armario” mediante comunicado publico a personajes del mundo
politico, deportivo o televisivo en general que se negaban a reconocer sus
tendencias sexuales heterodoxas, hechos que en mas de una ocasion les
valieron denuncias y acoso policial. A finales de los noventa, QN ya esta
agotado y se disuelve en la nada, tras dejar a su paso una ristra de colectivos
autocatalogados queer que mencionaremos mas adelante.

Teoria:

Si bien no podemos hablar de “Teoria Queer” por lo amplio del espectro que
abarca, si que podemos hablar de lo que a grandes rasgos y a menores rasgos
también se defiende desde la amalgama queer y el transfeminismo. Como
hemos visto previamente, el modelo queer es una radicalizacion y puesta al
dia del movimiento feminista y de liberacion homosexual, a los cuales de
cierto modo sigue perteneciendo. Si uno propugnaba la emancipacion de la
mujer bioldgica del sistema patriarcal y masculinista y el otro la libertad de
eleccion sexual, el modelo queer va mucho mas alla. Ambos movimientos
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partian de cAnones maniqueos Yy binarios en los cuales solo existen dos matices
para entender el mundo, y ninguno mas: blanco-negro, rico-pobre, patrén-
obrero, hombre-mujer, homosexual-heterosexual... se contemplan los estados
intermedios (mestizaje, clase media asalariada, intersexual, bisexual...), pero
siempre sobre base binaria. Si bien es cierto que lo queer trata principalmente
la sexualidad, su analisis es mas amplio y abarca también las relaciones
socioecondmicas Y las discriminaciones raciales, todo ello fruto del mundo del
que viene (la marginalidad y pobreza social y el racismo contra chicanas y
negras), bajo unas premisas anticapitalistas y antirracistas sin las cuales lo
queer no seria queer, y que ya por si mismas excluyen a buena parte del
feminismo y del movimiento LGTB.

Asi pues, en el tema de la sexualidad, ademas de suponer a nivel militante
una reactivacién y aumento cualitativo con la incorporacion de las premisas
dichas, también se llega a la conclusidn, partiendo de un cuestionamiento de
los roles de género, de que los binomio hombre-mujer en cuanto al género,
masculino-femenino en cuanto al sexo y homosexual-heterosexual en cuanto a
la sexualidad son invalidos y no obedecen mas que a una construccién social y
politica. Estos se construyen a la vez que se van construyendo el patriarcado y
las relaciones de poder y de sometimiento de unos grupos sobre otros bajo
dicha premisa binario. Al fin y al cabo, el sistema de dominacion entero es
binario, pues no deja opcion: dominar o padecer la dominacion. Con la
creacion del binomio hombre-mujer, partiendo pues en dos al conjunto
poblacional, se logra que uno de los roles quede al servicio del otro, en este
caso la mujer sometida al dominio masculino mediante el patriarcado. En este
aspecto la herencia del feminismo es manifiesta, pues el movimiento queer
también rechaza el patriarcado y la dominacién machista sobre la mujer, pero
desde otra perspectiva distinta, la de dejar invalido el género y manifestando
por tanto la mentira de esta dominacion. Y con la creacion del binomio
heterosexual-homosexual, éste de reciente creacion (finales del siglo XIX, por
parte de la Ciencia al servicio del Estado liberal), se perfila la tendencia sexual
que debe ser reprimida por la otra, en este caso el heterosexismo, junto al
patriarcado y al poder estatal, debe ocuparse de la homosexualidad como
enfermedad mental y social que era. En este aspecto se manifiesta la herencia
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de la corriente de liberacién sexual, pero el modelo queer apuesta por la
liberacion integral de toda sexualidad al verse dafiada por el binarismo, no
s0lo por la liberacion no heterosexual (o, como deberia Ilamarse, no
heteronormativa), sino apostando por la diversidad sexual no binaria.

Esta es la parte mas conocida hasta la saciedad del modelo queer, por
coincidir también a grandes rasgos con los trabajos surgidos del academicismo
universitario, pero no es en absoluto todo. El repudio del binarismo de género
se alna con dos grupos sexuales marginados que se sitlan entre las fronteras
del género y desde tiempos inmemoriales, y que han sido patologizados por la
Ciencia desde el citado binarismo sexual de finales del siglo XIX,
patologizacion que llega hasta nuestros dias. Nos referimos a la
transgeneridad, llamada por la Ciencia al definirla como patologia en cuanto a
trastorno de la identidad de género como transexualidad. “Trans” es un prefijo
griego antiguo que implica movimiento, en este caso un movimiento de un
sexo a otro (transexualidad) o de un género a otro (transgeneridad), si bien en
el término linglistico prevalece y persiste el binarismo de género, razén por la
gue no hay un consenso dentro de la propia comunidad trans (usado, pues, este
diminutivo para evitar tales polémicas y englobar mas campo sexual) de cual
es la palabra correcta. A la clésica transexualidad le surge, ademas, otro
apéndice: el llamado “travestismo”, palabra igual de denigrante de
contemporanea creacién usada para denominar a quienes mediante la
vestimenta adoptan los roles del género al cual no pertenecen “biolégica” y
convencionalmente. Y el otro grupo, directamente relacionado, es el
intersexual, fruto de una genitalidad no convencionalmente establecida desde
el mismo nacimiento o durante el desarrollo sexual, tales como ambigiiedad
genital, clitoris mayor de la medida convencionalmente establecida
(clitoromegalia), pene menor que la medida convencional (micropene),
abertura de la uretra en el tronco del pene en lugar de en su punta
(hipospadias), testiculos no descendidos que podrian ser ovarios, masa en la
ingle que podria ser testiculos... entre otras cosas. EI nimero de personas que
nacen sin cumplir los canones predefinidos, sino con las “patologias” citadas
es mayor del que parece (en torno a una persona por mil), pero la medicina
occidental lo arregla recurriendo a una intervencion quirdrgica casi inmediata
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0 segun la “anomalia” se va desarrollando en nifiez o adolescencia. Los
padres, bajo el mismo yugo del binarismo de género, se ven en la obligacion
de educar a su “hijx” en un rol de género o en el otro, presuponiéndose pues
también su sexualidad heteronormativa. Se han dado casos de varios cambios
de género correctores cuando el sujeto no correspondia al cambio de género
gue se le habia asignado por sus actos (juegos, comentarios, actitudes) y por
sus gustos sexuales no convencionales con los del rol de género que se le
habia asignado. El coste social y vital que tiene esta tendencia cientificista y
binaria es la de arruinar vidas a estas victimas del rol de género, a sus
familiares, a sus amantes (I6gicamente, pues también queda destrozada su
propia afectividad sexual) y logrando una alta tasa de suicidios dentro de esta
comunidad.

Con el modelo queer, quedando pues anuladas estas separaciones en roles de
género, la transexualidad, el travestismo y la intersexualidad pasan a engrosar
la argumentacién de que el rol de género es una construccion social y no tiene
base genética ni cientifica. Con su patologizacion permanente y su hasta hace
poco penalizacion legal se ha colocado un dique social, cientifico y sanitario
para evitar que estas tendencias cuestionaran el binarismo de género
heteropatriarcal, mantenerlas controladas y reconfiguradas dentro de ese
binarismo al no poder negarlas ni reprimirlas. Tal es el caso de la Ilamada
“operaciéon de cambio de sexo” mediante un humillante proceso sanitario y
psiquidtrico regulado por cada Ley de Identidad de Género (LIG en el Estado
espafiol, propuesta y aprobada por el PSOE en 2007), en el cual se diagnostica
la “disforia de género” cuando un sujeto profesional de turno establece una
patologia al no obedecer a los roles de género gque son asignados al género del
paciente. El travestismo queda igualmente patologizado como una disforia de
género a escala menor, como si se tratara de algun tipo de fetichismo mental.

El asunto comienza a ser peligroso para el heteropatriarcado estatal cuando
las personas que se mantienen en los margenes comienzan a rechazar el
binarismo de género y repudian la operacion y todo lo que representa,
sintiéndose bien con ellas mismas al margen del sistema binario. Ademas de la
estigmatizacion patologizante y reforzamiento de binarismo, la operacion
también requiere esterilizar al sujeto, para evitar casos que cuestionarian la
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sexualidad imperante de embarazos de hombres a hombre o mujer a mujer. No
son, ademas, solo las personas trans quien pueden experimentar tal proceso.
La estigmatizacion de la pluma marica (a veces, por parte de otros maricas) o
la diferenciacion en el mundo lésbico de las lesbianas més “hombrunas”
(butch) de las mas “femeninas” (femme) obedecen al mismo binarismo,
guedando tales categorias igualmente invéalidas.

La principal pregunta que habria de hacerse
toda persona para cuestionar el sistema de
sexo/genero y su correspondencia con el
mismo es: ¢qué es un hombre y qué es una
mujer? La construccién mental del ser
humano occidental estd orientada hacia unos
canones predefinidos de cada construccion
conceptual (palabras, al fin y al cabo) con una
definicion inconsciente, pero que marca
nuestra actuacion durante toda la vida. Un
hombre no s6lo obedece a tener polla, ni una
mujer s6lo a tener cofio, ésa seria la
perspectiva biologicista y cientificista con la
cual se procura malamente socavar todo
modelo queer. En tal caso podriamos hablar
de “biohombre” o “biomujer”, categoria igualmente invalida, pero que resume
linglisticamente lo que es “hombre con polla” y “mujer con polla”. La
categoria hombre obedece, ademéas, a una forma de actuar concreta,
socialmente considerada como viril, activa en el sexo, valerosa, trabajadora,
fuerte, sin ningun tipo de “amaneramiento”... mientras que la mujer es
sumisa, sexualmente pasiva y dirigida, débil, muy “femenina” o refinadamente
amanerada bajo un cédigo predefinido de comportamiento... Y, ademas de
eso, la construccion conceptual también obedece a otros canones raciales y
étnicos (ambos géneros son blancos, de cultura occidental, con los respectivos
rasgos y comportamientos) y de clase media hacia arriba. Al pensar en el
sujeto “hombre” jamas nos hacemos la imagen de un sujeto con apariencia
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masculina negro y pobre, sino la de un fornido y guapo ejecutivo trajeado con
maleta en mano blanco. Tampoco pensamos en una sudaka vieja, gorda y sin
pelo haciendo la comida en una favela para su nutrido cortejo infantil, sino en
una bella mujer delgada, de pelo largo y rubio, con buenas tetas, falda (corta a
poder ser), una amplia sonrisa en la cara y el conjunto de complementos al que
el rol femenino esta sometido (pendientes, anillos, collares, tacones,
magquillaje...), ademas de con un buen nivel de vida visible en su apariencia.
Asi pues, ¢cuéntas personas hay que obedezcan a tales canones? Muy pocas,
francamente, por no decir ninguna, pues cumplirlos todos es practicamente
imposible; y si se cumplen, es que hay algo de mentira en todo ello. El ser
humano no puede cumplir a la perfeccidn ficciones conceptuales que no se
reflejan en la realidad. Del mismo modo, la heterosexuales es una farsa
conceptual, pues en el sexo siempre se terminan realizando actos en relaciones
heterosexuales fuera de la heteronormatividad (tales como felaciones,
cunnilingus, penetracion anal — con la polla o con el dedo; también al
biohombre — posturas y localizaciones no convencionales, pasividad del
biohombre o actividad de la biomujer, algin azote...) e idem en las relaciones
homosexuales fuera de la “homonormatividad”? (sexo con trans,
sadomasoquismo, orgias, actividad de la mas femme o el que tiene mas pluma
y viceversa...). De hecho, ni el propio término “humano” se salva de esta
conceptualizacion pervertida fruto de nuestra educacion racista, clasista,
especista, chovinista, etista, tecnologicista, patriarcal, heterosexista e infinitos
adjetivos més, pues cuando pensamos en un “humano” pensamos siempre, y
no vale mentir o negarlo, en un varén blanco de treinta y pocos (edad
suficiente para alcanzar el mito del ascenso social), trajeado, con maletin, muy
guapo y cachas, pelo corto, con pinta de clase media alta o alta directamente,
con “mujer”, algun hijo y perro, felizmente casado. Asi pues, quien no cumple
estos atributos no es humano, ni un negro, ni una mujer, ni una persona fea, ni

24 | lamese “homonormatividad” al intento desde ciertos sectores institucionales e
institucionalizadores del movimiento LGTB de introducir la heteronormatividad y el
heterosexismo entre las disidentes sexuales.

-41 -



un heavy con pelo largo, ni un yonki marginado social, mucho menos una
persona trans.

Concluido el cuerpo tedrico importante del modelo queer, lo que viene a
continuacion son matizaciones que han ido sumandose a lo largo de su
recorrido tedrico y militante. La apertura politica de lo queer ha dado lugar a
una serie de luchas heterogéneas y relacionadas entre si con su exclusién que
cabian dentro de la etiqueta queer tanto por su significado anglosajon como
que en éstas también hay implicadas personas relacionadas con la disidencia
sexual. Podriamos citar entre otras las distintas visiones sobre el SIDA (tanto
la oficialista como la disidente, por lo “oficialista” / cientificista de ciertos
sectores militantes como por lo “disidente” / revolucionario de otros) y la linea
politica respectiva, la lucha contra la estigmatizacién de la prostitucién, el
sadomasoquismo, la pedofilia, el incesto, la zoofilia, la promiscuidad, la
polisexualidad...? y otros matices mas que no enumeraré para no hacer la

% No voy a profundizar demasiado en este punto por el agotamiento que me produce
exponerlo en algunos ambitos anarquistas, no sé si por tradicién sex6foba o por
inercia con el resto del imaginario social o la patologizacién de las Ilamadas
“parafilias”. Prostitucion entendida como trabajo asalariado tan aborrecible como
cualquier otro, pero conllevando un peligro y discriminacién que otras formas de
prostitucion (en la obra, en la oficina, en la clase...) no conllevan, cuando no se
dignifican por supuestos “obrerismos”. Sadomasoquismo entendido como una relacion
sexual previamente pactada en el cual la dominacion y el dolor forman parte del juego
sexual, que también conlleva una estigmatizacion ante las recurrentes acusaciones de
antinaturalidad o fascismo. Pedofilia entendida como amor a la persona nifia
preadolescente, sin intencionalidad sexual maligna; la violacion sexual tiene nombre:
pederastia, no pedofilia; no obstante, en la nifiez también se posee sexualidad, otro
tema es que sea otro tipo de sexualidad, pero igualmente existente. Incesto (“dos
hermanos sudan y disfrutan los placeres del incesto...” esa cancion me suena)
entendido como una relacion sexual o también afectiva de mutuo acuerdo entre
familiares si asi lo desean quienes participan en el mismo, al margen de supuestas
malformaciones en el feto originado o su tedrica “antinaturalidad”. Zoofilia entendida
también como un mutuo acuerdo entre el animal humano y el no humano, no
violacion, pues si un perro la tiene dura o una gata te pone el cofio cerca estando en
celo, si haces algo al respecto probablemente le agrade. Promiscuidad entendida como
una préctica sexual antimonégama y al margen del tradicional amor libre o “pareja
abierta”, al fin y al cabo una continuacion de la monogamia bajo cdnones mas
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lista infinita. Del mismo modo, la conjugacion del modelo queer con otros
grupos y sectores revolucionarios tan bien articulada y consecuente, tales
como con el movimiento auténomo, el squat / okupa o el anarquismo? (y en
mucha menor medida y mayor individualismo, al sector marxista) es tan
interesante como los intentos de institucionalizacién que desde hace tiempo se
llevan a cabo por parte de la socialdemocracia burdcrata y estatista, intentando
atemperar su lucha y reconducirla bajo céanones mas institucionales vy
binaristas y menos auténomos y revolucionarios, asi como a &ambitos
comerciales (librerias queer de precios poco queer...) y a un merchandising
respectivo en buena parte parecido al del punk (ironias del destino) que hizo a
la propia Teresa de Laurentis a renegar del término queer a finales de los
noventa por considerarlo demasiado propenso a la sistematizacion y
reconversion en moda.

Queda, por ultimo, establecer su puente con la lucha feminista tradicional,
que es lo que nos convoca a estas jornadas. Ya ha quedado contado en su
origenes que el movimiento queer sigue la estela del feminismo en cuanto a la
lucha contra el patriarcado y en pro de su principalmente, la mujer social o la
biomujer. Y su anticapitalismo lo rejunta alin mas con los sectores feministas
mas revolucionarios. Pero hasta la llegada de lo queer en el feminismo no se
habia planteado realmente la unién a esta lucha de las lesbianas y las
transfemeninas, y el respectivo desmontaje del binomio hombre-mujer. A esta
fecha y fruto de la dltima campafia a nivel internacional por la
despatologizacion de las identidades trans, en la sala 1.4 del CSO Casablanca
gueda una pregunta colgada en un papel: “;Qué aportan el feminismo a las
luchas trans y viceversa?”, origen del debate que sobrevino a continuacion.
Las luchas feministas dan al transfeminismo y/o al feminismo queer una

“soportables”. Polisexualidad o pansexualidad entendida por el gusto sexual por todo
lo gustable, asi, en general.
% Afadiéndose pues la lucha queer al entramado de luchas contra la autoridad del
Estado y sus infinitos apéndices, maximos exponentes de la opresion patriarcal y
sexual. Véase en castellano el reciente texto Anarqueer, editado por la Distribuidora
Peligrosidad Social.
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tradicion metodolégica y un discurso antipatriarcal centrado en la opresion
que la mujer social (biolégica o no) sufre en un mundo dominado por el varén
(aqui se procura més que sea biolégico)?’. Desde el otro espectro, la lucha
trans y/o queer cuestiona el patriarcado en un espectro mayor (heterosexismo
— aunque esto ya lo hacia el feminismo leshiano —, construccion social del
género, formas de dominacion interrelacionadas tales como el capitalismo, el
Estado, el racismo, la xenofobia...), ademas de aportar probleméticas nuevas
tales como la marginalidad social, el sistema sanitario, la prostitucion, el
SIDA... més alla de discursos sobre el aborto libre clasicos del feminismo,
igual de importantes, pero no Unicos.

Ambas luchas se complementan con cierta dificultad en la actualidad
(persisten los resquemores de las trans discriminadas durante décadas en el
pasado, y en especial la homofobia y transfobia del feminismo -
especialmente del méas tradicional y/o institucional — para con estas luchas
queer, a las que consideran simples jueguecitos y desvios politicos en pro de
luchar contra la discriminacién machista ain existente, en especial si ocurre
fuera del mundo occidental), pero siguen siendo luchas bien diferenciadas, a
cada cual con sus intereses. Ya se ha dicho en alguna ocasion que la etiqueta
“feminista” pudiera ser invalida al aludir a uno de los dos géneros
predefinidos y considerados como inexistentes y reforzadores del binarismo.
Si bien el patriarcado, partiendo de que afecta a toda la poblacion, se ceba
mucho més con la mujer social. Por ello y por la herencia feminista, mientras
tal palabra no implique un anquilosamiento tedrico y practico (hecho no
descartable), puede seguir usandose, ahora tras la nueva etiqueta de
transfeminismo y/o feminismo queer. Pero no debemos olvidar por ello que es
solo una etiqueta, una construccion linguistica finita e insuficiente. Cabe

" Hay que destacar la facilidad para obtener los estrégenos por parte de biohombres
que pasan a ser mujeres y las operaciones de implantaciéon de pechos y vagina en
comparacion con los mil impedimentos que las biomujeres sufren para obtener la
implantacidon del pene y la testosterona, teniendo que recurrir con frecuencia al
mercando negro. Queda claro que en esta sociedad degradarse socialmente adoptando
el rol femenino es digerible, pero para alzarse con el rol masculino requiere mas
esfuerzo.
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apostar por, como se titulan las jornadas de la Coordinadora Universitaria por
la Disidencia Sexual (CUDS) de Chile, Un feminismo sin mujeres®.

Militancia:

Desde el estallido queer de 1990 con Queer Nation, se produce a nivel
planetario un resurgimiento de la militancia radical no heterosexual. Grupos
queer se escinden de las organizaciones tradicionales LGTB y constituyen
grupos auténomos practicantes de la accion directa. Por mis limitaciones
linglisticas, s6lo puedo referirme con mas detalle a la militancia queer en el
Estado espafiol y en el mundo anglosajon, si bien tengo constancia de
activismo queer y transfeminista en Alemania y Francia®.

En 1992 se crea en Nueva York Leshian
Avengers (Vengadoras Lesbianas), grupo
propiamente léshico escindido del feminismo y
de la liberacion homosexual, con un discurso
radical de emancipacion bollera y una bomba
entre sus logos, entre cuyas acciones esta la
agitacion en el desfile oficial del Orgullo Gay,
campafias contra la homofobia en lugares
localizados y pactos con otras organizaciones
como Las Buenas Amigas, mujeres lesbianas

% De tales jornadas, realizadas en 2010, se edité un libro en junio de 2011 hasta el
momento sélo editado en Chile (en vias de editarse en el Estado espafiol). De entre las
lecturas queer que he manejado hasta la fecha, ésta la considero la mejor, por su
compromiso de asumir la herencia feminista sin por ello abrazar el binarismo de
género y por poner los pelos de punta a mas de una feminista tradicional.

# En los bosques del Berlin occidental tenemos desde hace un tiempo a Schwarzer
Kanal (“Camino negro”), una zona de huertos okupada donde se realizan multitud de
talleres tanto de deconstruccion del género y la sexualidad como del punk Do It
Yourself (Hazlo t0 mismx). En Francia, la okupa queer y transfeminista Trou De Balle
(TDB) se halla en Toulouse, operativa desde 2009, y con un funcionamiento similar.
En francés, el término despectivo es pédéraste (pederasta), usado con frecuencia por
el activismo queer de alli.
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negras. Tras afios de lucha por la visibilizacion lésbica, se disuelve a finales de
los afios 90°. La estela de Queer Nation llega a Gran Bretafia en 1990 con la
fundacién de OutRage! (en inglés, una interjeccién que implica indignacion),
formado por ex-militantes de la Organisation for Leshian and Gay Action y el
Gay Liberation Front. Entre sus campafias destaca el outing (que escindio el
grupo en 1991, de cuya escision saldria Leshian Avengers britanica), la lucha
contra la homofobia policial (convocando una besada en Hyde Park contra los
arrestos por cruising®), judia (comparando en un panfleto al rabino jefe de
Londres con Hitler, lo que valié un juicio por difamaciones), el Partido
Laborista (que se negaba a bajar la edad de consentimiento de relaciones no
heterosexuales de 21 afios, por lo cual se invadi6 la reunion de su comité
nacional), anglicana (practicando outing con sus representantes en el
Parlamento)... y soportando algunas denuncias, detenciones e intentos de
entrismo y monopolizacion por partidos de izquierda, permaneciendo en
actividad, ya algo menor, hasta la actualidad.

Desde 1998 se viene dando en el mundo anglosajéon y en Suecia actos
llamados Gay Shame (“Verglienza Gay”, frente a Gay Pride u “Orgullo Gay™),
criticando la comercializacion del desfile del Orgullo Gay, en los cuales se
despliegan pancartas, se panfletea o cartelea o se hace algin sabotaje
protestando por la asimilacién de lo gay en el capitalismo. Del Gay Shame
saldrian algunos colectivos o grupos de afinidad de accién directa que se
radicalizarian, paralelamente en el mismo tiempo a la aparicion de los nuevos
fanzines queerpunk (Jane and Frankie, Shrimp, Fanorama, Outpunk o
Chainsaw, ) y de los primeros grupos de gueercore o queerpunk, con letras de
contenido queer feminista antiautoritario tales como como God is my Co-
Pilot, Pansy Division o Sister Division, Longstocking, The Little Deaths, Best
Revenge, Nick Name and The Normals o Limp Wrist (ésta, ademas, con
contenidos antiespecistas y Straight Edge®"). Tras esta radicalizacion cultural,

% practica de sexo en lugar publicos (parques, playas, bosques...) anénimamente y sin
compromiso, préctica de cierta antigliedad frecuente en relaciones no heterosexuales.

*! Porque nunca viene de méas cualquier aclaracién: Especismo: discriminacion a otras
especies por el mero hecho de no ser de la nuestra (humana). Straight Edge:
subcultura derivada del hardcore punk que se opone al consumo de drogas. Limp Wrist
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tedrica y metodologica de la propia radicalidad queer, aparecen nuevos
fanzines colectivos anarco-queer tales como Queer Fist (pufio queer) en
Nueva York entre 2004 y 2006, muy critico y activamente hostil contra las
organizaciones LGTB reformistas; Bash Back! (“jDevuelve el golpe!”), grupo
similar creado en Milwakee activo desde 2007 y protagonista de asaltos a
festivales, convenciones del Partido Democrata y Republicano, violentos
disturbios, sabotajes y boicots a campafias asimilacionistas...®; o Queer
Mutiny (Motin Queer), organizacion britanica con varias secciones
confederadas en el Estado (al estilo anarcosindicalista), opuesta a todo tipo de
jerarquias, Estados, al capitalismo y a la heteronormatividad, combinando su
activismo con talleres de autodefensa, Do It Yourself (dildos, condones...),
publicacién de fanzines, jornadas de indole politica y tejer redes sociales con
otros colectivos queer radicales, entre otras cosas. Con el squat moviment han
aparecido fuertes vinculos, tales como el Marsha P. Johnson Queer
Collective, centro operativo de Bash Back! en Memphis, desalojado con varias
detenciones en octubre de 2009 que fueron gestionadas por la Cruz Negra
Anarquista, el desalojo del Hospital Marrickville de Sidney, con otras
respectivas detenciones de activistas queer, o el fanzine Queers, Families, and
the Squat Community, que data de la primavera de 2011 y esta escrito por una
individualidad afin al movimiento queer y al squat®. También cabe destacar
la ocupacion en 2004 de una isla al Noreste de la costa australiana
inicialmente protestando por los intentos de legalizacion del matrimonio
homosexual, Ilamando a la nueva “micronacion” Reino gay y lésbico de las
Islas del Mar del Coral, existente hasta la actualidad y constituyendo un
ejemplo practico de una de las vertientes queer, el nacionalismo queer, que
coloca la identidad sexual como una forma més de nacionalismo comunitario.

me agrada especialmente, en caso en que alguien solicite alguna recomendacion. Han
participado en festivales como el Homo-a-go-go, desde 2002, o el encuentro
Queeruption, del que hablaremos mas adelante. Cabe destacar que algunos de sus
componentes son ademas militantes de colectivos citados a continuacion.

*2 Nota Editorial: Bash Back! Actualmente se halla disuelto y destituido por acciones y
grupos anarco-queer descentralizados a lo largo y ancho de EEUU.

% http://www.qgzap.org/v5/gallery/main.php?g2_view=core.Downloadltem&g2_itemld=1997
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http://www.qzap.org/v5/gallery/main.php?g2_view=core.DownloadItem&g2_itemId=1997�

En el Estado espafiol, en 1991 el Colectivo Gay de Madrid (COGAM) sufre
la escision de la Radical Gay, cuando éste, monopolizado por el PSOE
mediante su agente infiltrado Pedro Zerolo, se sale de la Coordinadora de
Frentes de Liberacion Homosexual del Estado Espafiol (COFLHEE) para
formar junto a grupos reformistas del entorno del PSOE e 1U la Federacion
Estatal de Lesbianas, Gays, Transexuales y Bisexuales (FELGTB). Esta lleva
una linea marcadamente anticlerical y anticapitalista, paralelamente a una
lucha contra el SIDA, contra el institucionalismo LGTB y contra el servicio
militar obligatorio, agrupandose algunos en el Movimiento de Objecion de
Conciencia (MOC), a través del cual contactan, mediante la coordinadora de
colectivos Lucha Autdnoma, con el Centro Social Minuesa, la primera gran
okupacion de la ciudad. Emulando a Lesbian Avengers, en 1993 se crea
también en Madrid Lesbianas Sin Duda (LSD), que publican algunos fanzines
y revistas (Bollozine, Queer, NonGrata...), realizan exposiciones de arte e
inician campafias sobre la prevencion del SIDA en bolleras. En 1996 es
desalojada la casa okupa Lavapiex 15, en el barrio madrilefio de Lavapiés,
casa adscrita al sector “difuso” del ambito auténomo. Un grupo de mujeres,
varias leshianas y militantes o ex-militantes de LSD hartas de algunos
baboseos y agresiones machistas de biohombres de la casa, okupan por su
cuenta una panaderia del siglo XVII a la que nombran Eskalera Karakola. En
1997 la Radical Gai se agota y se disuelve, y LSD acaba fundiéndose en la
Eskalera Karakola con el nuevo grupo lésbico de la misma, Las Goudous
(“bollera” en francés), que editan el fanzine Bollus Vivendi. En 1999, ante
disidencias internas y reflujo del movimiento, la COFLHEE desaparece.
Antes, el nuevo movimiento queer se ha descentralizado, y comienza a
aparecer un nucleo “protoqueer” en Andalucia en 1993 como Liga Gay de
Cordoba, més tarde y a nivel nacional Liberacion Gay de Andalucia, en un
inicio como una tradicional y mas radical organizacion LGTB, que ha
absorbido nuevas lineas queer hace relativamente poco.

En diciembre de 1997 se okupa el CS EIl Laboratorio en el citado barrio de
Lavapiés, donde comienzan los pactos con el ayuntamiento para lograr
legalizar el inmueble. La critica que el resto del movimiento okupa emprende
ante tal iniciativa es tan fuerte como legitima. En mitad de la polémica, el
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orgullo gay alternativo y anticomercial de 1998 se organiza en tal
establecimiento, con importante participacion de ex-militantes de la Radical
Gai y de Las Goudous. No es casualidad, pues, que en el intento de resucitar el
cadaver de Lucha Auténoma en 1999 participen en la propuesta de la
organizacion informal y puntual la Karakola y el Laboratorio. Al poco,
comienzan a iniciarse grupos informales en Bilbao y Barcelona. De los
primeros surge en 2002 Gaztelesgay, al margen del oficialismo y reformismo
de EGHAM, radical y practicante de la accion directa, con un paulatino
proceso de “queerizacion” y radicalizacién que culminaria en 2005 con la
creacion de Queer Ekintza, del entorno del grupo marxista vasco Zutik®. El
modelo “queer” no termina de cristalizar en Euskal Herria, fruto de una fuerte
militancia feminista y homosexual, con excepciones en algunos ambitos
anarquistas y en grupos feministas como Medeak. En septiembre de 2004 un
grupo de activistas queer okupa a pocos kilémetros de Barcelona, en Montgat,
la Casa Queer de Montgat, que recibird un acoso policial perpetuo desde su
apertura hasta su desalojo en febrero de 2005, y desde la cual se preparara el
Queeruption 8, encuentro internacional queer radical, relacionado con la
vertiente homocore, realizado desde 1998 en Londres, Nueva York, San
Francisco, Londres de nuevo, Berlin, Amsterdam y Sidney hasta entonces,
realizandose también hasta su desaparicion en 2007 en Tel-Aviv y Vancouver.

Establecidas ya las lineas militantes, es cuando se inician los estudios de la
supuesta “Teoria Queer” propiamente castellanos. Su maximo exponente es
Beatriz Preciado, al igual que Butler, proveniente del academicismo
anglosajon, escritora del Manifiesto Contra-Sexual, de 2002, primera obra
castellana calificable como “Teoria Queer”. El resto de obras vienen
principalmente del &mbito de la militancia, tales como Teoria Queer (2005,
coordinado por David Coérdoba, pero con numerosas colaboraciones mas),
Etica marica (2007, por Paco Vidarte), Del texto al sexo: Judith Butler y otros
escritos (2008, Pablo Pérez Navarro), ElI Laberinto Queer (2008, Susana

* NE: Queer Ekintza se autodisolvi6 junto a la autodisolucién de Zutik en diciembre
de 2012, siendo la principal disputa la integracién o no en Bildu. Un sector decidio
proseguir como partido propio, Gorripidea.
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Lopez Penedo), Devenir Perra (2009, Itziar Ziga), Por el culo. Politicas
anales (2011, por Javier Saez “Hartza” y Sejo Carrascosa), Pornoterrorismo
(2011, Diana J. Torres) o entre otros. También van apareciendo los primeros
trabajos sobre el movimiento queer o similares, tales como El eje del mal es
heterosexual (2005, editado por Traficantes de Suefios) o Deseo y resistencia
(1977-2007) Treinta afos de movilizacion lesbiana en el Estado espafiol
(2009, de Gracia Trujillo). Algunos de los cuales, junto a los de Judith Butler
y otros podemos encontrar en la Libreria Berkana del barrio madrilefio o
“ghetto gay” de Chueca a un precio no menor a 15 €, lo que deja al
academicismo-militancia queer del Estado espafiol en un prisma un tanto
comercial (independientemente del contenido de éstos, que tiende a ser
bastante bueno en algunos casos).

Tras los sucesos del orgullo gay de Barcelona
en junio de 2005, durante el Queeruption 8, en
los cuales hay un enfrentamiento en el
Gaixample®® entre activistas y Mossos
d’Esquadra, se crea la Assemblea Queer de
Barcelona, para afrontar la represion y el juicio
pendiente. En 2006 se crea en la ciudad el
colectivo Guerrilla Travolaka, operativo en
varios centros sociales de la zona (en especial el
famoso Can Vies, en Sants) ocupandose de acciones contra la homofobia,
charlas y llevando en Barcelona la campafia STP 2012, campafia por la
despatologizacién de las identidades trans a nivel internacional desde 2007,
para procurar su despatologizacion en el nuevo manual DMS en 2012.
Disuelto en 2009, de sus cenizas saldria Trans-Block, aglutinando parte de su
estela, y disuelto en los albores del Octubre Trans de 2011 en la Asamblea
Transfeminista de Barcelona, hasta la actualidad. En 2005 aparece en Vizcaya,
en especial en Bilbao, Queer Ekintza, organizadora de una labor parecida en
charlas, acciones, y participando en la Coordinadora 28-J de Bilbao donde se

% “Ghetto gay” barcelonés.
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realiza una manifestacion del orgullo gay alejada del comercialismo de
Madrid.

En Madrid, desde 2003 hay coletazos contra el comercialismo del Orgullo
Gay. En 2006 se realiza directamente un llamado “Bloque Alternativo” en el
desfile estatal del Orgullo Gay, y un boicot final a la carroza de Fangoria, en la
cual participan grupos de revitalizacion LGTBQ®* izquierdistas como
Liberaccion, o el Grupo de Trabajo Queer de Madrid. Desde entonces, se
realizan convocatorias al margen, y de dicho Bloque se funda en 2007 el
colectivo Acera del Frente, de estrecha relacién desde el principio con la por
entonces joven okupacion del barrio de Universidad, el Espacio Polivalente
Autogestionado Patio Maravillas, con una linea politica auténoma difusa y
unas prontas negociaciones con el ayuntamiento para su legalizacién. Ello no
es nada nuevo, pues en 2005 las negociaciones entre la Eskalera Karakola y el
ayuntamiento habian dado sus frutos, y éstas habian sido reubicadas en otro
edificio de la misma calle bajo el pago de un alquiler. En el contexto de
ataques verbales y acciones directas contra “El Patio”, Acera del Frente realiza
las mismas labores ya comentadas: charlas, fiestas, campafias, organizacion
del Octubre Trans desde 2007 y participacion en el “Orgullo Critico”...
funcionando igualmente tras el desalojo del Patio Maravillas y su reubicacion
en enero de 2010%. Desde este afio la Asociacion de Estudiantes Malayerba
de la Facultad de Biologia de la UAM organiza unas “jornadas
transmaribollo”, palabra que implica un intento de traduccién de “queer” al
castellano, si bien desde el &mbito disidente sexual sudaka comienzan a venir
ya castellanizaciones del término queer tales como “cuir” o “kuir”, en Madrid
ya imitadas. Siguiendo la estela del Illamado “Movimiento 15-M” y la
Acampada de la Plaza de Sol de Madrid, en mayo de 2011 se crea la
Asamblea Transmaricabollo de Sol, vinculada al 15-M, que aglutina en buena
parte la militancia queer y que prosigue, junto a otros grupos mas, hasta la
actualidad.

% Intento platformista de unificar ambas militancias.

¥ NE: Acera del Frente quedé definitivamente inoperativa en verano de 2012,
comenzado a constituirse grupos subalternos en Madrid de menor nombre y actividad
desde entonces.
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Hay muchas experiencias mas en el Estado espafiol, pero no las cito para no
hacer de este texto un testamento. En el contexto donde nos hallamos, parece
haber una cesura clara entre dos tendencias queer. Podriamos hablar de la mas
relacionada con el academicismo, apelativa a las instituciones del Estado y
colaboradora con ellas, con discursos reformistas y coqueteos con la
socialdemocracia, buscando con ello institucionalizar esta nueva estela
militante y llevarla por los canales parlamentarios apropiados; y otro sector
anti-institucional, con un discurso méas revolucionario y rupturista, cuyo
ambito operativo es la asamblea horizontal y autogestionada y que traduce en
una metodologia la radicalidad original queer. Ambas corrientes malconviven
en la actualidad en el Estado espafiol, si bien en &mbito anglosajon y similares
se han separado hace ya mas de una década (también porque es otro contexto
politico y militante, cabe destacar). La chispa que encendi6 la Ilama fue la
convocatoria desde la socialdemécrata institucion del Museo Reina Sofia a
una “Internacional Cuir” dirigida y organizada verticalmente, en un intento de
monopolizacion de la disidencia sexual en el cual colaboraron desde Beatriz
Preciado hasta individualidades de importante trayectoria activista. En
respuesta, se convoco en el cercano CSO Casablanca una “Local kuir” en la
cual se analizaron las “disforias institucionales en las luchas auténomas” en
una linea anti-institucional y antiautoritaria.

Y en este punto nos hallamos actualmente. Creo que no hace falta que me
posicione en este debate si me encuentro dando una charla en un “Centro
Antiautoritario” enmarcada en unas “Jornadas Anarcofeministas”, pero por si
guedaba alguna duda:

Salud y ano-arquia.

Radical opposition to patriarchy.




