Por un feminismo multiple que abraza la lucha trans

MAITE ARRAIZA :: 10/01/2021
El sujeto del feminismo ha emergido con fuerza renovada en los ultimos afos: quién tiene o
no derecho y legitimidad para formar parte, y hablar, desde este.

Esta cuestion ha provocado actitudes discriminatorias y excluyentes hacia las
corporalidades-subjetividades trans*1/ por parte de ciertas posturas dentro del feminismo.
Ejemplo de ello es la irrupcion de un grupo de lesbianas feministas2/ en la London Pride de
2018, que se tumbo en el suelo portando pancartas con el lema “el transactivismo borra a
las lesbianas” (Southwell, 2018; Necati, 2018). Este grupo repartio un panfleto en el que se
reivindicaba la separacion de las lesbianas del “transgenerismo”, el movimiento queery la
comunidad LGTBIQ+, se catalogaba de “absurda” la nocion “identidad de género” y se
afirmaba la necesidad de restablecer las definiciones de los términos “lesbiana” y “mujer”,
ya que “un pene nunca podra ser femenino” (Gabbatiss, 2018).

El contexto del Estado espafol ofrece también recientes ejemplos, como el intento de boicot
de la manifestacion del 8 de marzo de 2020 de Madrid por parte de un grupo de feministas
abolicionistas y trans-excluyentes (Comision 8M Madrid, 2020; Rebelién Feminista, 2020)3/.
Este grupo intentd llegar al escenario principal y encabezar la manifestacién, en contra de
lo acordado por la asamblea del 8 de marzo de Madrid, y abuched a la cantautora trans*
Alicia Ramos mientras leia parte del manifiesto. “No somos transfobas, pensamos que son
dos luchas distintas, nosotras no discriminamos a nadie”, o “criticar las leyes de
autodeterminacion de género, o decir que no se puede definir a las mujeres por su
subjetividad no es transfobia”, son algunas de las declaraciones realizadas por la Asamblea
Abolicionista a El Salto (2020).

El 9 de junio de 2020, el PSOE envi6 a sus cargos internos un documento titulado
“Argumentos contra las teorias que niegan la realidad de las mujeres”, firmado, entre otras,
por la Secretaria de Igualdad. Este argumentario reaviva la vieja dicotomia sexo/género,
certera y profundamente debilitada por buena parte del feminismo, en su afirmacion de que
“el género es la construccion social del sexo bioldgico con el que se nace” (PSOE, 2020).
Desde la premisa del dimorfismo sexo-genérico, el argumentario denuncia el supuesto
desdibujamiento de la desigualdad estructural de las mujeres por parte del activismo queer,
debido a la sustituciéon de la nocion “sexo” por la de “género”, y reivindica la abolicion del
género para lograr la emancipacion de las mujeres: “a las mujeres las matan por nacer
mujeres (...) por nacer mujeres las asignan socialmente la responsabilidad de los cuidados
(...) Si se niega el sexo, se niega la desigualdad que se mide y se construye en base a este
hecho bioldgico” (PSOE, 2020). En su opiniodn, la teoria queer, mediante el uso de la nocion
“identidad de género”, estd poniendo en riesgo la nocion juridica y el sujeto politico
“mujer”, asi como los logros del movimiento feminista.

En esta misma linea, la recién creada Alianza Contra el Borrado de las Mujeres, que tiene
como objeto “eliminar todas las formas de discriminacién contra mujeres y nifas que
resultan de la sustitucion de la categoria ‘sexo’ por la de ‘identidad de género’”, critica la
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teoria queer por “contraria al feminismo” y rechaza “las categorias inestables, permeables y
fluidas” (2020a, 2020b). Si el escrito del PSOE niega la racionalidad juridica del principio de
autodeterminacion de género y exige, para contar con efectos juridicos plenos, “una
situacion estable de transexualidad debidamente acreditada” (PSOE, 2020), la Alianza
Contra el Borrado de las Mujeres va mas alld al afirmar que la idea de autodeterminacién de
género tiene “nefastas” consecuencias para los derechos de las mujeres (Alianza Contra el
Borrado de las Mujeres, 2020a).

Todos estos ejemplos, aun con sus particularidades y matices, tienen en comun dos
elementos: a nivel politico, emanan del miedo y/o enfado provocado por la pérdida de
visibilidad y representatividad y, en algunos casos, del deseo de mantener e imponer el
poder. A nivel epistemoldgico, responden a asunciones biologicistas, deterministas y
esencialistas: comparten una nocién natural, esencial e innata del sexo. “Ser mujer” es
simplemente un hecho bioldgico. Sin embargo, la naturaleza de esta feminidad pura,
esencial, innata, exclusivamente bioldgica de las mujeres*4/ cis que algunas privilegian es
altamente problematica, porque omite el caracter multiple, relacional y en devenir del sexo,
y también del género; es decir, la multiplicidad de elementos discursivos, sociales, politicos,
tecnoldgicos y materiales de otra indole que, junto a los bioldgicos, participan en los
procesos de constitucion de nuestras corporalidades-subjetividades sexo-generizadas. Estas
miradas esencialistas y biologicistas implican una comprension del sexo como algo dado,
universal, ahistorico y acultural.

El caracter relacional, multiple y en devenir del sexo-género

Son muchos los planteamientos que desde el feminismo, y fuera de él, han cuestionado el
caracter puramente bioldgico, dado y esencial del sexo, y problematizado la estricta
dicotomia entre el sexo, entendido como bioldgico y natural, y el género, a modo de
construccion social y cultural. Thomas Laqueur, en su ya clasico Making Sex. Body and
Gender from the Greeks to Freud (1990), realiza una genealogia del sexo en la tradicion
occidental y afirma que el sexo, en tanto que entidad bioldgica, y con ello, la 16gica del
dimorfismo sexual, emergieron en los siglos XVIII-XIX. En la Antigua Grecia, por ejemplo, en
palabras de Laqueur, existia un modelo monosexual, segun el cual el sexo femenino era
entendido como una copia débil e interiorizada del tinico sexo que tenia estatus ontologico:
el sexo masculino (1990, 28-35). Mas alla de la aparicion de las nuevas ciencias, para
Laqueur, las causas del surgimiento de esta nueva episteme, que no desplazo ni
inmediatamente ni del todo a la anterior, son de indole politica: cuando las razones
esgrimidas hasta entonces para legitimar la inferioridad de las mujeres* empezaron a ser
cuestionadas, la batalla se trasladd a la naturaleza. Dos sexos completamente diferenciados
y opuestos anatomica y fisiologicamente fueron inventados para relegitimar la vieja
jerarquia de género (Laqueur, 1990, 150, 152) -si bien el concepto “género” no habia
aparecido todavia-. Pero Laqueur insiste en que el sexo, sea cual sea el modelo o l6gica
desde la que se interpreta o construye, no es susceptible de comprobacién empirica, porque
el lenguaje de la ciencia incorpora ya lenguaje de género, de manera que algunas de las
llamadas “diferencias de sexo” son en ultima instancia diferencias de género (1990, 13); es
decir, tanto el modelo monosexual como el dimorfismo sexual son productos culturales y
anade, explicables solo en el contexto de las batallas sobre el género y el poder (1990, 11,
153).
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Esta misma opinidn es compartida por Judith Butler, quien denuncia la 1dgica de la inversion
a través de la cual primero se inventé el género y luego el sexo, como natural, para
legitimar al género sobre la base de la naturalidad del sexo. Es a través de su sedimentacion
en el tiempo que la cultura hace aparecer sus creaciones como naturales (Butler, 1999, 139,
178). Para la teoria de la performatividad, el género es performativo, es decir, produce -mas
que describe- lo masculino y lo femenino en oposicion, y prescribe la heterosexualidad del
deseo, y para ello necesita de la reiteracion (1990, 22-25). Pero esta necesidad de repeticion
y, por ende, su inconclusion e inestabilidad implican nuevas posibilidades para su
configuracién y multiplicacion. Del entrelazamiento de la performatividad del género con la
materialidad del cuerpo surge la categoria “sexo”. Frente a los planteamientos que afirman
el origen biologico y natural de la diferencia sexual5/, para la teoria de la performatividad,
las normas regulan el proceso de materializacidn, es decir, materializan el género y también
el sexo, y hacen, o no, al cuerpo inteligible y apto como humano (1993, 3, 8). El sexo es
también un efecto del poder. Para Butler, no podemos acceder a la materia si no es a través
del discurso, pero esto no implica un borrado de la materia: lenguaje y materialidad se
exceden mutuamente desde su mutua dependencia, desde su mutua constitucion (1993, 69).

Sexo y género, naturaleza y cultura se constituyen y afectan mutuamente, es decir: la
manera que tenemos de entender, interpretar, conceptualizar y, en ultima instancia, co-
crear o co-constituir la naturaleza es cultural, al mismo tiempo que la cultura emana de la
naturaleza, es una creacion de la misma (Fausto-Sterling, 2000, 2003, 2019; Haraway, 1991,
2003, 2016). Del mismo modo, la forma en la que entendemos, interpretamos,
conceptualizamos, cocreamos o coconstituimos la materia corporal, lo que

denominamos sexo, es cultural, a la vez que hay algo que emana del cuerpo, que el cuerpo
aporta, aunque no podamos acceder a ello de manera directa, sino discursivamente
mediada. El cuerpo tampoco es una tabula rasa. Baste el manido ejemplo del caso
John/Joan6/. En este sentido, como sefialan Staicy Alaimo y Susan Hekman (2008), Rebecca
Jordan-Young (2010) o Miquel Missé y Sam Fernandez (2018) desde los feminismos
materialistas, la ciencia feminista y posiciones transfeministas respectivamente, si no
queremos que el terreno sea copado por los discursos misoginos, transfobos y homoéfobos
del determinismo bioldgico, asumidos, a su vez, por parte de los movimientos sociales,
nuestros relatos acerca del sexo-género deben abarcar también en su seno explicativo los
elementos bioldgicos.

Para dar cuenta del entrelazamiento, interdependencia y relacionalidad constitutiva de los
pares tradicionalmente articulados como dicotémicos, Haraway habla de “naturoculturas”
(2003) o de patrones, practicas, “cosas” “semidtico-materiales” (2016), y Fausto-Sterling de
“género-sexo” (2019). Hablar de la complejidad, mas alla del pensamiento cartesiano claro y
distinto, individualista, atomizador, fragmentador, propio de la hegemonia heteropatriarcal
y neoliberal del hombre blanco, que ni da ni sirve para dar cuenta de la relacionalidad
material, implica nuevos lenguajes, nuevas formas de pensar, que visibilicen y recojan en su
seno esta complejidad.

Un analisis histdrico interesante de la evolucién del sexo, que muestra la mutua implicacion
histérica del sexo y el género, nos lo ofrece Geertje Mak en su obra Doubting Sex.
Inscriptions, bodies and selves in nineteenth-century hermaphrodite case histories (2012).
Mak analiza la evolucién del sexo a partir del s. XIX en el marco de la intersexualidad, en el
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contexto aleman y francés, y advierte la emergencia e intervencion de distintas logicas
sexuales: la 1dgica del sexo como inscripcion social, la 16gica del sexo como representacion
del cuerpo y la ldgica del sexo como representacion del yo interior (2012, 2). De acuerdo
con Mak, a pesar de que varias de estas ldgicas se han solapado histéricamente y han
operado de manera simultanea, hacia 1900 se da el paso de la logica del sexo como
representacion del cuerpo a la 1dgica del sexo como yo interior, que cada vez ira
adquiriendo mayor trascendencia hasta su completo despliegue a través de su condensacion
en la nocion de género7/.

Si bien algunas autoras, como Mak, sittian la aparicion del concepto género en la década de
1950 de la mano de John Money y John y Joan Hampson, siguiendo a Dreger (1998, 166), el
término género aparece por primera vez -en el ambito de la sexualidad- en el articulo
“Hermaphroditism” de William Blair-Bell (1915, 292). En este texto, Blair-Bell cuestiona el
criterio gonadal -en lo que Dreger denomina “Edad de las Génadas” (1871-1915), las
gonadas eran el elemento principal, aunque no Unico, a la hora de establecer el verdadero y
unico sexo de un cuerpo (1998, 145-150)- y, junto a la relevancia de las secreciones
internas, que seran posteriormente denominadas “hormonas”, sefiala la del sexo
psicologico, es decir, del género, en la conformacion del sexo de un cuerpo (1915, 289-290).
En este articulo, género presenta ya una acepcion psicoldgica, en el sentido de

un sentirse o pensarse.

En las décadas de 1920 y 1930, a pesar de que las génadas perdieron relevancia frente a los
genitales, el sexo psicologico y las hormonas8/, el criterio gonadal era todavia empleado por
algunas doctoras9/ (Reis, 2009, 98-109). Gonadas, genitales y hormonas convivieron como
elementos a amputar, reconstruir o consumir a la hora de reasignar el sexo-género de un
cuerpo.

John Money y Joan y John Hampson seran quienes consoliden el concepto de género, en
concreto, “rol de género”, en la década de 1950. Analizaran las practicas quirargico-
hormonales que venian realizandose y los diversos criterios empleados para ello, y
ofreceran un nuevo y unificado corpus y protocolo de reasignacion de sexo para los cuerpos
intersexuales, en los que el género designara el sexo psicoldgico -establecido a través de la
crianza-, y presentara una clara dimensién tecnoldgica: la reconstructibilidad genital sera
clave a la hora de asignar el género, lo que implicard, a su vez, la necesidad de una
morfologia genital adecuada (Money, 1955; Money, Hampson y Hampson, 1955, 1957).
Mientras que “sexo” hara referencia al sexo anatomico, cromosémico u hormonal, “género”
indicara el sexo psicosocial.

El concepto género siguié desarrollandose, de la mano, entre otras, de Robert Stoller, quien
acuno la nocién “identidad de género” y ahondo en la recién establecida dicotomia
sexo/género (1964, 1968). Diversas autoras feministas de las décadas 1960-1980 asumieron
y reprodujeron esta dicotomia, a saber, el sexo entendido como bioldgico y natural, y el
género, como construccion social y cultural sobre la base de la diferencia sexual, en su
denuncia de la opresion de las mujeres*.

De regreso a la obra de Mak, esta apunta a una interseccion histérica. De acuerdo con la
autora, las logicas del sexo en tanto que representacion del cuerpo y representacion del yo

lahaine.org :: 4


https://vientosur.info/por-un-feminismo-multiple-que-abraza-la-lucha-trans/#_ftn7
https://vientosur.info/por-un-feminismo-multiple-que-abraza-la-lucha-trans/#_ftn8
https://vientosur.info/por-un-feminismo-multiple-que-abraza-la-lucha-trans/#_ftn9

interior, que aparecen en distintos momentos histdricos, llegan a simultanearse entrando a
menudo en conflicto, no solo en un determinado momento histérico, sino en muchos cuerpos
trans* en la actualidad (Mak, 2012, 13). Para Mak, este conflicto entre el sexo fisico y el
sexo psicoldgico se resuelve a favor de la preeminencia y mayor autoridad epistémica de la
identidad de género (2012, 157). Es importante sefalar que la idea del sexo como yo
interior, que devendra en el género o identidad de género, no es algo exclusivamente ni
especialmente ligado a las corporalidades-subjetividades trans*, sino algo que ha pasado a
formar parte de los discursos y conceptualizaciones de las corporalidades-subjetividades
sexo-generizadas en general. A pesar de lo lejanas que nos podamos sentir -o no-, de esta
idea, debido a su esencialismo intrinseco, lo que la convierte en interesante, util y fructifera
en el caso de las corporalidades-subjetividades trans* es que permite desestabilizar la
coherencia del género y cuestionar el sexo-género asignado en el nacimiento, por lo que es
reivindicada por -y asociada a- diversas colectividades trans*. Es mas, paraddjicamente, a
pesar de este esencialismo, la idea del sexo psicologico, junto a la distincion entre sexo
fisico y sexo psicologico que trajo consigo, es la que posibilitd la emergencia de las
corporalidades-subjetividades trans* en Occidente.

No obstante, mas relevante incluso es apuntar que ese “sentir/sentido de ser un hombre o
una mujer o algo que se resiste a esos términos” al que alude, por ejemplo, Susan Stryker
en Transgender History (2008, 14), presenta también un caracter relacional. Por un lado,
una se identifica con las categorias que tiene a mano en un momento histérico concreto en
una sociedad determinada, o0 emprende, colectivamente, la tarea subversiva y creativa de
generar nuevas. En ambos casos, estas categorias presentan un caracter social y estan
sujetas a la historicidad. En este sentido, son también politicas, incluso en el caso de quien
no realiza un acto politico consciente de eleccion identitaria, porque las categorias que
escoge para expresar ese sentir, anteriores a ese sentir mismo, son fruto de numerosas
acciones politicas de diversa indole. Aun asi, reivindicar ese sentir adquiere mucha mayor
trascendencia cuando la posibilidad vital y existencial de una misma pasan por ello, lo que
tiene directamente que ver, y este es otro argumento a favor del caracter relacional del
sexo-género, con que el sexo-género es de caracter publico. Como sefiala Preciado, “no hay
género (...) mas que frente a un publico, es decir, como construccion somato-discursiva de
caracter colectivo” (2008, 91). De ahi que nuestra inteligibilidad en tanto que cuerpos
humanos y nuestra aceptacion social se pongan en juego mediante las normas del género.
Los niveles de discriminacion, precarizacién y exclusion que viven las personas trans* estan
claramente relacionados con esto10/.

Ademas del caracter social, cultural, politico, historico, bioldgico y discursivo del sexo-
género, autoras como Nelly Oudshoorn sefialan su caracter artefactual. En su obra Beyond
the Natural Body: An Archeology of Sex Hormones (1994), la autora realiza una arqueologia
de las denominadas “hormonas sexuales”11/y analiza como los hechos cientificos que
conforman y constituyen los cuerpos, principalmente de las mujeres*, fueron creados en los
laboratorios, a la par que convertidos en productos de mercado. Oudshoorn retoma el
analisis donde Laqueur lo dejd, a saber, en las décadas de 1920-1930, momento en el que la
conceptualizacion sexo-genérica empezara a pivotar en torno a un nuevo elemento: las
hormonas (1994, 9). A pesar de su problematicidad intrinseca para establecer el tinico sexo-
género de un cuerpo, las hormonas sustituyeron a las gonadas como locus del sexo-género,
convirtiéndose en su esencia quimica, hasta el punto de que hoy en dia los estrégenos son
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considerados sindnimos de feminidad y los androgenos, particularmente la testosterona,
sinénimos de masculinidad.

La trascendencia de los productos hormonales en la constitucion de la feminidad ha sido
reiteradamente subrayada (Watkins, 2007; Langston, 2010; Haraway, 2016). Muchos son los
productos hormonales consumidos por las mujeres* y los usos conferidos: amplio surtido de
anticonceptivos hormonales, terapias de reemplazo hormonal para la menopausia,
tratamientos hormonales de fertilidad, medicamentos hormonales para un correcto
funcionamiento del embarazo, pildoras anticonceptivas para perder peso y tratar el
hirsutismo (bello facial y corporal en mujeres*) u hormonas para mujeres* trans*.
Independientemente de que nuestra opcion personal y politica sea no consumir productos
hormonales, la realidad es que las mujeres* cis han sido las que histéricamente mas se han
hormonado (Watkins, 2007; Preciado, 2008; Ostertag, 2016). El que los cuerpos, el de las
mujeres* en particular, incluso aquella feminidad cis supuestamente natural y esencial que
algunas privilegian, estén constituidos por las mismas tecnologias hormonales recorta
privilegios otorgados sobre la base de esa presunta idea esencial y natural de mujer.
Parafraseando a Simone de Beauvoir, una se hace mujer, también hormonalmente (1986
[1949], 247)12/.

Con lo expuesto hasta ahora, lo que queremos poner de manifiesto es la complejidad y
multidimensionalidad que presentan ambos conceptos, sexo y género, y la multiplicidad de
sus materializaciones en diversos contextos y a través de distintas practicas, discursos,
relaciones y tecnologias. Ambos conceptos o ideas se implican y afectan mutuamente, tanto
desde una perspectiva historica como corporal. Por un lado, el sexo emana del género: qué
es el sexo, donde estd el sexo, qué elementos lo conforman, como se relacionan, cuantos
sexos hay y cudl es la relacion entre ellos es algo que viene determinado por la concepcion
de género y por sus normas -en tanto que normas, pueden transgredirse-. A las multiples
diferencias corporales, a la morfologia y materialidad corporal se les adscribe sexo, a través
de las normas de género -el debate acerca de si hay diferencias que son mas relevantes que
otras remite irremediablemente a un marco evaluativo discursivo-politico-. Al mismo
tiempo, el sexo es el elemento principal tenido en cuenta a la hora de asignar un género.

Por otro lado, la nocion de sexo en tanto que entidad bioldgica y, con ello, el dimorfismo
sexual, son producto de la concepcion de género. A su vez, la nocion “género” es el
resultado de la evolucion histdrica de la idea de sexo, que fue concebida como entidad
bioldgica y natural, que sirvié al mismo tiempo para inscribir y designar la posicién social de
un cuerpo y que paso a tener una dimension tecnoldgica a finales del s. XIX, a través de la
reconstruccion quirdrgica y, posteriormente, también hormonal de los cuerpos. A esta
dimension tecnoldgica del sexo se une la dimension psicologica: el sexo empezara a ser
racionalizado como representacion de un yo interior, lo que desembocara en los

conceptos género e identidad de género.

Esta mutua implicacién, que problematiza hondamente la articulaciéon dicotomica de sexo y
género, es decir, su interpretacion a modo de dos ambitos totalmente diferenciados y
separados entre si, tampoco permite establecer una sinonimia completa entre ambos, ya que
sexo y género, como muestran las corporalidades-subjetividades trans*, entre otras, pueden
articularse en los cuerpos subvirtiendo la coherencia de género. Es decir, en contra de lo
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afirmado por el grupo de lesbianas feministas que irrumpio en la London Pride, si, se puede
ser mujer y tener pene. No obstante, modificar el sexo también afecta o puede afectar a
como el género es expresado y producido.

Es por ello que el sexo-género presenta un caracter eminentemente relacional, que surge
como efecto de y abarca en su seno las dimensiones mutuamente no excluyentes de lo
social, lo cultural, lo discursivo, lo bioldgico, lo tecnoldgico y lo material. Hablar de sexo-
género es una estrategia util que permite visibilizar esta relacionalidad e implicacion mutua.
Por la misma razon empleamos la expresion “corporalidades-subjetividades sexo-
generizadas” -desde la idea de que la subjetividad es corporal y la corporalidad implica
subjetividad-, porque el proceso de sexo-generizacion comprende ambas dimensiones en su
entrelazamiento. Esta expresion indica que el sexo-género no es una cuestion
exclusivamente psicoldgica o identitaria, como denuncian el argumentario del PSOE y la
Alianza Contra el Borrado de las Mujeres, sino que entrana, del mismo modo, corporalidad,
materialidad, biologicidad. Pero tampoco es una cuestion meramente bioldgica, y menos
todavia esencial, natural, innata, un atributo o caracteristica que simplemente presenta el
cuerpo, sino que hay un conjunto de acciones de diversa indole que lo producen de forma
relacional. Es, relevantemente, socio-cultural, politico e histérico y esta entrelazado con
otras diferencias y ejes de opresidon como la raza o etnia, la clase, la sexualidad, la edad, la
capacidad, etc.

El debate esencialismo/constructivismo, o todo es biologia/todo es cultura, llevo al
feminismo a un callejon sin salida. Escapar de este callejon, asi como del pensamiento
dicotomico moderno, racista y heteropatriarcal implica nuevas formas de pensamiento y
escritura que abracen la complejidad, la relacionalidad, la multiplicidad, la marana, los
nudos, los entrelazamientos y las intersecciones.

Pero hay otro elemento relevante que caracteriza el sexo-género, no solo a nivel historico,
sino también corporal: su caracter de proceso o devenir. Butler muestra que la
materializacion del sexo-género es un proceso continuo que necesita de la reiteracion.
Fausto-Sterling y otras autoras, por su parte, analizan el desarrollo sexo-generizado desde
los tres primeros meses de vida en adelante y muestran cdmo, desde multiples diferencias
corporales no generizadas y preferencias comunes, las normas y expectativas de género van
siendo incorporadas hasta el sistema nervioso central, almacenadas en la memoria y ligadas
al desarrollo emocional, a través de la interaccion entre la/s cuidadora/s principales y la/el/
nifia/o, es decir, mediante la vocalizacion, el tacto, el movimiento, la expresion facial, el
afecto y los colores, juguetes, ropas13/, etc. (Fausto-Sterling, 2019; Sung et al., 2013;
Fausto-Sterling et al., 2015). Por ejemplo, en los casos analizados -que eran mas bien
familias cis heterosexuales- la motricidad y el movimiento se estimulaban mas en los
considerados nifos que en las consideradas nifias. La mayoria de nifias y nifios afirman una
identidad sexo-genérica entre los 2 y 5 afios y la idea de la constancia de género aparece
hacia los 7 anos (Kohlberg, 1966; Fausto-Sterling, 2012; 2019). No todas las nifias aceptan
las expectativas sexo-genéricas, pero eso no implica que su sexo-generizacion no se de en
forma de proceso. Y muchas corporalidades-subjetividades trans* subvierten la idea de
constancia de género.

El desarrollo de la materialidad e identidad sexo-genérica continta a lo largo de toda la
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vida, con mayor o menor estabilidad dependiendo de las subjetividades-corporalidades, en
un proceso de interaccion en el que lo socio-cultural se funde con lo bioldgico. Los
elementos corporales sexo-generizados, como las hormonas, los fluidos -menstruacion y
esperma-, el deseo y vigor sexual, el vello, las mamas, incluso los genitales cambian y
evolucionan a lo largo de toda la vida. A pesar de que las hormonas, por ejemplo,
influencian el desarrollo neuronal, la neuronas, sus conexiones y las propias hormonas
cambian y se desarrollan solo a través de la interaccion del cuerpo con el mundo, en un
proceso de por vida (Jordan-Young, 2010; Fausto-Sterling, 2012). En algunos casos, como en
el de muchas corporalidades-subjetividades trans*, los cambios corporales son mayores y
cambia también la identidad de género o la categoria empleada para designarla. En muchos
casos, cambian las practicas sexuales y el deseo y, con ello, las categorias empleadas para
nombrarlas. En muchas ocasiones, la categoria empleada para designar la identidad sexo-
genérica y/o la sexualidad se mantiene constante a lo largo de toda la vida. Es decir,
dependiendo de las corporalidades-subjetividades, hay mas o menos fluidez y variabilidad
sexo-genérica. Cabe preguntarse cuanto aumentarian la multiplicidad y fluidez en una
sociedad en la que, en vez de penalizarlas, las abrazara y promoviera.

De cualquier manera, nuestras concepciones sexo-genéricas tienen que ser capaces de
abarcar los distintos grados de variabilidad/estabilidad, posibilitando y abrazando el hecho
de que hay quienes desean y experimentan poca movilidad y hay quienes desean y
experimentan mucha, pero sin imponer ninguna de las dos. No obstante, incluso en los
casos en los que se mantiene constante la categoria empleada para designar la identidad
sexo-genérica y/o sexualidad, acontecen cambios morfologicos, anatomicos, fisioldégicos y
cambios en la manera en la que las normas o mandatos de género se intersectan con ellos,
lo que afecta a su vez a la subjetividad. En vez de como esencia, rasgo, atributo o
caracteristica permanente, natural e innata, el sexo-género se caracteriza mejor

como proceso dindmico en devenir abierto al mediol4/, en cuya co-constitucion participan
una multiplicidad de elementos y dimensiones.

La garantia ultima de nuestras concepciones sexual-sexo-genéricas no deberia ser la
biologia, que no es equivalente a que no deban contemplar la dimension bioldgica, sino el
grado de bienestar y felicidad que generan en la gente, su capacidad de satisfacer los
deseos y necesidades de los cuerpos que habitamos el presente. Mientras llegue el todavia
utopico momento de decidir colectivamente si queremos una sociedad estructurada desde
sus niveles mas profundos hasta sus niveles mas superficiales por categorias sexo-genéricas,
y qué categorias, como y para qué queremos poner a disposicion, incluso en ese utépico
momento, el caracter relacional, procesual y multiple de nuestras diferentes subjetividades-
corporalidades debe ser tenido en cuenta.

Politica de alianzas: sujeto multiple en devenir

Una vez que hemos argumentado porqué nuestras concepciones sexo-genéricas no

pueden reducirse al discurso bioldgico, o cientifico en general, ni asumirlo como autoridad y
justificacion ultimas, abordaremos la cuestion del sujeto del feminismo. Para ello,
interpeladas por nuestra propia historia genealdgica y por consideraciones de tipo
epistémico -équé es lo que hemos aprendido?- o de tipo ético-politico -équeremos
reproducir las mismas exclusiones, jerarquizaciones y dominaciones de las que hemos sido
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objeto?-, problematizaremos la visién que fundamenta el sujeto del feminismo
exclusivamente en la biologia, y argumentaremos a favor de un feminismo multiple de
alianzas, conformado por sujetos multiples en devenir.

El primer argumento que problematiza la necesidad e idoneidad de basar el sujeto politico
del feminismo Unicamente en instancias bioldgicas es que no parece que acudir a las
instancias fundantes de la concepcion que nos oprime ofrezca demasiadas posibilidades
para la emancipacion y transformacion. Recordemos que, como nos cuenta Laqueur, la
logica del dimorfismo sexual, de dos tinicos sexos completamente diferenciados, e incluso la
idea del sexo como entidad bioldgica, surgen en un momento histdrico en el que la jerarquia
de género estaba siendo cuestionada y era preciso relegitimarla. Si bien debemos intentar
generar relatos acerca del sexo-género que contemplen en su seno los elementos biologicos
y den cuenta de las diferencias materiales corporales, entre las que se encuentran la
capacidad de gestar de ciertos cuerpos, conceptualizados mayoritariamente

-aunque no solo-, como mujeres*, emplear el mismo marco epistemoldgico dualista y
dicotémico que nos oprime para liberarnos, como lo hicieron diversas feministas en las
décadas de 1960-1980 y lo hacen actualmente las feministas del PSOE y de la Alianza
Contra el Borrado de las Mujeres, nos condena a quedarnos atrapadas en él.

Mas alla de los beneficios que haya podido aportar este marco, el problema con la vision del
sexo en tanto que bioldgico, innato y natural sobre el que se construye el género es que
reproduce el marco epistemoldgico sexo-genérico que pretende cuestionarl5/; es decir: o
bien es posible construir diferentes géneros sobre la base del mismo sexo -lo que no
parecen defender las feministas del PSOE, ya que afirman que el sexo “se refiere a las
caracteristicas corporales, bioldgicas y fisioldgicas que definen y diferencian a los humanos
como hombres y mujeres” (2020, énfasis afladido)-, o bien el género es resultado causal del
sexo. Y este es el pequeno inconveniente que presenta este marco a la hora de intentar
reivindicar la emancipacion de las mujeres* desde su seno: que en su defensa del sexo y del
dimorfismo sexual bioldgico e innato, reproduce una relaciéon causal entre el sexo y el
género, entre el dimorfismo sexual y el dimorfismo de género, dejando la puerta demasiado
abierta, e incluso pavimentando, los discursos cientificos del determinismo bioldgico.

La idea del dimorfismo sexual innato e inmutable es compartida por los discursos cientificos
del determinismo bioldgico, que defienden el caracter bioldgico, natural, innato e inmutable
de la orientacion sexual y de la identidad de género, lo que comprende las distintas
habilidades y comportamientos de hombres y mujeres*, a saber, la programacion cerebral
de los hombres para lo técnico y sistematico y su mayor agresividad, y la programacion
cerebral de las mujeres* para la empatia y los cuidados16/. Estos mismos discursos
conceptualizar las subjetividades-corporalidades trans* como trastorno, fallo o anomalial7/.
Con todo ello, ofrecen una base bioldgica para la division sexual del trabajo y la inferioridad
de las mujeres* y de las corporalidades-subjetividades no normativas. No es un detalle
menor senalar en este punto que el dimorfismo sexual cerebral era empleado ya en el s. XIX
para justificar la inferioridad de las mujeres*, precisamente en el periodo historico en el
que, como relata Laqueur, dos sexos completamente distintos estaban construyéndose como
legitimacion para la jerarquia de género. John Stuart Mill, por ejemplo, en su obra de

1869 The Subjection of Women, critica la idea de diferencias anatomicas entre el cerebro de
hombres y mujeres* -el menor tamano o peso cerebral de estas- empleada para justificar
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sus diferencias sociales (1879, 120-121).

A la luz de estas consideraciones, retomemos las afirmaciones del PSOE: “a las mujeres las
matan por nacer mujeres (...) por nacer mujeres las asignan socialmente la responsabilidad
de los cuidados (...) Si se niega el sexo, se niega la desigualdad que se mide y se construye
en base a este hecho bioldgico” (2020, énfasis afadido). Mas bien, si se asume el sexo, como
algo ahistorico, acultural, esencial, puramente bioldgico e innato, es decir, si se asume que
ser mujer es un hecho bioldgico connatural, se acepta y legitima la desigualdad que se mide
y se construye en base a este hecho biolégico. Como sefialdbamos en el apartado anterior,
no se trata de borrar cuerpos, subjetividades, ni categorias. Se trata de intentar reconocer,
visibilizar y abrazar al maximo, de una manera no jerarquica, las diferencias y la
multiplicidad, e intentar disefiar estrategias que nos sean tutiles para ello. Poner en duda el
caracter puramente bioldgico e innato del sexo como base para el género, desde una vision
que da cuenta de su mutua constitucion y entrelazamiento, no implica negar la utilidad y
funcionalidad de todas las posibilidades sociales que ofrece la categoria sexo.

De cualquier manera, tener visiones y concepciones diferentes acerca del sexo-género y de
la sexualidad, desde posiciones no hegemonicas, no es motivo suficiente para excluir a nadie
del movimiento feminista. éAcaso alguien ha excluido del movimiento feminista a esas
mujeres* que defienden la idea natural y bioldgica del sexo, aun pensado que es inservible e
incluso perjudicial para los propios intereses del feminismo? Una cosa es criticar o
discrepar acerca de posicionamientos, discursos, postulados, estrategias, visiones,
concepciones, etc. y otra bien distinta es excluir y negar cuerpos, vidas, subjetividades que,
ademas, comparten la misma opresion, aun con sus especificidades, pero desde su
entrelazamiento. Si algo ha caracterizado historicamente al feminismo es su caracter
multiple, es decir, los diferentes feminismos que, a pesar de sus discrepancias -radicales en
determinadas cuestiones-, conforman ese cuerpo politico al que a menudo nos referimos
como “feminismo”.

Esto nos lleva al segundo argumento en contra de basar el sujeto del feminismo en la
biologia, y es que no hay un tinico mujeres*, ni un tinico sujeto del feminismo. No es solo
que esa idea natural, esencial, bioldgica de mujeres que defienden el PSOE y la Alianza
Contra el Borrado de las Mujeres como sujeto del feminismo se presenta como ineficaz para
emancipar a las propias mujeres* que la reivindican, sino que ejerce sus propias exclusiones
y dominaciones, cuando se afirma como tinico mujeres posible, tinica categoria

posible, tinico sujeto posible para el feminismo. Muchos son los colectivos feministas y
feministas que durante décadas han problematizado esa idea de mujer homogénea, natural,
esencial, cerrada en si misma, blanca, de clase media, con determinadas capacidades y
heterosexual, por sus exclusiones y opresiones constitutivas. Pero sigue siendo relevante
insistir, recuperando las palabras de la cofundadora de Black Lives Matter Alicia Garza
(2017), en que seguimos sin tomarnos en serio el “entrelazamiento de los sistemas de
opresion” (Combahee River Collective, 1979).

Aqui emerge la cuestion del poder que mencionabamos en la introducciéon. Como apunta
Fernandez, “lo que trae de vueltas al feminismo clasico se llama interseccionalidad y lo que
lo desborda son los nuevos sujetos que emergen desde dentro del movimiento feminista sin
solicitar permiso para hablar” (2018). En este sentido hablaba Missé en las recientes

lahaine.org :: 10



jornadas EI melon trans. Una politica trans y feminista es posible, cuando se referia a la
cuestion trans como uno mas de los conflictos y tensiones que abonan la lucha feminista.
Desde el reconocimiento a las criticas constructivas de ciertos feminismos que han ayudado
a afinar y repensar algunas de las reivindicaciones trans, para Missé, la cuestién trans,
como la cuestién de la prostitucion y alguna otra, mas que suponer el problema o la pugna
real, estd siendo instrumentalizada como campo de batalla en el que algunos feminismos se
disputan la hegemonia (Missé y Fernandez, 2020). Hay cierta posiciéon feminista clasica, que
ve amenazada su cuota de poder, representatividad y visibilidad por una multiplicidad de
cuerpos y sujetos, y se resiste a perderla, tratando a esos cuerpos y sujetos como si fueran
menos dignos, autorizados, conocedores y aptos que otros para hablar desde el feminismo.
Ciertas mujeres* se otorgan a si mismas un lugar de opresion y enunciacion privilegiado,
desde el que ningunean, invalidan, infravaloran e incluso desprecian la opresidn, las
reivindicaciones, los deseos y las necesidades de otras corporalidades-subjetividades, igual
0 mas oprimidas que ellas, las mujeres* cis o, empleando la expresion de Ruth Toledano, las
“mujeres mujeres” (2020). Y no se trata aqui de realizar ningin campeonato de la opresion,
se trata de comprender, de una vez por todas, que en el feminismo no hay, o no deberia
haber, ningun lugar de enunciacién privilegiado.

Esto no implica que la categoria mujeres* no sea una categoria politicamente valida. Muy al
contrario, sigue siendo necesaria y efectiva como herramienta politica de lucha y, para
quien asi lo desee, como categoria identitaria. Lo que significa es que: 1) Hay multiples
corporalidades-subjetividades que se autodesignan mujeres* y conforman la colectividad
mujeres*, independientemente del sexo que les fue asignado en el nacimiento. 2) Basar esta
categoria y, por tanto, el sujeto politico exclusivamente en instancias bioldégicas compromete
de manera irremediable nuestro deseo y la posibilidad misma de nuestra emancipacion
colectiva. 3) Hay otros sujetos del feminismo que se autodesignan a través de otras
categorias, como lesbiana o bollera, trans*, de género no binario, etc.

Desde la nocion de mujer como hecho bioldgico que constituye el sujeto del feminismo, otra
de las ideas clave del argumentario del PSOE y de la Alianza Contra el Borrado de las
Mujeres es que el concepto de autodeterminaciéon de género carece de racionalidad juridica
y tiene “nefastas” consecuencias para los derechos de las mujeres. Es, cuanto menos,
paradojico, por no decir que reproduce las mismas opresiones de las que hemos sido y
seguimos siendo objeto, que el derecho a decidir sobre nuestros cuerpos y

subjetividades, cuando y cdmo queremos ser madres, o si queremos serlo o no, sin que,
ademas, tenga que ser una decision estable de por vida, se lo neguemos a otros cuerpos y
subjetividades. ¢Quiénes son las mujeres* cis o las mujeres-mujeres para dictaminar qué
corporalidades-subjetividades tienen derecho o no a decidir sobre sus corporalidades-
subjetividades? ¢Sobre qué fundamento se niegan a otras derechos que se reivindican para
si mismas? ¢Sobre la base de que es necesario abolir el género? Por un lado, si se reivindica
la abolicion del género, debe reivindicarse para todo el mundo, no solo para la gente trans*.
En este sentido, las mujeres* que reivindican esta abolicion actuan a lo largo de sus vidas
conforme a o influenciadas por el género, por unos roles e identidad de género, los
subviertan mucho o poco. Como senaldbamos en el apartado anterior, por muy alejadas que
nos sintamos, tanto a nivel tedrico como practico, de la idea de identidad de género, esta
constituye, en este momento histdrico, las corporalidades-subjetividades occidentales en
general, incluidas las mujeres* cis. Por otro, como también hemos apuntado, sexo y género,
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desde su mutua implicacion y entrelazamiento, permiten en la actualidad visibilizar,
reconocer y abrazar diferencias subjetivo-corporales que son enriquecedoras e incluso
vitales. A este respecto, la opresion de género y la imposicion de unos roles e identidad de
género no son lo mismo que la posibilidad de expresar diferencias a través del género.

Retomando la analogia entre la autodeterminacién de sexo-género y el derecho al aborto
-que, por cierto, se materializa principalmente a través de medicamentos hormonales como
la pildora abortiva- uno de los logros del movimiento feminista en la batalla contra el
anteproyecto de ley del entonces ministro Alberto Ruiz Gallardén fue, precisamente, que el
debate social se centrd en el derecho de las mujeres* a decidir sobre sus cuerpos, y no en la
vida o no vida del nonato. Mas alla del debate acerca de abolir o no el género, abolir o no el
sexo, en lo que respecta al presente inmediato, si estamos a favor de la soberania corporal,
del derecho a decidir sobre nuestros cuerpos, este derecho debe ser aplicable a todos los
cuerpos. Lo contrario implica defender que hay unas mujeres* que tienen mas derechos que
otras y que otras corporalidades-subjetividades no hegemonicas.

La teoria queer no esta poniendo en riesgo los logros del movimiento feminista, ni la
nocion identidad de género esta poniendo en riesgo la nocion juridica y el sujeto

politico mujer. El que tengamos a disposicion diferentes categorias politico-identitarias y
relatos acerca de nuestra constitucion sexo-genérica es un signo de mayor apertura,
madurez y libertad. Los feminismos, la teoria queer y el movimiento trans* se entrelazan:
desde el comienzo hubo un feminismo queer, y el movimiento trans* aprende de los
feminismos, del mismo modo que los feminismos aprenden del movimiento trans*. El
transfeminismo forma parte del feminismo, como otros muchos feminismos. No estamos
disputandonos un espacio politico, estamos, desde nuestras diferencias, creandolo juntas.
La cantidad de articulos e iniciativas de apoyo a nuestras compaiferas trans* y rechazo al
argumentario del PSOE y a la accion de la London Pride son una buena muestra de ello.

Del mismo modo que el reconocimiento de los derechos trans no implica la negacion de los
derechos de las mujeres*, el transactivismo no borra a las lesbianas. Asistimos a un
momento historico complejo en el que el rigido régimen heteronormativo binario convive
con otros movimientos hacia la apertura y la multiplicidad. En este contexto capitalista y
heteropatriarcal, hay intereses que promueven las modificaciones subjetivo-corporales a
través de tecnologias hormonales y quirurgicas, pero esto no acontece solo en el caso de las
corporalidades-subjetividades trans*, sino en el de todas las corporalidades-subjetividades
en general, con mayor peso sobre las mujeres* y ciertos cuerpos no normativos. En este
sentido, diversas voces desde el movimiento trans*, movimiento que por otra parte ha
realizado un cuestionamiento radical y profundo del binarismo y esencialismo sexo-genérico
heteropatriarcal, han iniciado ya una revision critica de las hormonas y sefialado que, mas
alla de las modificaciones corporales, el problema de fondo es estructural. Hay una gran
multiplicidad de corporalidades-subjetividades que se siente asfixiada por el dimorfismo
sexo-genérico y lo excede y desborda. Esta multiplicidad subjetivo-corporal tiene el mismo
derecho a ser/hacer y a expresarse que todas las demas, y los diversos medios y estrategias
que emplea para ello dependen también del contexto histérico y social. Paul Galofre, por
ejemplo, desde el reconocimiento al gran trabajo realizado por el feminismo y el movimiento
lésbico para que los cuerpos conceptualizados e identificados como mujeres* puedan
expresar la masculinidad, observa con preocupacion y criticismo cierto trasvase de la
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categoria “butch” a la categoria “trans*” de la mano de la hormonacion, propiciado por un
refuerzo de la coherencia impuesta por la ideologia del género binario (2018). No obstante,
si bien la existencia y visibilidad 1ésbica tienen que seguir siendo reivindicadas y
materializadas, sin que impliquen necesariamente ningun tipo de modificaciéon corporal, no
parece que atacar y excluir a las corporalidades-subjetividades y al movimiento trans* sea
una estrategia politica ética y efectiva a seguir ante los fendmenos descritos.

Del mismo modo, los postulados de cierto sector trans*, como muestran algunas
manifestaciones publicas de la Asociacion de Familias de Menores Trans* Chrysallis18/, que
replican las teorias del determinismo bioldgico y afirman que la identidad de género se
encuentra en el cerebro, son problematicos e incluso perjudiciales, no solo para la
emancipacion de las propias corporalidades-subjetividades trans*, también para la de las
lesbianas, las mujeres* y todos sus entrelazamientos; igual que lo es la idea esencialista y
biologicista de mujer de las feministas del PSOE. Pero eso no implica que el movimiento
trans* vaya en contra de las lesbianas ni en contra de las mujeres*. Muy al contrario, la
historia nos recuerda que las mujeres trans* han puesto sus cuerpos en primera linea en las
luchas lésbicas y feministas ya desde la Revuelta de Stonewall de 1969 en Nueva York.
Habitamos un régimen heteropatriarcal cimentado y vertebrado por relatos esencialistas y
biologicistas acerca del sexo-género y el deseo, y este esencialismo y biologicismo permean
muy diversos movimientos, incluidos el feminismo del aparato del PSOE, algunos colectivos
lésbicos y parte del movimiento trans*. Cuestionar los relatos esencialistas y biologicistas
que apuntalan la norma heteropatriarcal binaria todavia imperante en nuestra sociedad es
una de las tareas politicas urgentes y necesarias. Pero el enemigo no son nuestras hermanas
y companeras. Lo que tiene nefastas consecuencias para las mujeres*, trans*, lesbianas,
todas sus intersecciones y todas las corporalidades-subjetividades atravesadas por el
heteropatriarcado es, precisamente, el propio heteropatriarcado. Y de lo que se trata es de
articular colectivamente estrategias politicas de resistencia, subversion y transformacion.
Lo contrario no hace sino reforzarlo.

De aqui se deduce el tercer argumento en contra de sostenernos colectivamente en la
biologia, para reivindicar nuestra liberaciéon y luchar por la transformacion del sistema
heteropatriarcal capitalista, colonialista y capacitista. No es solo y relevantemente que

ese unico sujeto “mujer/es” genera exclusiones y opresiones, es que, desde un punto de
vista estratégico, no parece muy inteligente ni fructifero reducir en vez de ampliar la fuerza.
El heteropatriarcado capitalista, colonialista y capacitista ejerce sus practicas de exclusion y
dominacion sobre una multiplicidad de corporalidades-subjetividades entrelazadas: bolleras,
trans*, transexual*s, mujeres*, indigenas, negras, prostitutas, no binarias, latinas, mujeres
migradas, obreras, travestis, campesinas, precarizadas, jubiladas, trabajadoras del

hogar, no gender, funcionalmente diversas, etc. No tiene sentido luchar contra unos
sistemas de opresion entrelazados excluyendo a parte de los sujetos y colectividades que
estan oprimidas por esos mismos sistemas de opresion.

Como alternativa a la fundamentacion del sujeto politico en la biologia, puede que un
camino mas eficaz, deseable y fructifero sea analizar las opresiones que nos atraviesan o los
modos, practicas, discursos y tecnologias de constitucion, dominacién y exclusion,
especificos y compartidos. A saber, generar la accion, no a partir de la identificacion de
supuestas esencias bioldgicas, sino de las constituciones y opresiones que desde su
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especificidad y entrelazamiento nos unen, lo que redunda en la conformacion de sujetos
politicos provisionales, abiertos, multiples y cambiantes. Los sujetos politicos estan también
expuestos al devenir histdrico, politico, social, es decir, van evolucionando dependiendo de
las estructuras sociales y de las configuraciones particulares del poder, la tecnologia, la
economia, de las categorias y concepciones de mundos disponibles, etc. en cada momento
historico. Por todo ello, reivindicamos un feminismo de sujetos miiltiples en devenir,
articulados a través de alianzas que se gestan en luchas concretas, con demandas, objetivos
y reivindicaciones concretas19/.

La idoneidad y efectividad de una politica de alianzas reside en que, por un lado, hila lo que
se presenta como separado, fragmentado y aislado, es decir, consigue ampliar la fuerza a
través de la conexion de lo multiple. Por otro, articula la lucha en torno a fines y
reivindicaciones concretas, lo que le permite afinar mejor y adecuarse a los cambios, a las
necesidades, demandas y particularidades del momento. Finalmente, se articula teniendo en
cuenta las diferencias y las especificidades de cada opresion, generando la union sin
homogeneizacion ni exclusion. El reto es hacerlo sin jerarquizacidon. No hay colectividad sin
multiplicidad. No hay un sujeto Unico, y esa es la fuerza, riqueza y capacidad subversiva de
los feminismos: articular las diferencias de una manera, no bioldgicamente determinista,
sino radical, transversal y profundamente transformadora.

Un buen ejemplo de la fuerza de un feminismo de alianzas es la Huelga Feminista
Internacional, de la que form¢ parte la Huelga Feminista de Euskal Herria en 2018 y 2019.
Como senala Verdnica Gago, la huelga feminista, que es un proceso, una conjuncion de
procesos, al mismo tiempo que un evento histérico, es un ejemplo de que la subjetividad y,
por ende, los sujetos, se hacen en la Iucha (Sanda, 2019). Podriamos afirmar que hay una
relacion de coconstitucion e interdependencia entre los sujetos y las luchas: los sujetos son
efectos de los procesos de resistencia, subversion y transformacion, al mismo tiempo que
estos procesos son activados, materializados y encarnados en y por sujetos. Lo mismo
sucede respecto a las opresiones y los sujetos: las opresiones conforman sujetos, al mismo
tiempo que los sujetos conforman y transforman las opresiones. Las luchas y los sujetos
devienen en sus procesos de mutua constitucidon. Por eso los sujetos no estan previamente
determinados, ni son cerrados ni definitivos; son relacionales, es decir, efecto de relaciones
politicas, materiales, discursivas, tecnologicas, al mismo tiempo que generadores constantes
de nuevas relaciones, por tanto, en devenir.

Maite Arraiza Zabalegi, militante feminista dr Irunea en grupos como Farrukas y la
Comision por el aborto. Doctora por la EHU-UPV en Filosofia
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Notas:

1/ Hemos empleado el asterisco unido a “trans”, para indicar que es una colectividad
multiple y heterogénea, siguiendo el uso conferido por parte del movimiento trans*.

2/ Este grupo estaba formado por diferentes colectivos, como Critical Sisters,
Mayday4Women, Object! o The Lesbian Rights Alliance.

3/ Para conocer el relato del colectivo abolicionista, véase Asamblea Abolicionista de Madrid
(2020).

4/ Hemos empleado el asterisco unido a “mujeres”, siguiendo el uso conferido en la huelga
feminista de Euskal Herria, para indicar que es una colectividad multiple y heterogénea. No
lo hemos hecho en la parte correspondiente a los postulados del PSOE y de la Alianza contra
el Borrado de las Mujeres, precisamente porque niegan parte de esta multiplicidad.

5/ Rossi Braidotti, por ejemplo, defiende la existencia de la diferencia sexual mas alla del
marco heteronormativo (2002). No obstante, en relacion a la cuestion del género, la
sexualidad y la diferencia sexual, Butler reconoce “la permanente dificultad de determinar
donde empieza y donde termina lo bioldgico, lo psicoldgico, lo discursivo y lo social” (2006,
262).

6/ El psicélogo y sexdlogo John Money afirmaba que el género podia ser libremente
asignado hasta los dos afos de edad. Intentd probar su teoria mediante los gemelos David y
Brian Reimer, aprovechando que a David le habian destrozado el pene en una circuncision.
Le sometieron a una orquiectomia y a tratamiento de estrogenos y le llamaron Brenda
(Colapinto, 2006, 53). David nunca acepto el sexo-género femenino y a los catorce afios,
después de un calvario, volvio a su papel masculino. Tras varias operaciones y tratamiento
hormonal para revertir la asignacién en 1980, acabd suicidandose en 2004 (2006, 181, 183).

7/ Las nuevas tecnologias tuvieron un papel relevante en este paso. Aunque Mak y Alice
Domurat Dreger, quien analiza el contexto francés y britanico, discrepan sobre el momento
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exacto de aparicién y regularizacion de las biopsias y laparotomias, coinciden en que,
ayudadas por la anestesia, estas técnicas diagnosticas y operaciones quirurgicas
transformaron y configuraron materialidades y subjetividades sexuadas de un modo, en
general, hasta entonces desconocido (Dreger, 1998, 91-92; Mak, 2012, 171). La
intersexualidad seguira siendo borrada, como lo era en épocas anteriores, pero ahora
tecnolégicamente.

8/ El problema con las hormonas es que para 1930-1940, doctoras y cientificas encontraron
que, tanto las “hormonas sexuales femeninas”, como las “hormonas sexuales masculinas” se
hallaban en cuerpos de diversos sexos, por lo que no servian como elemento inequivoco
para determinar un Unico sexo en un cuerpo (Laqueur, 1990, 243; Oudshoorn, 1994, 23-24;
Reis, 2009, 195).

9/ Empleamos el femenino genérico donde la autora emplea «*» para abarcar femenino y
masculino -autoras y autores, doctoras y doctores- de acuerdo con nuestras normas de
edicion y con consentimiento de la autora (NdE)

10/ De acuerdo con la European Union Agency for Fundamental Rights (FRA), el 54% de las
personas trans* encuestadas habia sufrido discriminacion, acoso o violencia escolar o
laboral el afio anterior (2014, 3-4). Segun un estudio sobre transexualidad realizado en el
Estado espafiol, el 33,3% de las encuestadas tenia ingresos mensuales inferiores a 600
euros y el 15% inferiores a 300 euros; el 35,3% estaba en paro, el 48,2% habia ejercido la
prostitucion y el 55,9% habia tenido conflictos laborales por hacer publica su condicién
(Dominguez Fuentes, Garcia Leiva y Hombrados Mendieta, 2012, 31). Robles et al. reportan
que el 76% de las personas trans* participantes en su estudio, realizado en la Ciudad de
México, habia sufrido algin tipo de discriminacion y/o violencia en el transcurso del mismo
(2016, 856).

11/ Para una critica del término “hormonas sexuales” y el uso alternativo de “hormonas
esteroides”, véase Fausto-Sterling (2000).

12/ Bob Ostertag, en Sex, Science and Self. A Social History of Estrogen, Testosterone, and
Identity (2016), también problematiza la idea de las hormonas como algo eminentemente
ligado a las corporalidades-subjetividades trans* y extiende su papel a la constitucion sexo-
generizada humana en general. Para un analisis del papel de la testosterona en la
construccion de la masculinidad cis, véase Hoberman y Yesalis (1995), Bhasin, (2016) o
Missé y Fernandez (2018).

13/ Los colores y la ropa cambian dependiendo del contexto historico, geografico y cultural.
Hasta comienzos del siglo XX, el rosa y el azul no eran empleados en Occidente para marcar
el género en las nifias (Frassanito y Pettorini, 2008). Mientras que en la actualidad, llevar
falda o vestido supone una de las mayores transgresiones de género para un hombre blanco
occidental, es algo usual en los hombres de diversos estados asiaticos y africanos. Del
mismo modo, la ropa de los hombres del oeste europeo del s. XVII hoy seria considerada
femenina (Fausto-Sterling, 2012, 80).

14/ Los factores medioambientales, como la luz solar, el contexto geografico o la toxicidad,
que en este texto hemos englobado bajo la categoria “materiales”, también influyen en el
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desarrollo sexo-generizado de los cuerpos (Fausto-Sterling, 2005; Jordan-Young, 2010;
Langston, 2010).

15/ Véase, entre otros, Gender Trouble (Butler, 1990, 6-7).

16/ Véase, Pinker (2002), Baron-Cohen (2005), Summers (2005), Swaab (2007) o Swaab y
Bao (2013).

17/ Véase, por ejemplo, Zhou et al. (1995), Kruijver et al. (2000), Swaab (2007), o Swaab y
Bao (2013).

18/ A pesar de esta réplica, Chrysallis es un colectivo pionero que viene realizando una gran
y admirable labor a favor de los derechos, la dignidad y felicidad de las ninas y ninos trans*.
Entre sus diversos méritos esta haber conseguido crear un mensaje inteligible para la
mayoria de la sociedad, incluidas las nifias y nifios.

19/ Sobre el feminismo de alianzas y coaliciones véase, por ejemplo, Butler (1990), Haraway
(1991), Mujeres Creando (2020) y Missé y Fernandez (2020).

Fuente

https://www.lahaine.org/mm_ss_est_esp.php/por-un-feminismo-multiple-que
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