“Locas”, “travas” y “marimachos”:
Identidades politicas, intervenciéon educativa y dedios para un
trabajo con la diversidad sexual en el sistema edativo

Diego Sempol *
Introduccion

En los ultimos diez afios, el movimiento de la Dsidad Sexual en Uruguay logré
importantes conquistas legales y simbolicas eadad contra la discriminacion por
orientacion sexual e identidad de género. Estasextociales introdujeron nuevas
nociones de ciudadania al politizar aspectos ti@dmente considerados intimos y
denunciaron la existencia de un déficit democraldaterpelar la hegemonia
heterosexista a nivel politico y sodial

En este articulo intento analizar algunas clav@sdas para enfrentar los desafios que
los/as docentes viven en el sistema educativo cuse@dborda esta tematica. Es
evidente que la sociedad uruguaya esta viviende yacasi un lustro una creciente
“renegociacion del orden sexuald que genera una creciente visibilizacién de gays
lesbianas en la sociedad en general y en las anlparticular, asi como la llegada a los
centros de estudio secundarios y terciarios del#apion trans, grupo que
tradicionalmente era excluido tempranamente dedreis educativo formal. Esta
situacion plantea toda una nueva agenda de trajpagaexige a los/as docentes,
autoridades y funcionarios formarse a efectos dementar la eficiencia en la
deconstruccion de las fuertes naturalizacionegjigios sociales aun hegemaonicos
entre muchos docentes, alumnos, padres y madtesnyoeno social.
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Instituto Universitario del CLAEH y actualmenteamdidato a doctor en Ciencias Sociales en la
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! Judith Butler en “El género en disputa” (PaidéseBos Aires, 2001), analizando la materialidad del
sexo, sefala la importancia de pensar con quédathkon construidos los cuerpos. Para la autasa, |
normas regulatorias que gobiernan los cuerpos emetpihegemonia heterosexual al identificar esta
identidad con lo plenamente humano. Existe segigznaggora una réplica de los constructos
heterosexuales en las estructuras no heterosexuakesuerte de repeticién o copia de lo consiaderad
“natural” u “original”, que permite clasificar ado lo que interpela la norma heterocentrada como
“abyecto”.

2 Gayle Rubin en “Reflexiones sobre el sexo: notaa pina teoria radical de la sexualidad” (en “Rlgce
peligro. Explorando la sexualidad femenina”. Var@décomp), Ed. Revolucion. Madrid 1989. pp.113-
190.) sefiala que en algunos momentos histéridogrigera moral que separa las sexualidades legitima
de las estigmatizadas sufre movimientos debids itdhas sociales y politicas. En los ultimos afios
nuestro pais el movimiento de la Diversidad Selagib que se aprobara la Ley de Unién Concubinaria
(que reconoce a las parejas del mismo sexo),damefintegral del sistema de adopcion (que peranite
las parejas homoparentales adoptar) y la ley abicade sexo registral que permite a la poblagiénst
obtener un documento acorde con su identidad dergéRor Ultimo, actualmente se esta discutiendo la
aprobacion de una reforma integral del Cédigo Qjuié permitiria, entre otras cosas, a las paregjas d
mismo sexo contraer matrimonio (proyecto de leyrimatnio igualitario).



Finalmente esta perspectiva busca promover abarozgpetuosos de los derechos
sexuales y derechos reproductivos de los alumngslasentes, garantizar la seguridad
de los/as alumnos/as en los centros de estudioprmi desarrollar una modelo de
convivencia en el centro educativo libre de violancentrado en la gestion y la
celebracién de la diversidad social y los derethmsanos.

Politicas identitarias y sexualidad

Sin lugar a dudas fue un paso clave que la edutaeiXual con una perspectiva de
derechos humanos conquistara su propio espacasaehtros educativos. No voy aqui
a abundar sobre la necesidad de esta perspedcibra, las formas de trabajar las
situaciones de discriminacion en el aula, ni stdofaerte cultura heteronormativa del
sistema educativo en la medida que todos estoya&jesn sido abordados en forma
reiterada. Es claro que la discriminacion y acasmehalumnos de la diversidad sexual
en el aula es un problema presente, y origen dertartes conflictos y malestares
individuales y grupales, ante los que se debeadmuesta eficiente. Pero lo que
propongo en estas paginas es hilar un poco may fimbar de profundizar en la
diversidad existente dentro de la propia diversgdial, a efectos de tener un mapeo
de los problemas especificos que enfrenta estagohly los desafios que introducen
para una intervencion pedagogica que busque ac@anpadstos alumnos/as. Conocer
estas especificidades es imprescindibles paraogigsl docentes sepan trabajar en
forma efectiva con estos alumnos y promover surd@kacritico, aplicando una
propuesta que apueste a una educacion emanciphas limitaciones contextuales
en las que los individuos realizan sus procesaiti@dentificacion y subjetivacion.

Para esto es imprescindible repensar las interoeesieducativas reubicandolas en una
perspectiva mas amplia de politicas identitariafeatos de comprender los efectos de
poder que producen estos procesos de sujeciomtfickeion en los individuos. Este
enfoque fue introducido en forma pionera duranseal@os setenta con la obra de Michel
Foucault, quien sent6 las bases para el estudre $sshomosexualidad, al precisar que
el “homosexual tal como lo conocemos es un inveglagivamente moderno”,
procurando resaltar el papel que la sexualidad émvel ejercicio moderno del poder.
Foucault propuso pensar la sexualidad no como tindiala realidad, sino antes que
nada como una construccion social. La sexualidsihla, paso a ser en la cultura
occidental moderna una fuente de afirmacion, inémign y definicion sobre quienes
somos, volviéndonos asi sujetos identificablesfiniides. Aunque en apariencia cada
vez hablamos mas de sexo, aclara Foucault, estasexpdiscursiva mas que una
liberacion fue un cambio en la forma de ejercaoalrol sobre los individuos. Estas
practicas discursivas al promover la busqueda dertdad sobre nosotros mismos en el
sexo, articularon sexualidad e identidad, configdeaformas de dominacion propias.
Las practicas sexuales entre personas del misnao Isajo el dispositivbde sexualidad

% Foucault (Microfisica del poder. La Piqueta. BueAdres. 1992 p.165) definié al dispositivo como “A
través de este término intento demarcar, en piugar, un conjunto decididamente heterogéneo que
engloba discursos, instituciones, organizacionggitctonicas, decisiones reglamentarias, leyes,
medidas administrativas, enunciados cientificosppsiciones filosoficas, morales , filantrépicas. E
suma, lo dicho y lo no dicho son los elementogdglositivo. El dispositivo es una red que se puede
establecer entre esos elementos. En segundo lgajystaria demarcar la naturaleza de la relacién q
puede existir entre todos estos elementos hetezogén..) en suma, entre estos elementos, discursivos
no, existe un tipo de juego, o sea, cambios deidosimodificaciones de funciones, que también poed
ser muy diferentedzn tercer lugar, entiendo dispositivo como un tigdormacién que, en un
determinado momento histérico, tuvo como funcidngipal responder a una urgencia. El dispositivo



pasaron a ser definidas e identificadas como undicion diferenciada, marcando una
subjetividad, categorizando individuos y gruposeEajercicio de si, en funcion de este
conjunto de saberes-normas-practicas-prescripciehexividuo produce un sujeto,
sujetoa ese espacio y a esas definiciones, delimitasipmedigos, quedando “preso de
su propia identidad por una conciencia y autoconisgito.”

La identificacién de los individuos con una ideaticconocida representa un camino
posible para la subjetivacion, una forma institnalzada, una via preferencial en la
medida que ofrece una forma reconocida, identifecdb existir. Es que estas politicas
identitarias privilegian algunas semejanzas erirdetrto de las diferencias, lo que
termina encuadrando y organizando la experienoigréfica de los individuos. ¢ Pero
sujecion a qué? Segun Foucault “La sujecion méatda la diferencia es, sin dudas la
de las categorias, ya que permiten —al mostrauéealferentes maneras podemos ser-
especificar de antemano las formas de atribucibeedee imponer de cierta manera,
sus esquemas (...}.Este funcionamiento permite el reconocimientoagiicacion de
las experiencias de los individuos y grupos, percealidad son practicas discursivas
gue no definen objetivamente la realidad sociah sintes que nada, construyen ese
realidad al momento de categorizarla (ponen énémsalgunas cosas comunes y
silencian muchas diferencias que también existen).

Pero los procesos de subjetivizacion no son meagnycpor ello pueden mantener las
definiciones que difunde el modelo hegemonico, pembién pueden —dentro de
ciertos limites- modificarlas o incluso transforiaar Esto es especialmente evidente
cuando trabajamos con los contenidos especifiaososagque se ha cargado en la
cultura uruguaya la categoria homosexual y cordrans los diferentes modelos
identitarios que conviven hasta el presente entruupais. Si se promueve la
reflexividad en los individuos, se puede logramiekar el caracter politico de esas
identidades, contribuir asi a su desnaturalizagifomentar la introduccion de cambios
y hegociaciones importantes acordes con sus nedesid¢, Qué politica sexual
reproduce el/la docente cuando aborda su trabajorc@lumno/a gay, lesbiana o trans?
¢ En qué medida su intervencion ha realizado urcaréento critico a los procesos de
subjetivacion que generan los modelos identificasoexistentes o reproduce y
naturaliza acriticamente las vias institucionalé&zade reconocimiento hegemaonicas?
¢ Si bien los alumnos/as deben realizar con tttaithd su transito identificatorio,
nuestra labor docente anclada en una perspectigdgardehos no implica problematizar
ese recorrido y brindar informacion sobre la exisig de las multiples alternativas y
negociaciones posibles?

Las identidades homoeréticas en movimiento

Para trabajar este eje analitico voy a desarrdéliberadamente una mirada regional,
en la medida que en las zonas fronterizas urugw@yaBrasil y Argentina, existen
fuertes negociaciones de patrones culturales,aqnbkién son visibles en el terreno de la
sexualidad y las politicas de sexualidad que regal@s individuos. La tradicional
dicotomia Montevideo-Interior promueve silenciaf@ema indirecta la propia
heterogeneidad que reunen zonas geograficas aajada capital, que han

tuvo, por lo tanto, una funcion estratégica domi@edn.) existia ahi un imperativo estratégico
funcionando como matriz de un dispositivo.”

* Michel Foucault Historia de la Sexualidad, VoLd voluntad de Saber. Siglo XXI. Espafia 1977 p. 235
®> Michel Foucault, Theatrum Philosoficum, Siglo XX8uenos Aires 2000, pp. 103-4.



desarrollado a través de la historia contactoepeatiales con otras culturas de la
region.

A su vez, la diversidad de identidades y practeasiales existentes entre personas del
mismo sexo es importante, asi como las variaciendancion de la clase social, la
etnia y las expresiones de gériefsta heterogeneidad, muchas veces acallada abliga
hablar en plural y utilizar la nocion de identidad®mosexuales.

En los paises del Cono Sur (Argentina, Brasil yduay), al igual que en casi toda la
cultura mediterranea, estuvo y esta muy difundldamado modelo latino, que el
sociélogo Néstor PerlongHettescribié como “loca-chongo”, el que reproduce los
esquemas clasificatorios que oponen masculino-femesiendo esta relacion
homologada y relacional a otras que analizé6 encuento Bourdieli fuerte/débil,
grande/pequefio, arriba/abajo, dominante/dominado.

La masculinidad en estos tres paises asocia, @na®cosas, |0 masculino a la
penetracion (rol activo en el acto sexual) del paete otro/a. Los estudios sobre este
modelo tradicional generd una importante bibliograégional y local: en Brasil los
autores claves fueron Peter Fray y Edward M@RsreArgentina el mas reciente es
Horacio Sivort’, y en Uruguay Luis BeharEsy Carlos Basilio Mufio2? aportaron
importantes notas sobre este tema. Todos los autonmeciden en que segun los
modelos tradicionales de género el hombre es epenetra con su sexo a mujeres u
otros hombres “feminizados” bajo la categob&hd’, “loca” o “marica.”

La reproduccién de la jerarquia en la relacion leesteue el activo (“chongo”,
“bufarron”) muchas veces no sea considerado honiesgxescape casi por completo al
estigma. Estas relaciones a su vez estan atrawefsadaentemente por fuertes
diferencias sociales (el “chongo” generalmenteeesetttores populares) y de capital
simbdlico (la “loca” suele tener niveles educatiatiss), casi nunca perduran en el
tiempo y sobrevuela en la relacion, frecuentemdotmas de sexo compensado
(regalos, comida, alojamiento). Behares descrébfgetmanencia de este modelo a
principios de 1971 en Uruguay: “Como el modelo preferante para las practicas
homosexuales en aquel entonces era todavia el olatieb, en el cual se distinguia
muy escrupulosamente homosexual pasivo (generangentrasgos afeminados) de
homosexual activo, se daba la situacién muy freteude que muchos jovenes de los
niveles sociales mas bajos, no autodefinidos comnwolsexuales, se integraban como
activos ocasionales o estables a la comunidacgsS#ehominaba generalmente
“chongos” y casi siempre su participacion en lastactos homosexuales estaba

® En términos muy sencillos cuando hablamos de @i#n sexual nos referimos a la atraccién afectivo
erdtica que un individuo siente por otro en forn&sm menos estable (se puede ser homosexual,
heterosexual o bisexual) y cuando hablamos deiddehtie género aludimos a cdmo me relaciono con
las identidades masculinas o femeninas (me sientite, mujer o travesti). Cuando hablamos de
expresiones de género nos referimos a las expessmorporales y verbales que representan y a@naliz
los codigos socialmente esperados para el génesculitgo o femenino.

" Néstor Perlongher (1987) El negocio del deseo.rbatjppucion masculina en San Pablo. Paidds. Buenos
Aires.

8 Bourdieu, Pierre (2000) La dominacién masculinaagrama. Barcelona

° Fry, Peter e Mac Rae, Edward.(198b)jue é homossexualidadgfo Paulo: Abril Cultural/Brasiliense
%3ivori, Horacio (2005) Locas, Chongos y Gays. Amdfagia, Buenos Aires

1 Behares, Luis (1989). “Subcultura homosexual entéMideo”. En Relaciones N° 6Montevideo

2 Mufioz, Carlos (1996) Uruguay homosexual. Trilcenkdwideo



relacionada con alguna forma de prostitucion maszulla distincion activo pasivo
propiciaba también la vinculacion de jovenes afeas pasivos con adultos activos,
ya que existia conmixtion entre los ejes de dabinihomosexual por edad y por
género.*?

Este modelo subsiste actualmente con algunos carfy@ao existe tanta valoracion

del capital simbdlico preferencial de “la loca”) les sectores populares de la capital, en
gran parte del Interior, y en particular en la zfyoateriza con Brasil. Los/las jovenes
siguen teniendo este modelo en muchas partes ctanpweferencial para llevar

adelante sus procesos de subjetivacion y autoroecorento. En la zona del litoral y
centro oeste también este modelo esté presentealtiegracias a la cultura portefia,
debido al impacto de los medios masivos de comaidisargentinos, ha comenzado a
desarrollarse mucho més fuertemente el modelo gfage@unidense, con fuertes
adaptaciones locales.

El modelo gay, que segtn Armstrohge generalizé en Estados Unidos en los afios 60-
70, desarroll6 entre otras cosas una nueva imagjdrochosexual hombre, que dejaban
de lado expresiones de género consideradas pstegha hegemonico como formas de
feminizacion para pasar a imponer el modelo “copibapelando a performances
corporales y vestimentas culturalmente consideradeasulinas y una exacerbacion de
los rasgos secundarios (bigotes, barba, pelo aetdétera). En el modelo gay el
relacionamiento sexual pretende romper la jerargui@verse igualitario, por lo que

las practicas sexuales no configuran tipos deaijeimbos son homosexuales mas alla
de la practica concreta) y no existe un rol exaltgygue copie el que ocupa en el
modelo patriarcal la mujer (sumision, pasividad).

El modelo gay en Estados Unidos también incluyasarujeres, si bien aqui el proceso
es mas complejo y coexiste con el desarrollo préglanodelo butch/femme, que
reproducia también en forma rigida roles de géfamtiva-masculina/ pasiva-
femenina)> En Uruguay la version local (“camionera’-mujer fa partir de los afios
noventa progresivamente desplazada entre las gereza mas jovenes por un modelo
lésbico mas equitativo que vino de la mano corueligtrodujo la cultura gay.

Esta transformacion tiene que ver, como sefialagralf, con una creciente transicién
de un sistema social regulado por el orden de géserconceptualizan las practicas
sexuales desde el género y a través de este, goela pasividad sexual es algo
femenino) a otro en donde cada vez més el quendieiefa forma de entender la
relacion homoerotica es el orden sexual (las massexuales se explican sin derivar
consecuencias identitarias a nivel de género,qogué mas alla de si se es activo,
pasivo 0 ambos, se es homosexual). De ahi quedlisiatomparativo de ambos
modelos permita encontrar grandes cambios eniaafen que se conceptualiza la
relacion sexual entre dos personas del mismo sexs pbliga, al momento de pensar
una intervencion, apuntar hacia lugares complettaraistintos.

13 Behares, Luis (1989). ob. cit. p. 20

% Elizabeth Armstrong Forging Gay Identities Univgref Chicago Press. USA 2002

!> Gimeno, Beatriz (2005) Historia y anélisis pobititel lesbianismo. La liberacién de una generacion.
Gedisa. Barcelona

'8 David Halperin “How to do the History of HomoselitiaChicago Press. USA, 2002



De esta forma, el modelo gay rompe la relaciéreetdiseo por el mismo sexo e
identidad de género que refuerza la “loca” del nmtino, y a su vez amplia la
categoria de homosexual en la medida que pueddmnéaser incluidos en ella
hombres y mujeres con expresiones de género saritdresperadas o normativas
(hombres masculinos o mujeres femeninas). Tambigéelo gay disminuyo el
significado clasificatorio de los roles sexualegiercion de diferencias sociales,
relaciones de poder o edad, pasando a quedadeteaasimétrico de cualquier
relacion subordinado al hecho de que son dos pesstel mismo sexo. Las relaciones
gays a su vez permiten la reciprocidad (en el nwldela-chongo prima el placer sexual
del activo), y pasa a ser posible la elaboraciéfodeas de comparierismo y lo que
Giddens llamé “amor roménticd”.

A partir de los afios noventa en Montevideo el mmdaly Iésbico fue progresivamente
desplazando al modelo latino, antes que nada lastapas medias y altas, pero a
diferencia de Estados Unidos, aqui el “asumirseliimpalic6 necesariamente salir del
armario (comunicar al entorno social y familiar ggees homosexual). En nuestro pais,
al igual que en la Argentina, la cultura gay |éatiendié a consolidar lo que Pech&ny
ha llamado “identidades discretas”, procesos dgesuacion que estan fuertemente
atravesados por un secreto fundante: su orientaeunl. La “loca” a diferencia del
gay, al tener expresiones de género considerannieas y desenvolverse en medios
donde prima el orden de género (en donde ser “aterdd” es sinbnimo de ser
homosexual) hacia visible indefectiblemente suntai@dn sexual, y construye su
identidad en base a un complejo proceso de antmgofintegracion subordinada,
donde media la violencia fisica y simbolica, eltegto sexual y el reconocimiento entre
redes sociales cercanas. El gay, por el contr@riener una performance de género
mas masculina, se vuelve menos identificable yw@shmmas selectivo sobre donde
visibilizarse. Y en el caso de las lesbianas estbl@ma es particularmente fuerte (por
lo que las intervenciones deben tenerlo especidaérencuenta)

La coexistencia de ambos modelos produce nuevassextes y discriminaciones entre
los homosexuales y lesbianas: la “loca” o la “camar@”, antes valorados entre los
homosexuales, hoy son vistos generalmente comosusdestereotipos sociales que
debe ser dejados atras, en la medida que desentaleauncian publicamente por su
expresion de genero no normativa su orientaciona€por mas que sabemos que ni la
identidad ni la expresion de género estdn asocia@lzsariamente a una orientacion
sexual en particular). La cultura gay desarrolicuas fuerte misoginia y practicas

" Giddens en “La transformacion de la intimidad. Bsixlad, amor y erotismo en las sociedades
modernas” (Catedra, Espafia, 1992, p.50 ) sefialeetjaenor romantico presupone cierto grado de auto-
interrogacién. ¢ Qué siento hacia el otro? ¢ Quées@mtro hacia mi? ¢ Son nuestros sentimientos lo
bastante profundos como para sustentar un compra&@go plazo? A la inversa del amour passion,
que se desarraiga erraticamente, el amor romésdjgara al sujeto de un contexto social mas amplio.
Proyecta una trayectoria vital a largo plazo, ddda a un futuro anticipado aunque maleable; anaa u
historia compartida que ayuda a (...) darle una prienaspecial.” El “amor romantico”, precisa Giddens
gira en torno a la intimidad, subordina el ardowusg¢ a los afectos y los lazos, rompe con la sé&kacla

la vez que la incluye, presupone un “encuentrosgériéu que es de caracter reparador” en dondeéesigu
es seleccionado por cualidades que lo vuelven tésgeAdemas, el amor romantico tiende a construir
la busqueda de la pareja como una suerte de aglideaque la identidad del yo espera su validacion
mediante el descubrimiento del otro.

18 pecheny, Mario (2002) “Identidades discretas”dentidades, sujetos y subjetividades. Leonor Arfuch
(comp). Prometeo. Argentina



neomachistas que tienden a reforzar y naturakizatela que la identidad de género esta
ligada indefectiblemente al sexo anatomico.

Estos dos modelos frecuentemente se encuentrdraelagasi como multiples cruces
de ambos, ya que muchas veces la creciente estigeiah del modelo latino ha
generado adaptaciones y transformaciones sigmfasatmediante las cuales sus
relaciones jerarquicas patriarcales subsistenlwajopaje gay o lésbico mas o menos
igualitario y de puertas hacia fuera.

¢, Como debemos tener en cuenta todos estos eleraéntomento de pensar una
intervencion con alumnos/as homosexuales? ¢ Enxtoatsociales en donde prima el
orden de género se discrimina a los alumnos pdr@aosexuales o porque tienen
expresiones de género no esperadas (“afeminadusaijrhachos”) que presuponen
segun esa logica que son necesariamente homosexy&deie seria lo mas apropiado
de trabajar alli: el machismo en tanto ideologig@®ero, o la diversidad de
orientaciones sexuales existente? ¢ Si trabajwéagiilad de orientaciones sexuales
exclusivamente no estoy reforzando el régimen dergéhegemaonico en ese contexto y
todas sus légicas reflexivas? ¢ Como debo trabajaue alumno gay que manifiesta
desprecio por los “afeminados™? ¢ Como debo traloajaiun alumno que tiene
encuentros sexuales con otros chicos, pero solwacen ellos el rol activo y sefiala
tener fuerte desprecio por “las pasivas”? ¢ Quérhaseai una lesbiana nos plantea que
hace afios que espera que alguna chica la invéir ggorque a ella no le va ocupar el
lugar activo?

Es claro que a la luz de las diferencias anotadagdrvencion del/la docente debe ser
diferente. En aquellos contextos en los que pregaémodelo loca-chongo o butch-
femme el objetivo sera desnaturalizar la ideologigénero y la asociacion entre
género y orientacion sexual, mientras que en lagegtos en los que prima el modelo
gay lésbico el trabajo debe orientarse hacia lasde de discriminacion intra-
comunitarias que genero este modelo (discriminagitaifeminados” y “marimachos” y
a aquellos que sexualmente solo quieren ocupat ‘gasivo”) y a los problemas para
salir del armario, paso fundamental que permitenighisir la situacion de vulnerabilidad
de los individuos.

Identidades trans

Pero la diversidad no termina alli, ya que lo qulersos rotular bajo la categoria trans
encierra también una gran heterogeneidad de situegly configuraciones identitarias.
Dentro de la categoria trans se ubican travestisséxuales y personas transgénero.
Todos comparten el hecho de que viven algun tipmideacion en su identidad de
género en formas mas o menos permanente.

Las travestis se identifican con una version caltoente inteligible de lo femenino,
utilizan en forma mas o menos permanente ropaedel gpuesto, pero no desean
modificar quirdrgicamente sus genitales, y puedsdelse realizado o no
modificaciones del cuerpo a través de proétesislidersas, hormonas, etcétera. Desde
su visién del mundo se trata de las travestis genlms travestis, y los/as docentes
deben reconocer esta autorrotulacion si deseaar evitla interaccion el ejercicio de la
violencia simbdlica y promover el reconocimientostdesubjetividad. No se debe



confundir travesti con "transformista”, que songdassonas que adoptan la identidad de
género femenina solo como una técnica de actuacion.

La transexualidad ha sido historicamente defiréaiéct desde la psiquiatria como por la
biotecnologia quirtrgica y la endocrinolégica. Baaeptualizada, por lo general, a
través de los siguientes rasgos: conviccion pebdieiide pertenecer al sexo opuesto a
aquel que fuera asignado al nacer; malestar y zedh&enso respecto del propio
cuerpo; deseo persistente de realizar una operdeié@asignacion de sexo y
procedimientos hormonales y dependencia del sisbéonaédico. Para que una persona
se identifique como transexual no es necesaridgya iniciado tratamiento hormonal
y/o quirdrgico alguno. Si bien muchas personastranales eligen identificarse como
hombres o mujeres una vez finalizada su transiexisten también muchas otras/os
gue conservan el calificativo identificandose camgeres u hombres transexuales o
trans.

Por ultimos los transgéneros son personas quensuiiggaciones en su identidad de
género, pero que aun estan en proceso y no tiendastino definido ni claro. Algunos
casos de Emos y sus performances identitariasrsolaro ejemplo de ello.

En estos dos casos también los/as docentes debeoooscer el uso del femenino y
masculino que utilizan los/as alumnos al momentprdsentarse a efectos de evitar
formas de violencia simbdlica e imponer nuestrapips categorias genéricas al otro.
Si existen dudas sobre la autoidentificacion laomegtrategia es utilizar solo el
apellido del/la alumno/a, hasta que detectemoguoerision cOmo se posiciona la
persona misma en cuestion.

¢Por qué las identidades trans generan tantardisedion y rechazo social? En primer
lugar la poblacion travesti y transgénero impudn@aeadigma de género binario
(hombre-macho y mujer-hembra) y pone asi al desdiabél caracter ficcional que
vincula el sexo al género (no asi la/el transegualal operarse realiza una adecuacion
del cuerpo al género que habita, en consonancitasarormas sociales hegemaonicas).
El transgenerismo reitera la independencia dedlegas de género de las estructuras
estancas en las que estan corporizados en el mad&gico-céntrico occidental.

La identidad de género, sefiala Bufleno es expresiva del sexo anatémico de las
personas, sino que esta relacién es construidalsmeite con mucho esfuerzo. El fin de
este trabajo social es estabilizar la relaciorreadentidad de género, sexo y
orientacion sexual que permite a los hombres massuy mujeres femeninas
heterosexuales recibir toda la legitimacién socméntras el resto de las combinaciones
posibles son consideradas como abyectas y memasligdcopias de lo heterosexual (la
pregunta “quién hace de hombre y quién de mujetineslaro ejemplo de esto). Asi las
identidades trans expresan -al introducir variaesoen las identidades de género- la
existencia de una continuidad cargada de mata#eg que un quiebre radical) en el
supuesto binomio masculinidad-feminidad, asi caar@huncia al género como algo
alineado con los genitales, el cuerpo o el rolaoci

La posibilidad de que existan mujeres con penar(@omia socialmente asignada a un
hombre) y hombres con vagina y Utero (la anatoodabnente asignada a una mujer)
erosiona la supuesta coherencia de la heterosdadatiel género bioldgico, e interpela

19 Judith Butler, Cuerpos que importan. Sobre logtéisrmateriales y discursivos del “sexo”. Paidés.
Buenos Aires. 2002



las naturalizaciones mas fuertes que existen & siegal, revelando una vez mas la
dimensién politica que encierra toda identidad.

Los/as docentes cuando abordan este tema debptarmdetectar si el /la alumno es
travesti, transexual o transgénero, y tener clapagto puede cambiar en el tiempo o
estar indeterminado, para definir los parametrosrdposible acompafiamiento a sus
procesos de construccion identitarios, siempresiyqroblematicos debido a la fuerte
transfobia social existente. No se deben confuddittidades trans con el modelo de
homosexualidad que habita “la loca” en la medidaegte ultimo utiliza, cuando existe
confianza, el femenino para autodenominarse, g xpresiones de género femeninas,
pero las mismas son puestas en escena en forndigaarga que el alumno no se siente
realmente mujer, sino que busca problematizar aptesada la rigidez de esa division
social hegemonica que lo oprime.

Para las chicas/os travestis y transexuales esta@rio plantearse una intervencién que
trabaje estrategias de sobrevivencia (debido aeldd discriminacion existente) y que
sensibilice a todo el contexto institucional: queauipo docente reconozca
cotidianamente el uso de femenino o masculino segiresponda, o el uso en ultima
instancia del apellido del/la estudiante, la negcdn en el centro de estudios del uso
de los bafios y de la vestimenta permitida paradeccks que estan rigidamente
generizados. En segundo lugar, otro objetivo césveealizar promocioén en salud
(advertir sobre los efectos nocivos de la silicmaiustrial y las hormonizaciones sin
control médico), y problematizar los modelos rigide género que muchas veces
reproduce acriticamente la poblacion trans: se geti@dematizar la idea de que si se es
una travesti no se puede ser sexualmente actikes @mcuentros sexuales, o que solo se
sera una mujer u hombre “completo” mediante unaamp@n de reasignacion de sexo a
efectos de tratar de evitar el reforzamiento caltantre identidad de género y sexo.
Hay que instalar también un dialogo que tiendareige reflexion sobre las
modificaciones del cuerpo que se pretenden intioguos modelos que se buscan
reproducir (muchas veces hipersexual en el casasdaujeres e hipermasculino en el
de los hombres trans), asi como las visiones fmerée machistas en las que
frecuentemente se inscriben sus visiones del muRtt@mlmente, dado que la mayoria
de las chicas trans, debido a la fuerte exclusiérabque viven, terminan en situaciéon
de prostitucion, es imprescindible deconstruir eatificacion creciente entre
comercio sexual e identidad trans, mostrando Istenxcia de otras vias socialmente
posibles de identificacion para la realizacion da dentidad trans plena y valorada.

Visibilidad y espacio educativo

Trabajar la sexualidad en el aula implica que bdfentes realicemos
permanentemente procesos personales de decondtryadésnaturalizacion, que pasan
entre otras cosas por asumir que las identidadesies y genéricas y las valoraciones
morales que las acompafian son construccionescpslftuto de pugnas de poder.
Los/las docentes debemos reflexionar sobre quégaalide identificacion y sexuales
estamos abrazando al momento de realizar nuestragncion, y a su vez las que
reproducimos o reforzamos al momento de posici@sacomo sujetos sexuados y
genéricos en el propio espacio educativo.

Si estamos de acuerdo con que la homosexualidelésbéanismo no son patoldgicas,
que la orientacion sexual no se “contagia”, qudisariminacion en el aula debe ser



perseguida y que tenemos que garantizar los desefghtndos/as, se vuelve
imprescindible no solo trabajar estos temas eatpoblacion estudiantil sino también
entre el propio cuerpo docente. La diversidad detanabién alli existe, y es hora de
que los docentes gays y lesbianas comencemosdizésinos en los centros
educativos. Esto es clave para no caer en un discontradictorio en donde celebro y
promuevo la aceptacion de la diversidad en el peoy oculto y silencio
vergonzosamente la que habita en mi. La disociat@dmis propias identidades en un
trabajo de este tipo termina construyendo discussbee un Otro, que al no poder
integrar claramente los procesos de interacciércqostruyo en el espacio educativo,
confirman a los/as alumno/as y al resto de losmtesejue algo del terreno de lo
abyecto y lo moralmente condenable sigue operandoi @utopercepcion identitaria,
pese a que mis palabras abundan en la antidisewnimy la busqueda del fin de los
prejuicios y mitos. Toda la pedagogia sefala ebetgpdel curriculum oculto en los
procesos educativos, en donde lo implicito tienehas veces mucha mas incidencia en
la subjetividad que lo trabajado discursivamentéoema explicita.

Los argumentos que dicen que no hay razén parbbgugys y lesbianas nos
visibilicemos en la medida que los docentes hetsrades no andan por el liceo con un
cartel que los identifica como tales son indefeledibLos heterosexuales todo el tiempo
estan diciendo que lo son, a través de un anikorguela su estado marital (excluyente
hasta ahora para gays y lesbianas), a través tiedasias por matrimonio que se
toman durante el periodo de clases, en la inteénagccomentarios informales que se
realizan con otros colegas y alumnos o por lasuestps explicitas ante las preguntas
que instalan los alumnos durante el encuentro églac®reguntas que, por otra parte,
se vuelven reiterativas y espontaneas cuando &éralsgjando en talleres de educacion
sexual. El reconocimiento de la heterosexualidad de los docentes es aun mas
evidente en contextos sociales reducidos (pequeiidades o pueblos) donde todos/as
se conocen por fuera del circuito educativo y saxactamente las estructuras
vinculares en la que los/as docentes estamosassert

Ademas, las aulas no son espacios neutros depdatel de vista genérico y sexual,
sino que estan profundamente reguladas por ladmetenatividad, que busca reforzar y
legitimar la heterosexualidad y la relacion eneecse identidad de género. La
visibilizacion de modelos alternativos a este asepara promover un centro educativo
respetuoso de la diversidad sexual y para ofrelmes/las alumnos modelos
identificatorios positivos en su entorno inmedi#a&u vez, una de las principales
causas del éxito para combatir el acoso y la voideexistente hacia los/las alumnos/as
gay, lésbicos y trans es que estos sientan quieexeferentes de confianza y que
comparten esas identidades con los que se puegerahsilencio y plantear la
situacion problemaética por la que estan atravesdradoaltas tasas de suicidio entre
adolescentes gays, lesbianas y trans, respecspmees heterosexuales, tienen que ver
directamente con este problema: el acoso esctdasoledad identitaria en la que se
encuentrar’

Los/as docentes gays Yy lesbianas que aun no haredeelpaso en forma explicita en
los centros educativos en los que trabajan delseitver este tema primero en su fuero
interno antes de comunicarlo al resto y realizarénsito relajado. Los progresivos
avances que logro el movimiento de la Diversidadu8keen Uruguay en el

% Sj bien en Uruguay no existen estudios de este ¢ip Estados Unidos existen numerosos trabajos
académicos que confirman esta relacion.



reconocimiento de sus derechos, instalé un fuettaté social sobre estos temas, y
promovié la construccion de ciudadanias sexualesgdgnuncian la existencia de una
opresion heteronormativa que excluye a todos leshngucumplen con esas normas de
los beneficios y las oportunidades sociales, ecacta®y culturales. Esta situacion
también debe ser abordada en el ambito escolateylas quejas y temores de padres y
colegas volver explicito que el estado uruguayomnecio por ley la condena a la
discriminacion, la posibilidad que gays y lesbias@sinan legalmente y adopten
nifios/as y dentro de poco incluso que contraigamatsmonio. No se le esta pidiendo
al sistema educativo ni a los docentes que estédgbante de la sociedad, sino que
operativicen en el espacio educativo las transfoionas sociales, legales y culturales
gue ya ha tramitado en su conjunto la sociedaduarngay

Debemos ser extremadamente cautelosos y nada agjenwnuestra interaccion con
alumnos/as (esta recomendacion es tanto para ésdegierosexuales como para gays
y lesbianas) y promover siempre la presencia dernes, en la medida que aun
socialmente seguimos siendo sujetos facilmentecdeditables (por nuestras
orientaciones sexuales o porque trabajamos temeguwbacion sexual desde una
perspectiva de derechos en contextos socialegfoente discriminatorios y machistas)
y en ocasiones los/as estudiantes, padres y caegaonscientes de ello y buscan
utilizar esta carta en las negociaciones de pagereplizamos en el espacio educativo.

Falta mucho aun por construir y reforzar para azaan la construccion de una
sociedad mas respetuosa y diversa. Entre los aspetalientes, ocupa por lejos el
primer lugar la generacion de una educacion afed®xual efectiva y la multiplicacion
de referentes en todo el sistema educativo. Sinrelulta dificil pensar un futuro
donde finalmente el machismo se erosione y se lagdegitimacion de otros modelos
de masculinidad y femineidad menos rigidos y mé&&snamos, que promuevan en
definitiva mayor felicidad, realizacion y plenitudal.



