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¢ Qué es la contra-sexualidad?




sComo aproximarse al sexo en cuanio objelo de analisis? ;jQué
datos historicos y sociales intervienen en la produccion del sexo?
JQué es el sexo? ;Qué es lo que realmente hacemos cuando fo-
llamos? ¢Modifican su proyecto las prdacticas sexuales de la per-
sona que escribe? Si asi es, sde qué manera? jDebe la investiga-
dora entregarse al «serial fucking» cuando trabaja sobre el sexo
como tema filosofico o, por el contrario, debe guardar las distan-
cias respecto a tales actividades y ello por razones cientificas?
.Se puede escribir sobre la heterosexualidad siendo marica o bo-
llo'? E inversamente. ;se puede escribir sobre la homosexualidad
siendo hetero?

Como siempre. en filosofia es facil acudir a los ejernplos célebres,
sacar partido de determinadas elecciones metodolégicas o, al me-
nos, encubrir nuestros errores apelando a la autoridad de la tradi-
cion. Es sabido que cuando Marx inicié su Grundrisse todo parecia
empujarle a comenzar su andlisis econdémico partiendo de la nocion
de poblacion. Pues bien. al pensar sobre la sexualidad yo me en-
cuentro hoy frente a un imperativo conceptual semejante. Todo pa-
receria indicar que yo deberia afrontar esta tarea partiendo de no-
ciones como género o diferencia sexual. Pero veamos lo que hizo
Marx: para gran sorpresa de los filésofos y los moralistas de la épo-
ca, Marx centré su andlisis en torno a la nocion de «plusvalic evi-
tando asi las paradojas de las teorias precedentes. Sacando parti-
do de la estrategia de Marx. esta investigacion sobre el sexo toma
como eje temdatico el andlisis de algo que puede parecer marginal:

! Nota de la autora: A lo largo de este texto he privilegiado la palabra «bollo» fren-

te a su sinomino «esbiana, puesto que el primer término ha surgido de un es-
fuerzo de autonominacion y re-significacion interno a la cultura lesbiana. La pa-
labra «bollor, que muestra la fuerza performativa de la transformacion de un
insulto, es en espanol el equivalente mas cercano del inglés queer.
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un objeto de plastico que acompana la vida sexual de ciertas bollos
Y ciertos gays queers, y que hasta ahora se habia consideracdo
como una «simple protesis inventada para paliar la discapacidacl
sexual de las Tebianas». Estoy hablando del dildo®.

Robert Venturi habia intuido un giro conceptual semejante: la ar-
quitectura debia aprender de Las Vegas. En filosofia es tiempo de
aprender del dildo.

Este es un libro sobre dildes, sobre sexos de plastico v sobre la
plasticidad de los sexos.

~Qué es la contra-sexualidad?

La contra-sexualidad no es la creaciéon de una nueva naturale-
za, sino mas bien el fin de la Naturaleza como orden que legiti-
ma la sujecion de unos cuerpos a otros. La contra-sexualidad es.
En primer lugar: un analisis critico de la diferencia de genero y
de sexo, producto del contrato social heterocentrado. cuyas per-
formatividades normativas han sido inscritas en los cuerpos
como verdades bioldgicas (Judith Butler, 2001). En segundo lu-
dar: la contra-sexualidad apunta a sustituir este contrato so-
cial que denominamos Naturaleza por un contrato contra-sexual.
En el marco del ccntrato contra-sexual, los CUerpos se recono-
cen a si mismos no como hombres o mujeres. sino como cuer-
pos parlantes, y reconocen a los otros como cuerpos parlantes.
Se reconocen a si mismos la posibilidad de acceder a todas las
practicas significantes, asi como a todas las posiciones de enun-
ciacion, en tanto sujetos, que la historia ha determinado como
masculinas, femeninas o perversas. Por consiguiente, renuncian
no solo a una identidad sexual cerrada y determinada natural-

? Nota de la autora: Una vez mas he preferide usar el término «ildo» proveniente
de la cultura sexual anglosajona que los dilerentes sinonimos en castellano: «cin-
turon pollar o «polla de plasticos, por razones que quedaran claras en los capitu-
los posteriores. Anticipando uno de los argumentos centrales de este libro, po-
driamos decir que un dildo no es una «polla de plasticor. sino que mas bien, y
pese a las apariencias, una polla es un dildo de carne. (Ver Anexo, pag. 159.)
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mente, sino también a los beneficios que podrian obtener de una
naturalizacion de los efectos sociales, econémicos y juridicos de
sus practicas significantes.

La nueva sociedad toma el nombre de sociedad contra-sexual, al
menos, por dos razones. Uno. y de manera negativa: la sociedad
contra-sexual se dedica a la deconstruccién sistematica de la na-
turalizacion de las practicas sexuales y del sistema de género.
Dos, y de manera positiva: la sociedad contra-sexual proclama la
equivalencia (y no la igualdad) de todos los cuerpos-sujetos suje-
tos parlantes que se comprometen con los términos del contrato
contra-sexual dedicado a la busqueda del placer-saber.

El nombre de contra-sexualidad proviene indirectamente de f‘ou-
cault, para quien la forma mas eficaz de resistencia a la produc-
cion disciplinaria de la sexualidad en nuestras sociedades libera-
les no es la lucha contra la prohibicion {como la propuesta por los
movimiento de liberacion sexual anti-represivos de los anos se-
tenta), sino la contra-productividad, es decir, la produccion de for-
mas de placer-saber alternativas a la sexualidad moderna. Las
practicas contra-sexuales que van a proponerse aqui deben com-
prenderse como tecnologias de resistencia, dicho de otra manera,
como formas de contra-disciplina sexual.

La contra-sexualidad es también una teoria del cuerpo que se si-
tua fuera de las oposiciones hombre/mujer, masculino/femenino,
heterosexualidad /homosexualidad. Define la sexualidad como
tecnologia, y considera que los diferentes elementos del sistema
‘s—e;u_a-/ género® denominados <hombre», «mujer», shomosexual», <he-
terosexualr. «transexual», asi como sus practicas e identidades se-
xuales no son sino maquinas, productos, instrumentos, aparatos,
trucos, protesis, redes, aplicaciones, programas, conexiones, flu-
jos de energia y de informacion, interrupciones e intermpto-res.
llaves, leyes de circulacion, fronteras, constrenimientos. disenos,
l6gicas, equipos, formatos, accidentes, detritos, mecanismos,
usos, desvios...

? La expresién ssistema sexo/géneros fue utilizada por primera vez por Gayle Ru-

bin en su articulo «The Traffic in Womens, en Reyna R. Reiter. ed. Towards an
Anthropology of Women, New York, Montly Review Press, 1975.
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La contra-sexualidad afirma que en el principio era el dildo. El dil-
do antecede al pene. Es el origen del pene. La contra-sexualidad
recurre a la nocion de «suplemento» tal como ha sido formulada
por Jacques Derrida (1967); e identifica el dildo como el suple-
mento que produce aquello que supuestamente debe completar,

La contra-sexualidad afirma que el deseo, la excitacion sexual y
el orgasmo no son sino los productos retrospectivos de cierta tec-
nologia sexual que identifica los organos reproductivos como or-
ganos sexuales, en detrimento de una sexualizacion de la totali-
dad del cuerpo.

Es tiempo de dejar de estudiar vy de describir el sexo como si for-
mara parte de la historia natural de las sociedades humanas. La
«<historia de la humanidad» saldria beneficiada al rebautizarse
como «historia de las tecnologias», siendo el sexo y el género apa-
ratos inscritos en un sistema tecnologico complejo. Esta «<historia
de las tecnologias» muestra que «La Naturaleza Humana» no es
sino un efecto de negociacién permanente de las fronteras entre
humano y animal. cuerpo y maquina (Donna Haraway, 1995),
pero también entre organo y plastico.

La contra-sexualidad renuncia a designar un pasado absoluto
donde se situaria una heterotopia lesbiana (amazonica o no, pre-
existente o no a la diferencia sexual, justificada por una cierta
superioridad biolégica o politica, o bien resultado de una segre-
gacion de los sexos) que seria una especie de utopia radical femi-
nista separatista. No necesitamos un origen puro de dominacion
masculina y heterosexual para justificar una transformacion ra-
dical de los sexos y de los géneros. No hay razon histérica sus-
ceptible de legitimar los cambios en curso. La contra-sexualidad
«is the caser. Esta contingencia historica es el material, tanto de
la contra-sexualidad como de la deconstruccion. La contra-se-
xualidad no habla de un mundo por venir; al contrario, lee las
huellas de aquello que ya es el [in del cuerpo, tal como este ha
sido definido por la modernidad.

La contra-sexualidad juega sobre dos temporalidades. Una tem-
poralidad lenta en la cual las instituciones sexuales parecen no
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haber sufrido nunca cambios. En esta temporalidad, las tecnolo-
gias sexuales se presentan como fijas. Toman prestado el nombre
de «orden simboélico», de «universales transculturales» o. simple-
mente, de naturaleza». Toda tentativa para modificarlas seria juz-
gada como una forma de «psicosis colectiva» o como un «Apoca-
lipsis de la Humanidad». Este plano de temporalidad fija es el
fundamento metafisico de toda tecnologia sexual. Todo el trabajo
de la contra-sexualidad esta dirigido contra, opera e interviene en
ese marco temporal. Pero hay también una temporalidad del
acontecimiento en la que cada hecho escapa a la causalidad li-
neal. Una temporalidad fractal constituida de multiples «ahoras»
que no pueden ser el simple efecto de la verdad natural de la iden-
tidad sexual o de un orden simbdlico. Tal es el campo efectivo
donde la contra-sexualidad incorpora las tecnologias sexuales al
intervenir directamente sobre los cuerpos, sobre las identidades y
sobre las practicas sexuales que de estos se derivan.

La contra-sexualidad tiene por objeto de estudio las transforma-
ciones tecnologicas de los cuerpos sexuados y generizados. No re-
chaza la hipotesis de las construcciones sociales o psicologicas
del género, pero las resitiia como mecanismos, estrategias y usos
en un sistema tecnolégico mas amplio. La contra-sexualidad re-
vindica su filiacién con los analisis de la heterosexualidad como
régimen politico de Monique Wittig, la investigacion de los dispo-
sitivos sexuales modermnos llevada a cabo por Foucault, los anali-
sis de la identidad performativa de Judith Butler y la politica del
ciborg de Donna Haraway. La contra-sexualidad supone que el
sexo y la sexualidad (y no solamente el género) deben compren-
derse como tecnologias socio-politicas complejas; que es necesa-
rio establecer conexiones politicas y tedricas entre el estudio de
los aparatos y los artefactos sexuales (tratados hasta aqui como
anécdotas de poco interés dentro de la historia de las tecnologias
modernas) vy los estudios socio-politicos del sistema sexo/género.

Con la voluntad de des-naturalizar y des-mitificar las nociones
tradicionales de sexo y de género, la contra-sexualidad tiene como
tarea prioritaria el estudio de los instrumentos y los aparatos
sexuales y, por lo tanto, las relaciones de sexo y de género que se
establecen entre el cuerpo y la maquina.
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Del sexo como tecnologia biopolitica

El sexo, como organo y practica, no es ni un lugar biolégico pre-
ciso ni una pulsion natural. El sexo es una tecnologia de domi-
nacion heterosocial que reduce el cuerpo a zonas erégenas en fun-
cion de una distribucion asimétrica del poder entre los géneros
(femenino/masculino), haciendo coincidir ciertos afectos con de-
terminados organos, ciertas sensaciones con determinadas reac-
ciones anatomicas.

La naturaleza humana es un efecto de tecnologia social que re-
produce en los cuerpos, los espacios y los discursos la ecuacion
naturaleza = heterosexualidad. El sistema heterosexual es un
aparato social de produccion de feminidad y masculinidad que
opera por division y [ragmentacion del cuerpo: recorta érganos y
genera zonas de alta intensidad sensitiva y motriz (visual, tactil,
olfativa...) que después identifica como centros naturales y ana-
tomicos de la diferencia sexual. )

Los roles y las practicas sexuales, que naturalmente se atribuyen
a los géneros masculino v femenino, son un conjunto arbitrario de
regulaciones inscritas en los cuerpos que aseguran la explotacion
material de un sexo sobre el otro’. La diferencia sexual es una he-
Ltero-particion del cuerpo en la que no es posible la simetria. El
proceso de creacion de la diferencia sexual es una operacioén tec-
nolégica de reduccion, que consiste en extraer determinadas par-
tes de la totalidad del cuerpo, y aislarlas para hacer de ellas
significantes sexuales. Los hombres y las mujeres son construc-
ciones metonimicas del sistema heterosexual de produccién y de
reproduccion que autoriza el sometimiento de las mujeres como
fuerza de trabajo sexual y como medio de reproduccion. Esta ex-
plotacion es estructural, y los beneficios sexuales, que los hom-
bres y las mujeres heterosexuales extraen de ella, obligan a re-
ducir la superficie erética a los organos sexuales reproductivos y
a privilegiar el pene como unico centro mecanico de produccion
del impulso sexual,

' Ver: Monique Wittig, «The Category of Sex», The Straight Mind. Boston, Beacon
Press. 1982. Ver también la nueva version francesa traducida por Marie-Héléne
Bourcier: La pensée straight, Paris. Balland. 2001.
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El sistema de sexo-genero es un sistema de escritura. El cuerpo
es un texto socialmente construido, un archivo organico de la his-
toria de la humanidad como historia de la produccion-reproduc-
cion sexual, en la que ciertos codigos se naturalizan, otros que-
dan elipticos y otros son sistematicamente eliminados o tachados.
La (hetero)sexualidad. lejos de surgir espontaneamente de cada
cuerpo recién nacido, debe re-inscribirse o re-instituirse a traves
de operaciones constantes de repeticion y de re-citacion de los co-
digos (masculino y femenino) socialmente investidos como natu-

rales®.

La contra-sexualidad tiene como tarea identificar los espacios
erroneos, los fallos de la estructura del texto (cuerpos interse-
xuales, hermafroditas. locas. camioneras, maricones, bollos, his-
téricas, salidas o frigidas. hermafrodykes...) y reforzar el poder de
las desviaciones y derivas respecto del sistema heterocentrado.

Cuando la contra-sexualidad habla del sistema sexo/género como
de un sistema de escritura o de los cuerpos como lextos no pro-
pone, con ello, intervenciones politicas abstractas que se reduci-
rian a variaciones de lenguaje. Los que desde su torre de marfil
literaria reclaman a voz en grito la utilizaciéon de la barra en los
pronombres personales (y/o0), o predican la erradicacion de las
marcas de género en los sustantivos y los adjetivos reducen la
textualidad y la escritura a sus residuos lingtisticos. olvidando
las tecnologias de inscripeién que las hacen posibles.

La cuestion no reside en privilegiar una marca (femenina o neu-
tra) para llevar a cabo una discriminacion positiva, tampoco en in-
ventar un nuevo pronombre que escapase de la dominacion mas-
culina y designara una posiciéon de enunciacion inocente, un
origen nuevo y puro para la razon, un punto cero donde surgiese
una voz politica inmaculada.

Lo que hay que sacudir son las tecnologias de la escritura del sexo
y del género, asi como sus instituciones. No se trata de sustituir
unos términos por otros. No se trata tampoco de deshacerse de

5 Ver: Judith Butler, Bodies That Matter., The Discursive Limits of Sex. New York,

Routledge, 1993.
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las marcas de género o de las referencias a la heterosexualidad,
sino de modificar las posiciones de enunciacién. Derrida ya lo ha-
bia previsto en su lectura de los enunciados perfomativos segun
Austin®. Mas tarde Judith Butler utilizara esta nocion de perfor-
matividad para entender los actos de habla en los que las bollos.,
maricas y transexuales retuercen el cuello del lenguaje hegemo-
nico apropiandose de su fuerza performativa. Butler llamara «per-
formatividad queer a la fuerza politica de la citacion descontex-
tualizada de un insulto homofébico y de la inversion de las
posiciones de enunciacion hegeménicas que este provoca. Asi por
ejemplo, bollo pasa de ser un insulto pronunciado por los sujetos
heterosexuales para marcar a las lesbianas como «abyectas», para
convertirse posteriormente en una autodenominacion contestata-
ria y productiva de un grupo de «uerpos abyectos» que por pri-
mera vez toman la palabra y reclaman su propia identidad.

La tecnologia social heteronormativa (ese conjunto de institucio-
nes tanto lingtisticas como médicas o domésticas que producen
constantemente cuerpos-hombre y cuerpos-mujer) puede carac-
terizarse como una maquina de produccion ontologica que fun-
ciona mediante la invocacion performativa del sujeto como cuer-
po sexuado. Las elaboraciones de la teoria queer llevadas a cabo
durante los noventa por Judith Butler o por Eve K. Sedwigck han
puesto de manifiesto que las expresiones, aparentemente des-
criptivas, «es una nina» o «es un ninos, pronunciadas en el mo-
mento del nacimiento (o incluso en el momento de la visualizacion
ecografica del feto) no son sino invocaciones performativas —mas
semejantes a expresiones contractuales pronunciadas en rituales
sociales tales como el «si. quiero» del matrimonio. que a enuncia-
dos descriptivos tales como «este cuerpo tiene dos piernas, dos
brazos y un rabos. Estos performativos del género son trozos de
lenguaje cargados histéricamente del poder de investir un cuerpo
como masculino o como femenino, asi como de sancionar los
cuerpos que amenazan la coherencia del sistema sexo/género
hasta el punto de someterlos a procesos quirurgicos de «cosméti-
ca sexualr (disminucion del tamano del clitoris, aumento del ta-

" Jacques Derrida, «Signature événement contexies, Marges de la Philosophie, 1972,
pp- 382-390 (traduccién al castellano «Firma, acontecimiento, contexion, Marge
nes de la filosofia. Madrid, Catedra, 1998, pp. 347-372.
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mano del pene, fabricacion de senos en silicona, re-feminizacion
hormonal del rostro. etc.).

La identidad sexual no es la expresion instintiva de la verdad pre-
discursiva de la carne, sino un efecto de re-inscripcion de las
practicas de género en el cuerpo’. El problema del llamado femi-
nismo constructivista es haber hecho del cuerpo-sexo una mate-
ria informe a la que el género vendria a dar forma y significado de-
pendiendo de la cultura o del momento historico.

El género no es simplemente performativo (es decir, un efecto de las
practicas culturales lingtiistico-discursivas) como habria querido
Judith Butler. El género es ante todo prostético, es decir, no se da
sino en la materialidad de los cuerpos. Es puramente construido y
al mismo tiempo enteramente organico. Escapa a las falsas dicoto-
mias metafisicas entre el cuerpo y el alma, la forma v la materia. El
género se parece al dildo. Porque los dos pasan de la imitacion. Su
plasticidad carnal desestabiliza la distinciéon entre lo imitado y el
imitador, entre la verdad y la representacion de la verdad, entre la
referencia y el referente, entre la naturaleza y el artificio, entre los
organos sexuales y las practicas del sexo. El género podria resultar
una tecnologia sofisticada que fabrica cuerpos sexuales.

Es este mecanismo de produccion sexo-prostético el que confiere
a los géneros femenino y masculino su caracter sexual-real-natu-
ral. Pero. como para toda maquina. el fallo es constitutivo de la
maquina heterosexual. Dado que lo que se invoca como «real mas-
culino» y «real femenino» no existe, toda aproximacion imperfecta
se debe renaturalizar en beneficio del sistema, y todo accidente
sistematico (homosexualidad, bisexualidad, transexualidad...)
debe operar como excepcion perversa que confirma la regularidad
de la naturaleza.

La identidad homosexual. por ejemplo. es un accidente sistema-
tico producido por la maquinaria heterosexual, y estigmatizada

7 Paradojicamente, esta platalorma de repeticion y reiteracion es, al mismo tiem-
po. el lugar de formacién compulsiva del sujeto heterosexual v el espacio donde
tiene lugar loda subversion posible. Ver: Judith Butler, Gender Trouble, New
York. Routledge, 1990, pp. 128-134 (traduccion al castellano El género en dispu-
ta, Mexico, Paidos, 2001).
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como anti-natural, anormal y abyecta en beneficio de la estabi-
lidad de las practicas de produccion de lo natural. Esta ma-
quinaria sexo-prostética es relativamente reciente, y de hecho,
contemporanea de la invencion de la maquina capitalista y de la
produccion industrial del objeto. Por primera vez en 1868, las ins-
tituciones médico-legales identificaran este accidente «contra-na-
tura» como estructuralmente amenazante para la estabilidad del
sistema de produccién de los sexos oponiendo la perversion (que
en ese momento incluye todas las formas no-reproductivas de la
sexualidad, del fetichismo al lesbianismo pasando por el sexo oral)
a la normalidad heterosexual. Durante los ultimos dos siglos, la
identidad homosexual se ha constituido gracias a los desplaza-
mientos, las interrupciones y las perversiones de los ejes mecani-
cos performativos de repeticion que producen la identidad hete-
rosexual, revelando el caracter construido y prostético de los
sexos. Porque la heterosexualidad es una tecnologia social y no
un origén natural fundador. es posible invertir y derivar (modifi-
car el curso, mutar, someter a deriva) sus practicas de producciéon
de la identidad sexual. La marica, la loca, la drag queen, la les-
biana, la bollo, la camionera, el marimacho, la butch, las F2M y
los M2F®, las transgéneras son «bromas ontologicas»®, imposturas
organicas, mutaciones prostéticas, recitaciones subversivas de un
codigo sexual trascendental falso.

Es en este espacio de parodia y transformacion plastica donde apa-
recen las primeras practicas contra-sexuales como posibilidades
de una deriva radical con relacion al sistema sexo/género domi-
nante: la utilizacion de dildos, la erotizacion del ano y el estableci-
miento de relaciones S&M (sadomasoquistas) contractuales, por no
citar sino tres momentos de un mutacién posthumana del sexo.

Los organos sexuales como tales no existen. Los érganos, que re-
conocemos como naturalmente sexuales, son ya el producto de
una tecnologia sofisticada que prescribe el contexto en el que los

" Las expresiones «F2M. (Female to Male) v «M2F» (Male to Female) son formulas
de autodenominacion surgidas de la comunidad transexual anglosajona para
nombrar, respectivamente, las personas en transicion hormonal y/o quirtrgica
hacia la masculinidad o la feminidad.

" Monique Willig, La pensée straight, op. cit., p. 97.
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organos adquieren su significacion (relaciones sexuales) y se uti-
lizan con propiedad, de acuerdo a su «naturaleza» (relaciones he-
terosexuales). Los contextos sexuales se establecen por medio de
delimitaciones espaciales y temporales sesgadas. La arquitectura
es politica. Es la que organiza las practicas y las califica: publicas
o privadas, institucionales o domeésticas, sociales o intimas.

Volvemos a encontrar esta gestion del espacio en un nivel corpo-
ral. La exclusion de ciertas relaciones entre géneros y sexos, asi
como la designacion de ciertas partes del cuerpo como no-sexua-
les (mas particularmente el ano; como Deleuze y Guattari han se-
nalado «el primero de todos los organos en ser privatizado, colo-
cado fuera del campo social»'") son las operaciones basicas de la
fijacion que naturaliza las practicas que reconocemos como se-
xuales. La arquitectura corporal es politica.

La practica del fist-fucking (penetracion del ano con el puno), que
conocio un desarrollo sistematico en el seno de la comunidad gay
y lesbiana desde los afnos 70. debe considerarse como un ejemplo
de alta tecnologia contra-sexual. Los trabajadores del ano son los
nuevos proletarios de una posible revolucion contra-sexual.

El ano presenta tres caracteristicas fundamentales que lo con-
vierten en el centro transitorio de un trabajo de deconstruccion
contra-sexual. Uno: el ano es un centro erogeno universal situa-
do mas alla de los limites anatomicos impuestos por la diferencia
sexual, donde los roles y los registros aparecen como universal-
mente reversibles (;quién no tiene ano?). Dos: el ano es una zona
de pasividad primordial, un centro de produccion de excitacion y
de placer que no figura en la lista de puntos prescritos como or-
gasmicos. Tres: el ano constituye un espacio de trabajo tecnolo-
gico; es una [abrica de reelaboracion del cuerpo contra-sexual
posthumano. El trabajo del ano no apunta a la reproduccion ni
se funda en el establecimiento de un nexo romantico. Genera be-
neficios que no pueden medirse dentro de una economia hetero-
centrada. Por el ano. el sistema tradicional de la representacion
sexo/genero se caga.

10 Giles Deleuze v Félix Guattari, El Anti Edipo. Capitalismo y Esquizofrenia, tra-
duccion de Francisco Monge, Barcelona, Ediciones Paidos, p. 148,
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La recuperacion del ano, como centro contra-sexual de placer. tie-
ne puntos comunes con la logica del dildo: cada lugar del cuerpo
no es solamente un plano potencial donde el dildo puede trasla-
darse, sino también un orificio-entrada. un punto de fuga, un
centro de descarga, un eje virtual de accion-pasion.

Las practicas S&M, asi como la creacion de pactos contractuales
que regulan los roles de sumision y dominacién. han hecho ma-
nifiestas las estructuras erdticas de poder sub-yacentes al con-
trato que la heterosexualidad ha impuesto como natural. Por
ejemplo, si el papel de la mujer en el hogar, casada y sumisa, se
reinterpreta constantemente en el contrato S&M. es porque el rol
tradicional «mujer casada» supone un grado extremo de sumision,
una esclavitud a tiempo completo y para toda la vida.

Parodiando los roles de género naturalizados, la sociedad contra-
sexual se hace heredera del saber practico de las comunidades
S&M, y adopta el contrato contra-sexual temporal como forma
privilegiada para establecer una relacion contra-sexual.
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Principios de la sociedad contra-sexual

ARTICULO 1

La sociedad contra-sexual demanda que se borre de las denomi-
naciones «masculino» y «femenino» correspondientes a las catego-
rias biologicas (varén/mujer. macho/hembra) del carné de iden-
tidad, asi como de todos los formularios administrativos y legales
de caracter estatal. Los codigos de la masculinidad y de la femi-
nidad se convierten en registros abiertos a disposicion de los cuer-
pos parlantes en el marco de contratos consensuados temporales.

ARTICULO 2

Para evitar la reapropiacion de los cuerpos como femenino o mas-
culino en el sistema social, cada nuevo cuerpo (es decir, cada nue-
vo contratante) llevara un nuevo nombre que escape a las marcas de
género, sea cual fuese la lengua empleada. En un primer momento,
y con el fin de desestabilizar el sistema heterocentrado. es posible
elegir un nombre del sexo opuesto o utilizar alternativamente un
nombre masculino y un nombre femenino. Por ejemplo, alguien que
se llame Julio utilizara el correspondiente femenino Julia. y vicever-
sa. Los José Marias podran utilizar Maria José, y viceversa.

ARTICULO 3
Tras la invalidacion del sistema de reproduccion heterocentrado,
la sociedad contra-sexual demanda:
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* la abolicién del contrato matrimonial y de todos sus suceda-
neos liberales, como el contrato de parejas de hecho o el PACS
(equivalente legal comtin para homosexuales y heterosexuales en
Francia), que perpetuan la naturalizacion de los roles sexuales.
Ningun contrato sexual podra tener como testigo al Estado.

* la abolicién de los privilegios sociales y economicos derivados de
la condicion masculina o femenina —supuestamente natural— de
los cuerpos parlantes en el marco del régimen heterocentrado.

* la abolicién de los sistemas de transmision y el legado de los
privilegios patrimoniales y economicos adquiridos por los cuerpos
parlantes en el marco del sistema heterocentrado.

ARTICULO 4

La re-significacion contra-sexual del cuerpo se hara operativa con
la introduccién gradual de determinadas politicas contra-sexua-
les. Uno. la universalizacion de las practicas estigmatizadas como
abyectas en el marco del heterocentrismo. Dos, sera necesario po-
ner en marcha equipos de investigacion contra-sexuales hightech.
de manera que se puedan encontrar y proponer nuevas formas de
sensibilidad y de afecto.

Se pondran socialmente en marcha una serie de practicas contra-
sexuales para que el sistema contra-sexual tenga efecto:

* resexualizar el ano (una zona del cuerpo excluida de las prac-
ticas heterocentradas. considerada como la mas sucia y la mas
abyecta) como centro contra-sexual universal.

* difundir, distribuir y poner en circulacion practicas subversi-
vas de re-citacion de los codigos, de las categorias de la mascu-
linidad y de la feminidad naturalizadas en el marco del sistema
heterocentrado. La centralidad del pene, como eje de significa-
cion del poder en el marco del sistema heterocentrado, requiere
un inmenso trabajo de re-significacion y de deconstruccion. Por
esto, durante el primer periodo de establecimiento de la socie-
dad contra-sexual, el dildo y todas sus variaciones sintacticas
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—tales como dedos. lenguas, vibradores, pepinos, zanahorias,

brazos, piernas, el cuerpo entero, etc.—, asi como sus varia-
ciones semanticas —tales como puros, pistolas. porras, déla-
res, etc.—, seran utilizadas por todos los cuerpos o sujetos par-

lantes en el marco de los contratos contra-sexuales ficticios, re-
versibles y consensuados.

s parodiar y simular de manera sistematica los efectos habitual-
mente asociados al orgasmo, para asi subvertir y transformar una
reaccion natural ideolégicamente construida. En el régimen hete-
rocentrado, la limitacion y la reduccién de las zonas sexuales son
el resultado de las definiciones disciplinarias médicas y psicose-
xuales de los supuestos organos sexuales, asi como de la identi-
ficacion del pene y del supuesto punto G como centros orgasmi-
cos. En todos estos puntos, la produccion del placer depende de
la excitacion de una sola zona anatomica, facilmente localizable
en los hombres. pero de dificil acceso, eficacia variable e incluso
existencia dudosa en las mujeres.

El orgasmo, efecto paradigmatico de la produccion-represion he-
teronormativa que fragmenta el cuerpo y localiza el placer, sera
parodiado sistematicamente gracias a diversas disciplinas de si-
mulacion y repeticiones en serie de los efectos tradicionalmente
asociados con el placer sexual (ver las practicas de inversion con-
tra-sexuales). La simulacion del orgasmo equivale a una desmen-
tida de las localizaciones espaciales y temporales habituales del
placer. Esta disciplina contra-sexual se desarrolla en el sentido de
una lransformacion general del cuerpo, similar a las conversiones
somaticas, a las practicas de meditacion extrema, a los rituales
propuestos en el body art y en determinadas tradiciones espiri-
tuales. Los trabajos de Ron Athey, Annie Sprinkle. Fakir Musta-
fa, Zhang Huan. Bob Flanagan, etc., conslituyen ejemplos y anti-
cipaciones de esta disciplina contra-sexual.

ARTICULO 5

Toda relacion contra-sexual sera el resultado de un contrato con-
sensual firmado por todos los participantes. Las relaciones
sexuales sin contrato seran consideradas como violaciones. Se pe-
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dira a todo cuerpo parlante que explicite las ficciones naturali-
zantes (matrimonio, pareja, romanticismo, prostitucion, celos...)
que fundamentan sus practicas sexuales.

La relacion contra-sexual sera valida y efectiva por un periodo de
tiempo limitado (contrato temporal) que nunca podra correspon-
der a la totalidad de la vida de los cuerpos o sujetos de habla. La
relacion contra-sexual se funda en la equivalencia y no en la
igualdad. Se requeriran la reversibilidad v los cambios de roles. de
manera que el contrato contra-sexual nunca pueda desembocar
en relaciones de poder asimétricas y naturalizadas.

La sociedad contra-sexual instituve la obligacion de practicas
contra-sexuales, organizadas socialmente en el seno de grupos
libremente compuestos a los que cualquier cuerpo parlante pue-
de incorporarse. Cualquier cuerpo tiene la posibilidad de recha-
zar su derecho a pertenecer a una o varias comunidades contra-
sexuales.

ARTICULO 6

La sociedad contra-sexual declara y exige la separacion absoluta
de las actividades sexuales v de las actividades de reproduccion.
Ningun contrato contra-sexual conducira al acto de reproduc-
cion. La reproduccion sera libremente elegida por cuerpos suscep-
tibles de embarazo o por cuerpos susceptibles de donar esperma.
Ninguno de esos actos reproductivos establecera un lazo de filia-
cion parental aaturals entre los cuerpos reproductores y el cuer-
po recien nacido. Todo cuerpo recién nacido tendra derecho a una
educacion contra-sexual.

Los métodos de contracepcion y prevencion de enfermedades se
distribuiran por todas partes, siendo obligatorios para todo cuer-
po parlante en edad de participar en la reproduccion. El estable-
cimiento de unidades sexuales de investigacion sobre la pre-
vencion de enfermedades. asi como la distribucion gratuita y
universal de los medios de prevencion son las condiciones nece-
sarias para crear y desarrollar un sistema contra-sexual de pro-
duccion y reproduccion.

ARTICULO 7

La contra-sexualidad denuncia las actuales politicas psiquiatri-
cas, médicas y juridicas, asi como los procedimientos adminis-
trativos relativos al cambio de sexo. La contra-sexualidad denun-
cia la prohibicion de cambiar de género (y nombre), asi como la
obligacion de que todo cambio de género deba estar acompanado
de un cambio de sexo (hormonal o quirtrgico). La contra-sexua-
lidad denuncia el control de las practicas transexuales por las ins-
tituciones publicas y privadas de caracter estatal heteronormati-
vo que imponen el cambio de sexo de acuerdo con modelos
anatémico-politicos fijos de masculinidad y feminidad. No hay ra-
zon politica que justifique que el Estado deba ser garante de un
cambio de sexo y no de una cirugia estética de nariz, por ejemplo.

En la sociedad contra-sexual, las operaciones de cambio de sexo
constituiran una especie de cirugia de utilidad publica. impuesta
o elegida. Estas operaciones nunca serviran para que los cuerpos
puedan remitir de nuevo a la idea de una coherencia masculina o
femenina. La contra-sexualidad pretende ser una tecnologia de
produccion de cuerpos no heterocentrados. Los equipos de inves-
tigacion en tecnologia contra-sexual estudian y promueven. entre
otras, las siguientes intervenciones:

e exploracion virtual de los cambios de género y de sexo gracias
a distintas formas de travestismo: cross-dressing, internet-drag,
identidad ciber, etc.

» produccion in-vitro de un ciber-clitoris para implantar en dis-
tintas partes del cuerpo.

¢ transformacion de diferentes érganos del cuerpo en dildo-injer-
tos.

ARTICULO 8

La contra-sexualidad revindica la comprension del sexo y
del género como cibertecnologias complejas del cuerpo. La con-
tra-sexualidad, sacando partido de las ensenanzas de Donna
Haraway, apela a una queerizacion urgente de la «naturaleza»
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(http://muse.jhu.edu/journals/configuration/v002 /2. lharaway).
Las sustancias llamadas «naturales» (testosterona. estrogeno,
progesterona), los organos (las partes genitales macho y hembra)
y las reacciones fisicas (ereccién. eyaculacion, orgasmo. etc.) de-
berian considerarse como poderosas «anetaforas politicas» cuya
definicion y control no pueden dejarse ni en manos del Estado ni
de las instituciones médicas y farmacéuticas heteronormativas.

La sofisticacion de la mayor parte de las ramas de la medicina te-
rapéutica y de la cibernética (xenotransplantes, protesis ciberné-
ticas visuales y auditivas, etc.) contrasta con el subdesarrollo de
las tecnologias que permiten modificar los érganos (faloplastia,
vaginoplastia...) y las practicas sexuales (tomemos, por ejemplo,
la escasa evolucion del preservativo en los ultimos 2.000 anos). La
meta de las actuales biotecnologias es la estabilizacion de las ca-
tegorias heteronormativas de sexo y de género (que va de la erra-
dicacion de las ancrmalidades sexuales, consideradas como
monstruosidades en el nacimiento o antes del nacimiento, a las
operaciones en el caso de personas transexuales). La testostero-
na, por ejemplo. es la metalora bio-social que autoriza el paso de
un cuerpo denominado femenino a la masculinidad. Es necesario
considerar las hormonas sexuales como drogas politico-sociales
cuyo acceso no debe ser custodiado por las instituciones estata-
les heteronormativas.

ARTICULO 9

El control y la regulacion del tiempo son cruciales para la con-
cepcion y la mejora de las practicas contra-sexuales. La sociedad
contra-sexual decreta que las actividades contra-sexuales se con-
sideraran como un trabajo social que, al mismo tiempo, sera un
derecho y una obligacion para cualquier cuerpo (o sujeto parlan-
te), y que estas actividades se practicaran regularmente un cier-
to numero de horas al dia (a determinar segun el contexto).

ARTiCcULO 10
La sociedad contra-sexual demanda la abolicion de la familia nu-
clear como célula de produccion, de reproduccion y de consumo.
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La practica de la sexualidad en parejas (es decir, en agrupaciones
discretas de individuos de distinto sexo superiores a uno e infe-
riores a tres) esta condicionada por los fines reproductivos y eco-
noémicos del sistema heterocentrado. La subversion de la norma-
lizacion sexual, cualitativa (hetero) y cuantitativa (dos) de las
relaciones corporales se pondra en marcha, sistematicamente,
gracias a las practicas de inversion contra-sexuales, a las practi-
cas individuales y a las practicas de grupo que se ensenaran y
promoveran mediante la distribucion gratuita de imagenes y tex-
tos contra-sexuales (cultura contra-pornografica).

ARTICULO 11

La sociedad contra-sexual establecera los principios de una ar-
quitectura contra-sexual. La concepcion y la creacién de espacios
contra-sexuales estaran basadas en la deconstruccion y en una
re-negociacion de la frontera entre la esfera publica y la esfera pri-
vada. Esta tarea implica deconstruir la casa como espacio priva-
do de produccion y de reproduccion heterocentrada.

ARTICULO 12

La sociedad contra-sexual promueve la modificacion de las insti-
tuciones educativas tradicionales y el desarrolle de una pedago-
gia contra-sexual high-tech con el fin de maximizar las superficies
eroticas, de diversificar y mejorar las practicas contra-sexuales.
La sociedad contra-sexual favorece el desarrollo del saber-placer
y de las tecnologias dirigidas a una transformacion radical de los
cuerpos y a una interrupcion de la historia de la humanidad como
naturalizaciéon de la opresion (naturalizacion de la clase. la raza,
el sexo, el género, la especie, etc.).

ARTiCULO 13

La sociedad contra-sexual demanda la consideracion de todo acto
de sexualidad potencialmente como un trabajo y. por tanto, el re-
conocimiento de la prostitucion como una forma legitima de tra-
bajo sexual. La prostitucion solo podra ejercerse entrando en un
contrato libre y consensual en que una de las partes se define
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como comprador de trabajo sexual y la otra como vendedor de
ciertos servicios sexuales. Todas los trabajadores y trabajadoras
sexuales tendran derecho al trabajo libre e igualitario, sin coac-
cion ni explotacion, y deberan beneficiarse de todos los privilegios
legales, médicos y econoémicos de cualquier asalariado del mismo
territorio. La contra-sexualidad busca generar una contra-pro-
duccion de placer y de saber en el marco de un sistema de con-
tra-economia contra-sexual. Por esta razon, la publicacion de
imagenes y de textos contra-sexuales (contra-pornografia), asi
como la contra-prostitucion, se consideraran como artes y disci-
plinas. Se prevé la formacion de centros universitarios destinados
al aprendizaje de las diferentes disciplinas contra-sexuales.

En el marco de la sociedad contra-sexual, los cuerpos parlantes
se llamaran «postcuerpos» o wittigs.
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Contrato contra-sexual (ejemplo)

Voluntaria y corporalmente, YO, ........ccooiviiiiiiiiiiinn
renuncio a mi condicién natural de hombre O o de mujer 71, a
todo privilegio (social, econémico, patrimonial) y a toda obliga-
cién (social, econémica, reproductiva) derivados de mi condi-
cion sexual en el marco del sistema heterocentrado naturali-
zado.

Me reconozco y reconozco a los otros como cuerpos parlantes y
acepto, de pleno consentimiento, no mantener relaciones sexua-
les naturalizantes, ni establecer relaciones sexuales fuera de con-
tratos contra-sexuales temporales y consensuados.

Me reconozco como un productor de dildos y como transmisor y
difusor de dildos sobre mi propio cuerpo y sobre cualquier otro
cuerpo que firme este contrato. Renuncio de antemano a todos
los privilegios y a todas las obligaciones que podrian derivarse de
las desiguales posiciones de poder generadas por la re-utilizacion
y la re-inscripcion del dildo.

Me reconozco como ano y como trabajador del culo.
Renuncio a todos los lazos de filiacion (maritales o parentales) que

me han sido asignados por la sociedad heterocentrada, asi como
a los privilegios y a las obligaciones que de ellos se derivan.
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Renuncio a todos mis derechos de propiedad sobre mis flujos se-
minales o producciones de mi ttero. Reconozco mi derecho a usar
mis cé€lulas reproductivas inicamente en el marco de un contra-
to libre y consensuado, y renuncio a todos mis derechos de pro-
piedad sobre el cuerpo parlante generado por dicho acto de re-
produccion.

El presente contrato es valido por una duracién de .....................
meses (renovable).

Firma

Para recibir y firmar su contrato por correo electrénico: preciado@princeton.edu
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Practicas de inversion contra-sexual




Despueés, y de un modo mas drastico, amenaza la suposicion se-
gun la cual el cuerpo organico es el contexto propio de la sexua-
lidad.

El dildo, lejos de estabilizar la identidad sexual y la identidad de
género de aquel/aquella que lo lleva (tanto si es considerado como
una imitacion o como una parodia), provoca una cadena de iden-
tificaciones y de negaciones sucesivas. En tanto que objeto atado
a la carne, reestructura la relacion entre el adentro y el afuera,
entre lo pasivo y lo activo, entre el érgano natural y la maquina
(ver capitulo sobre tecnologias del sexo). Como objeto mdvil, que
es posible desplazar, desatar y separar del cuerpo, y caracteriza-
do por la reversibilidad en el uso, amenaza constantemente la es-
tabilidad de las oposiciones dentro/fuera, pasivo/activo, érgano
natural/maquina. penetrar/cagar, ofrecer/tomar...

El lado barato y de usar y tirar del dildo desmitifica el vinculo ha-
bitualmente establecido entre el amor y el sexo, entre reproduc-
cion de la vida y placer. He aqui un objeto que debe hervir a alta
temperatura para estar bien limpio, que puede regalarse, tirarse
a la basura o servir de pisapapeles. El amor se va, el amor vuel-
ve, las parejas sexuales van y vienen, pero el dildo siempre esta
ahi, como superviente del amor. Como el amor, es transito, y no
esencia.

Al reconfigurar los limites erégenos del cuerpo follador/follado, el
dildo viene a poner en cuestion la idea de que los limites de la
carne coinciden con los limites del cuerpo. Perturba de este modo
la distincion entre sujeto sensible y objeto inanimado. Al poder
separarse, resiste a la fuerza con la que el cuerpo se apropia para
si mismo del placer, como si este fuese algo que viniera del propio
cuerpo. El placer que procura el dildo pertenece al cuerpo solo en
la medida en que es re-apropiacion, solo porque este esta «atado».
El dildo plantea la cuestion de la muerte, de la simulacion y de la
falsedad en el sexo. Inversamente, obliga a interrogarse sobre la
vida, la verdad y la subjetividad en el sexo. El dildo que goza sabe
que el placer (lodo placer sexual) nunca es dado o tomado. que
nunca esta ahi, gque nunca es real, que siempre es incorporacién
Yy reapropiacion.
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Breve genealogia de los juguetes sexuales
o de cémo Butler descubrio el vibrador

En su proyecto de la Historia de la sexualidad (que hoy seria
quizas mas preciso denominar «historia del biopoder), Foucault
identificé cuatro dispositivos que nos permiten comprender la
sexualidad como el producto de tecnologias positivas y produc-
tivas, y no como el resultado negativo de tabues. represiones,
prohibiciones legales. Estas cuatro grandes tecnologias de la se-
xualidad son segun Foucault: la histerizacion del cuerpo de la
mujer, la pedagogizacion del sexo del nifno, la socializacion de
las conductas procreadoras y la psiquiatrizacién del placer per-
Verso.

El analisis de los dispositivos de construccion de las sexualidades
llamadas normales y desviadas perteneceria al estudio de esa zona
que Deleuze y Donzelot llaman o social». «El sector social —dice
Deleuze en su prefacio a La Police des Familles— no se confunde
con el sector judicial, incluso si éste le dota de nuevas extensiones.
Donzelot mostrara que lo social tampoco se confunde con el sector
economico, puesto que, precisamente, inventa toda una econormia
social y recorta sobre nuevas bases las distinciones de rico y po-
bre. Tampoco con el sector publico o el sector privado, puesto que
induce al contrario una nueva figura hibrida de lo publico y de lo
privado, y produce €l mismo una reparticion, un entrelazamiento
original de las intervenciones del Estado y sus retiradas, sus car-
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gas y sus descargas.»'® La definicion de este espacio «social» no in-
cumbe ni a la antropologia ni a la sociologia, sino que constituye
una critica interna de la estructura de las ciencias humanas, tal
como las conocemos en el campo universitario y en las institucio-
nes de produccion y de transmision del saber. Esta pone en cues-
tion la posibilidad de continuar trabajando con categorias como
<hombre», <humano», anujer», «sexor, «arazar, que no son sino el
producto performativo del trabajo disciplinario emprendido por las
ciencias humanas desde el siglo xvil.

Foucault habia planeado la publicacion de un volumen de su pro-
yecto de Historia de la sexualidad dedicado al estudio de las figuras
ae la mujer, de la madre y de la histérica. Segun el propio Foucaull,
este volumen se habria destinado a analizar la «sexualizacion del
cuerpo de la mujer, los conceptos de la patologia generados por
esta sexualizacion y a la insercion del cuerpo en una perspectiva
que le dota de significacion para la politica social»'®. Finalmente no
llegara a desarrollar sino una timida genealogia de los dispositivos
de la sexualidad que operan en la produccion de los cuerpos de las
mujeres en sus cursos del College de France de 1974 y 1975, v no
tendra tiempo de esbozar los argumentos que le hubieran permiti-
do trazar un analisis diferencial de los dispositivos que llevan a
cabo las diferentes inscripciones sexuales del cuerpo [emenino. tan
diferentes como la heterosexual o la lesbiana, la casada o la solte-
rona. la frigida o la ninfémana, la casta o la prostituta...

Si algun trabajo ha sido llevado a cabo en esta direccion, este es-
fuerzo ha surgido de los analisis feministas y post-feministas
queer. El llamado Second Wave Feminism americano llego a ela-
borar la nocion de «género» en tanto que construccion social, fa-
bricacion historica y cultural que no estaria determinada por una
verdad o un substrato ni natural ni ontolégico. En esta linea cons-
tructivista quizas el esfuerzo mas interesante de los ullimos anos
ha sido el llevado a cabo por la teoria performativa de Judith Bu-
tler. No entrare aqui en una lectura interpretativa de las teorias

" Jacques Donzelot, La Police des Familles, 1977, Prefacio de Gilles Deleuze, p. 1-11.

' Michel Foucault, «On the Genealogy of Ethics: and Overview of Work in Progresss

(1983), en Michel Foucault: Ethics subjectivity and truth. The essential works of

Foucault 1954-1984, op. cit.. p. 85.
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sobre la identidad sexual que Butler desarrolla tanto en Gender
Trouble como en Bodies that Matter entre 1990 y 1998. Por el con-
trario, me limitaré a interrogar ciertas «iguras», v en concreto la
de la drag queen, que sirven a su analisis (0 mas bien de las que
el analisis se sirve) y que a mi parecer senalan los limites de cier-
tas nociones performativas.

El éxito argumentativo de la teoria del género de Butler ha de-
pendido en gran medida de la eficacia con la que la performance
de la drag queen le ha permitido desenmascarar el caracter imi-
tativo del género. Butler, apoyandose en el estudio antropolégico
llevado a cabo a principios de los anos setenta sobre el travestis-
mo en América realizado por Esther Newton'!”, enuncia una oda a
los efectos parodicos y desnaturalizadores que produce la teatra-
lizacion de la feminidad de la drag queen. Segun Butler, la per-
formance de la drag queen pone de manifiesto los mecanismos
culturales que producen coherencia de la identidad heterosexual
¥ que aseguran la relacion entre sexo anatémico vV género. Asi, es
la performance de la drag queen la que le permite a Butler con-
cluir que la heterosexualidad es una parodia de género sin origi-
nal en la que las posiciones de geénero que creemos naturales
(masculinas o femeninas) son el resultado de imitaciones someti-
das a regulaciones. repeticiones Y sanciones constantes.

Mas aun en una segunda vuelia argumentativa, especialmente in-
tensa a partir de 1993, Butler se esfuerza por redefinir la perfor-
mance teatral en términos de performatividad lingtiistica, Asi con-
cluira que los enunciados de genero, desde los pronunciados en el
nacimiento como «es un nifio» o «es una nina», hasta los insultos
€omo «maricon» o «marimacho» no son enunciados conslatativos,
no describen nada. Son mas bien enunciados performativos (o rea-
lizativos). es decir, invocaciones o citaciones ritualizadas de la ley
heterosexual. Si esta linea de analisis ha sido extremadamente
productiva especialmente para la generacion de estrategias politi-
cas de auto-denominacion, asi como en operaciones de re-signifi-
cacion y re-apropiacion de la injuria queer, es sin embargo proble-

'” En el estudio de Newton los “travestis: son generalmente de origen caribeno y de
clase baja —factores que pasan desapercibidos en el analisis de Butler—. Ver:
Esther Newton, Female Impersonators in America, University of Chicago Press,
1972,

73

r——

e e — e e




matica. en cuanto que completa el proceso. ya iniciado en Gender
Trouble. de reduccion de la identidad a un efecto del discurso. ig-
norando las formas de incorporacion especilica que caracterizan
distintas inscripciones performativas de la identidad.

Durante todo este proceso argumentativo, Butler parece haber
puesto entre parentesis tanto la materialidad de las practicas de
imitacion como los efectos de inscripeion sobre el cuerpo que
acompanan a toda performance'”. Asi por ejemplo. Butler utiliza el
caso de Venus Extravaganza, una de las protagonistas de la peli-
cula documental Paris is burning, en Bodies that Matter sin tener
en cuenta que Venus ha iniciado ya un proceso de transexualidad
prostética, y que vive de un trabajo de prostitucion sexual en el
que utiliza tanto sus senos de silicona como su penis «natural y
por ultimo olvida que Venus no es un(a) ciudadan(a) blanc(a) ame-
rican(a), sino un travesti de color y de origen latino. Finalmente,
mas alla de todo efecto previsible de violencia performativa, Venus
sera asesinada en Nueva York por un cliente. haciendo aun mas
cruda la realidad que el analisis de Butler habia pasadoe por alto.

La nocion butleriana de «performance de generon, asi como la aun
mas sofisticada «dentidad performativar, se deshace premaltura-
mente del cuerpo'”y de la sexualidad haciendo imposible un ana-
lisis critico de los procesos tecnologicos de inscripeion que hacen
que las performances «pasen» como naturales o no. Y es precisa-
mente esta imposibilidad de pasar (pasar per mujer, pasar por
americana, pasar por blanca) la que va a conducir a la muerte a
Venus Extravaganza. Es por ello que las comunidades transgéne-
ro y transexuales americanas van a ser las primeras en criticar la
instrumentalizacion de la performance de la drag queen en la teo-
ria de Butler como ejemplo paradigmatico de la produccién de la
identidad performativa®"’.

1 pe algun modo. si la nocion de «t¢enicas habia p«-rmilu]o a Fouc
a nocion de performatividad recorre en Butler un ca-

ault pasar de los

discursos a las practicas, 1
mino opuesto, llevando desde las performances a los discursos.
arguimentar una relacion estructural entre esta no-

' A pesar de que seria posible
rformance como instru-

cion butleriana de performance v la utilizacion de la pe
mento politico en ¢l feminisimao de los setenta y en el body art.
Para un resumen de estas criticas ver: Jay Prosser, Second Skins: The Body Na

rratives of Transsexuality, New York, Columbia Universily Press, 1998.
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Butler, al haber acentuado la posibilidad de cruzar los limites de
los géneros por medio de performances de género, habria ignora-
do los procesos corporales v especialmente las transformaciones
que suceden en los cuerpos transgénero v transexuales, asi como
las técnicas de estabilizacion del género y del sexo que operan en
los cuerpos heterosexuales?!. Lo que las comunidades transexua-

_les y transgénero han puesto sobre la mesa no son tanto perfor-

mances teatrales o de escenario a traves de los géneros (cross-gen-
der). sino transformaciones fisicas. sexuales, sociales y politicas
de los cuerpos fuera de la escena. dicho de otro modo, tecnolo-

—BAE SreriSas e i :
gias precisas de frans-incorporacion: clitoris que creceran hasta

transformarse en organos sexuales externos, cuerpos que muta-
ran al ritmo de dosis hormonales. Gteros que no procrearan, pros-
tatas que no produciran semen, voces que cambiaran de tono.
barbas, bigotes y pelos que cubriran rostros y pechos inespera-
dos. dildos que tendran orgasmos, vaginas reconstruidas que no
desearan ser penetradas por un pene, protesis testiculares que
herviran a cien grados y que podran incluso fundirse en el mi-
croondas...

Estoy sugiriendo que quizas si las hipotesis del llamado «ons-
thFli\'iSI'i]O de género» han sido aceptadas sin producir/transfor-
maciones politicas signji'icaﬁvas. i)odn’a ser })I‘t‘(‘iSaITiC‘ﬂh“ porque
dicho constriictivismo depende de y mantiene una distincion en-
tre sexo y género que viene a hacer efectiva la oposicion tradicio-
nal entre cultura y naturaleza. y por extension entre tecnologia y
naturaleza. La necesidad de luchar contra formas normativas de
esencialismo de género de toda indole habria hecho al feminismo
y el post-feminismo de los noventa victima de su propia depura-
cion discursiva.

En mi opinion. existe una brecha teorica v politica entre la afir-
macion de Simone de Beauvoir o se nace mujer, se deviene» y
la declinacion de esa maxima por Monique Wittig, en el ;11'11'(‘111;)
que llevara por nombre, precisamente. «No se nace mujers.
Cuando Wittig afirma en 1981 que «das lesbianas no son n*;uje-

21 1, i Bk TSI i
La oposicion de Prosser entre transiciones «discursivass y «corporales: pone de

manifiesto la insuficiencia de los analisis de la performance de género para dar
cuenta de las incorperaciones concretas de la sexualidad v el género
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res», se trata no solamente de senalar el caracter construido del
género, sino mas aun de reclamar la posibilidad de intervenir en
esta construccion hasta el punto de abrir lineas de deriva con
respecto a un devenir que se impone, si no como natural, al me-
nos como socialmente normativo o incluso como simbaolicamen-

te preferente®.

Mi esluerzo consiste en un intento de escapar al falso debate
esencialismo-constructivismo (dicho de otro modo, a la oposicién
tradicional naturaleza-cultura. hoy rebautizada naturaleza-tecno-
logia). en confrontar los instrumentos analiticos tanto de la teoria
queer como de las filosofias post-estructurales (e incluyo aqui tan-
to la deconstruccion como la genealogia foucaultiana o el esqui-
zoanalisis de Deleuze y Guattari) a ciertos organos y objetos im-
propios a los que ni el feminismo ni la teoria queer han querido
o han podido dar respuesta. Lo he intentado en el precedente
capitulo analizando el dildo y lo haré en el proximo al estudiar al-
gunos érganos sexuales quirurgicamente reconstruidos u hormo-
nalmente transformados. En este capitulo atacaré especialmente
a las tecnologias implicadas en la represion y la produccion del or-
gasmo, las que anteceden y prefiguran los «sex toys» (juguetes se-
xuales) contemporaneos, que hasta ahora habian sido considera-
dos como instrumentos fetichistas.

Esta confrontacion forzada avanza en direccion de un «meta-cons-
tructivismo» no solo del género sine y sobre todo del sexo, es de-
cir, en direccion de una reflexion sobre los limites del constructi-
vismo: y prefigura una cierta forma de materialismo o empirismo
radical queer. Es también una respuesta a la necesidad, tras un
momento de concentracion en torno a la identidad y sus politicas,
de volver sobre las practicas, sobre lo que Foucault hubiera lla-
mado el «conjunto de los modos de hacer sexo», modos por los que
el cuerpo es construido y se construye como «dentidad»*’.

“2 Me refiero aqui a la ambigiiedad con la que ciertas teorias psicoanaliticas. como
la de Julia Kristeva, adoptan esquemas constructivistas del género al mismo
tiempo que privilegian modelos tradicionales de feminidad (maternales y pre-lin

ghisticos).

“3 Esta atencién a las praclicas, a lo que «se haces, era ya una constante de la ar-

queologia foucaultiana.
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En un intento precisamente de interrogar los limites de la teoria
queer, voy a partir de una reflexion en torno a estos organos y ob-
jetos impropios relacionados con la represion o la produccion del
placer sexual. Estas «maquinas sexuales» que identificaré como
estructuralmente vecinas del dildo, existen en una zona interme-
dia entre los organos y los objetos. Se asientan, inestablemente,
sobre la articulacion misma naturaleza-tecnologia.

Este conjunto de maquinas sexuales nos permitiran comenzar
una reflexion sobre los efectos de transformacion de la carne im-
plicados en toda invocacién performativa de la identidad sexual,
v finalmente nos conducira al intento de re-formular la identidad
de género en términos de incorporacion prostética. Entremos en
este debale recordando la enigmatica frase de Georges Canguil-
hem en La Conaissance de la Vie, das maquinas pueden ser con-
sideradas como organos de la especie humanar. Este capitulo nos
conducira a interrogarnos sobre queé clase de 6rganos-maquina
son los organos sexuales de esta especie que hoy denominamos
post-humana. »-

En el estudio de la relacion entre los cuerpos y los objetos sexua-
les, Gayle Rubin. mas que Foucault aparece como una figura ini-
ciatica. Las memorias de Rubin sobre los origenes de Samois, la
primera organizacion S&M lesbiana fundada en 1978 en San
Francisco, recogen su fascinacion por algunas de las «fabricacio-
nes extraordinarias de placer» y algunos de los «intrumentoss que
participaban en los «usos desexualizados y desvirilizados de los
cuerpos» a los que Foucault se habia referido con admiracién en
diversas ocasiones. «No veo c6mo se puede hablar de fetichismo y
de sadomasoquismo —explica Rubin— sin pensar en la produc-
cién del caucho, en las técnicas usadas para guiar y montar a ca-
ballo, en el betun brillante de las botas militares, :s,in reflexionar
sobre la historia de las medias de seda, sobre el caracter frio \
autoritario de los vestidos medievales, sobre el atractivo de la-s
motos y la libertad fugaz de abandonar la ciudad por carreteras
enormes. Como pensar sobre el fetichismo sin pensar en el im-
pacto de la ciudad, en la creacion de ciertos parques y calles, en
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los “barrios chinos” y sus entretenimientos “haratos”. o la seduc-
cion de las vitrinas de los grandes almacenes que apilan bienes
deseables y llenos de glamour. Para mi, el fetichismo suscita toda
una serie de cuestiones relacionadas con cambios en los modos
de produccion de objetos, con la historia v la especificidad social
del control, de la destreza v de las “buenas maneras’, o con la ex-
periencia ambigua de las invasiones del cuerpo y de la graduacion
minuciosa de la jerarquia. Si toda esta informacion social com-
pleja se reduce a la castracion o al complejo de Edipo o a saber o
no lo que se supone gue uno debe saber, entonces se pierde algo

importante»*".

Gayle Rubin. que a dilerencia de Foucaultl no tiene miedo de adop-
{ar como referencia los modos de produccion del capital y la cultu-
ra popular, en lugar de volver a los griegos. apunta la posibilidad
de considerar la sexualidad como parte de una historia mas am-
plia de las tecnologias, que incluiria desde la historia de la pro-
duccion de los objetos de consumo (motos, coches. etc.), la histo-
ria de la transformacion de las materias primas (seda, plastico,
cuero, ete.). a la historia del urbanismo (calles. parques. distritos.
carreteras abiertas. etc.). Se trataria, por tanto. de repensar tanto
el S&M como el fetichismo no tanto como perversiones marginales
en relacion con la sexualidad «normal» dominante, sino mas bien
como elementos esenciales de la produccion moderna del cuerpo y
de la relacion de este con los objetos manufacturados. De este
modo la historia de la sexualidad se desplaza desde el ambito de la
historia natural de la reproduccion para formar parte de la histo-
ria (artificial) de la produccion. Siguiendo esta intuicion de Gayle
Rubin voy a intentar reconstituir el lugar que ocupa el dildo en un
entramado complejo de tecnologias de produccion. de signos, de
poder v finalmente de tecnologias del yo.

Es en esle marco de analisis en el que me gustaria esbozar el de-
sarrollo de un conjunto de tecnologias relacionadas con la pro-
duccion de lo que hoy podriamos denominar el «placer sexualr y
mas especificamente en 1orno 4 lo que la sexologia moderna ha

21 Gayle Rubin, entrevista con Judith Butler, «Sexual Traffics, en Feminism Meels
ueer Theoryy, Elisabeth Weed and Naomi Shor. ed.. Indiana. Indiana University

Press. 1997, p. 85.
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dado en llamar «orgasmo», unidad ultima e irreductible del placer
individual. Este breve analisis mostrara. primero, que la inter-
vencion (produccion) tecnologica en (de) la sexualidad ha sido una
practica constante (si bien bajo modelos diferentes y discontinuos)
de la modernidad. Por tanto. si cabe hablar de uvn cambio con-
tempqrﬁnvo en la re/produccion sexual este se hallaria en la
transformaciones estratégicas de ciertas formas de incorporacion
tecnologica del sexo v no tanto en un paso (inquietante o alar-
Il?arllc. como suele calificarse en las narraciones apocalipticas de
ciertos naturalismos) de una forma natural de sexualidad a I;lll‘d
sexualidad tecnologica. En segundo lugar, ninguna de estas tec-
nologias debe ser considerada como un sistema total que vvndri-a
a Px-::dxwir absoluta y necesariamente ciertos «sujetos de placers

Mas bien al contrario, estas tecnologias se mosirar;\n COIo (s
tructuras fallidas (desbordando. por tanto. la nocion misma de
estructura) en las que ningun instrumento de dominacion esta a
sa]vc? de ser per-vertido y re-apropiado en el interior de lo que lla-
mar:-. siguiendo las intuiciones de Foucault, distintas «praxis de
resistencian.

El analisis de ciertos instrumentos y objetos producidos durante
el siglo xix y principios del xx, como guarutes para impedir el con-
tacto de la mano y el clitoris, o los llamados «vibradores muscu-
lares». mostrara que el «placer sexual femenino» es el resultado
del trabajo de dos dispositivos opuestos que operan de forma pa-
ralela desde finales del siglo xvin v hasta mediados del siglo xx: p;)r
una parte. las técnicas relacionadas con la represion de la mas-
turbacion y las técnicas de curacion de la histeria. Voy a limita‘rf
me aqui a delinear esquematicamente una posible ge;wulogia de
la produccion del orgasmo femenino, sabiendo que seria posﬁble
llevar a cabo un analisis similar sobre la ereccion y la eyaculacion
masculinas como resultado del encuentro p'd]"(l([(')ji‘(‘(l entre las téc-
nicas de represion de la masturbacion y los tr:iteunic‘ntns desti-
nados a la cura de la impotencia. la debilidad sexual y la homo-
sexualidad. :




e

Atame: tecnologias de la mano masturbadora

La representacion del cuadro Los cinco sentidos de Theodore Rom-
bout muestra cinco figuras, todas ellas masculinas. Tres de las fi-
guras, que representan el Olfato, el Gusto y el Oido. son tres va-
rones jovenes y sanos. Los tres parecen absortos en cada una de
sus experiencias sensoriales. No existe conexion visual entre el
Olfato. el Oido y el Gusto. Por el contrario, una fuerte conexion se
establece entre la Vista, representada por un viejo sabio que su-
jeta un par de anteojos, y el Tacto, un viejo que acaricia la cara
de una estatua de piedra. Mientras que el Tacto reconoce la su-
perficie de la cara con sus manos, la vista le mira con un gesto
distante v elevado que parece abarcar tanto el Tacto como la cara
que es tocada. El Tacto y la Vista estan marcados por una asi-
metria epistemologica radical: el Tacto es ciego. mientras que la
Vista toca con la mirada sin ser contaminada ni por lo particular,
ni por la materia. es decir. la Vista supone un modo superior de
la experiencia que no necesita ni de la mano ni de la piel*”. En la
transicion del tacto a la vista que marcara la emergencia de la
modernidad filosofica, el tacto en tanto que sentido minusvalido
sera literalmente contenido y efectivamente «impedido» por medio
de una serie de instrumentos técnicos que mediaran la relacion
entre la mano y los érganos genitales, y que vendran a regular las
posibilidades inquietantes abiertas por la mano que se toca a si
misma y que convierte al individuo en su propio objeto de cono-
cimiento, de deseo y placer. Detras del problema de la ceguera.
gue estructura los debates sobre el conocimiento y la sensibilidad
en Locke, Berkeley, Condillac, Buffon, Diderot y Voltaire. se es-
conde la mano moderna del masturbador.

Como Vern L. Bullogh muestra en el primer estudio detallado de

la historia de la tecnologias sexuales®®, entre los siglos xvin y xix

existe una enorme produccién de aparatos e instrumentos dedi-

> La oposicién entre el tacto y la vision ha estructurado las nociones modernas de
ciencia y conocimiento. El tacto, como el amor, es asociado con la ceguera y por
tanto con la falta de autonomia, con la enlermedad. Ver: Modernity and the Hege-
mony of Vision. D. M. Levin, ed., Berkeley, Berkeley Universily Press, 1993 y en
Visible Touch. Terry Smith, ed.. Sidney, Power Publications, 1997,

26 Ver: Vern Bullough, Sexual Variance in Society and History, New York, Wiley,
1976.
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cados a la prevencion de lo que se dio en llamar «enfermedades
producidas por la masturbacion». Aunque la masturbacion era co-
nocida como un «vicio solitario» desde la Antigiiedad y aunque ya
en el tratado clasico de medicina de Sinibaldi, Geneanthropeia
—Irecuentemente considerado como el primer tratado de sexolo-
gla—, aparece como la causa posible de diferentes afecciones, ta-
les como «el estrenimiento. la joroba. el mal aliento o la conges-
tion nasal»*’, no sera hasta el siglo xvii que la masturbacion sera
construida médica e institucionalmente como una «enfermedad».
Una de las primeras fuentes de la creencia en la insalubridad de
la masturbacion sera el tratado inglés anonimo Onania, the He-
nious Sin of Self-Pollution. publicado en Holanda en torno a 1710,
y que presenta la «decadencia moral y fisica» a la que lleva lo que
el relato denomina el «abuso de si» (self-~abuse).

Unos anos mas tarde, en 1760, el médico suizo Samuel Auguste
Tissot publica L'Onanisme. Dissertation sur le maladies produites
par la masturbation®. Segun la teoria de los humores de Tissot,
la masturbacion es ante todo una forma de gachis, es decir, un
derroche innecesario de la energia corporal que conduce inexora-
blemente a la enfermedad e incluso a la muerte. Este gachis esta
presente no solo en la masturbacion, sino también en «todo coito
cuyo objetivo no es la procreacion» y, por tanto, toda relacion ho-
mosexual. Es importante senalar que, para Tissol, la masturba-
cion no es una enfermedad en si misma, sino un factor causal
presente en un conjunto diverso de enfermedades, entre otras la
epilepsia, la estupidez y la locura®”.

A pesar de las diferencias entre ambos tratados clasicos, existe un
denominador comuin a Onania y a L'Onanisme: que llevan a cabo,
respectivamente, la descripcion de un proceso de degeneracion
27 Reay Tannahill, Sex in History, New York, Scarborough House/Publishers, 1992,
p. 344,

Tissot Samuel Auguste, L'Onanisme. Dissertation sur les Maladies Produites par
la Masturbation, Lausanne, Grassel. 3." ed., 1764 (traduccion al castellano, El
onanisme. Tratado de las enfermedades producidas por la masturbacion y su tra-
tamidertto, Barcelona, Estibil, 1845).

28

29 Asi. por ejemplo. una de las pruebas, segiin Tissol. de que existe una relacion
causal entre masturbacion y locura es la cantidad de «jovenes masturbadoress

que pueblan los asilos psiquiatricos en Francia v Suiza,
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moral y su identificacion patolégica. Ambos senalan la aparicion
simultanea del sexo individual y de un conjunto de Lécnicas del
vo mediante las que conocer, controlar y producir al individuo
como sujeto de una identidad sexual. Ambos suponen un mode-
lo del cuerpo individual como sistema auto-regulado, un circuito
cerrado y finito de energia cuyo gasto puede ser puesto en peligro
por la pérdida excesiva de ciertos fluidos corporales, como el agua,
la sangre y el semen™. La retérica del abuso de si define un ries-
go de contaminacion y de enfermedad interno al propio circuito
corporal del individuo. El peligro precede la comunidad y la rela-
ci6n sexual. La contaminacion sucede en un nuevo espacio en el
que la sexualidad se define: el individuo y su propio cuerpo. La
falta de auto-control (self-control) v el exceso de auto-afeccion (self
affection), al amenazar el equilibrio de los fluidos energéticos del
cuerpo individual, se transforman en abuso de si y en auto-con-
taminacion. Antes de que se haya producido algun tipo de rela-
cién sexual, el individuo se halla ya amenazado por una forma de
contaminacion de la que su propio cuerpo seria la tunica fuente.

Tissot, en un gesto sintomatico de la aparicion de una nueva for-
ma de poder que Foucault identificara como «biopolitica», antici-
pa la produccion del cuerpo vivo como «bien» y «amercancia» y la
regulacion de la sexualidad como la forma fundamental de la pro-
duccién heterosexual de la vida. En este modelo fisico de circui-
tos, fluidos y vasos comunicantes. la energia sexual no es sino
una modalidad de la energia del cuerpo susceptible de ser trans-
formada en fuerza fisica en el caso del trabajo o en fuerza de pro-
creacion en el caso de la actividad (hetero-)sexual®'. Aqui, el pla-
cer es considerado como un simple sub-producto, una suerte de
residuo, que resulta del consumo de esta energia sexual. La con-
secuencia de esta economia restrictiva de fluidos corporales y pla-
ceres sexuales —modelo que pasara a la teoria freudiana de los
vasos comunicantes— es que, indirectamente, cualquier actividad
productiva depende de un surplus de fluidos y de energias sexua-

%9 Las secreciones vaginales en este circuito energético ocupan precisamente una
posicion intermedia entre el agua, la sangre y el semen, sin alcanzar nunca el «po-
der activor que el semen posee, segun Tissot. Ver: S. Auguste Tissot, op. cil., p. 75,

#1 pPensemos en las repercusiones que esta definicién del sexo como trabajo tendria
para la re-definicion de la prostitucion.
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les que puede ser di-vertido o per-vertido, en un sentido literal.
que puede ser movilizado en una direccién diversa. Del mismo
modo, como si se tratara de un efecto secundario de la misma
ecuacion fisica, cualquier energia mecanica puede transformarse
en energia sexual. El trabajo y la sexualidad pertenecen asi a un
mismo circuito ergonémico en el que toda forma de capital puede
convertirse en sexo y en el que todo trabajo sexual se vuelve ca-
pital (reproductivo). La circularidad de esta tecnologia de la vida
que, con Foucault, no dudaremos en denominar «sexualidad» se
cierra con la garantia de la eficacidad del coito heterosexual. del
proceso de generacion durante el embarazo y finalmente del par-
to como actividad que consiste en librar al mundo el resultado de
dicho trabajo de reproduccion. Esta es la tecnologia de produccion
de los cuerpos heterosexuales que la mano masturbadora ha
puesto en peligro y que habra de ser disciplinada por un conjun-
to igualmente importante de tecnologias de represion.

Es preciso senalar que estas tecnologias del sexo y del género no
existen aisladamente o de manera especifica, sin formar parte de
una biopolitica mas amplia, que reune tecnologias coloniales de
produccién del cuerpo-europeo-heterosexual-blanco. De este
modo, el nuevo cuerpo masturbador. amenazado por una conta-
minacion interna a sus propios limites, opera también como una
metafora fisiologica de los nuevos estatales modernos en pleno pe-
riodo de expansion colonial. La piel, sometida, del mismo modo
que la frontera, a un proceso inmunolégico de auto-proteccién y
auto-demarcacion, se convierte en la superficie de registro de las
nuevas estrategias de formacion de los estados soberanos euro-
peos. La misma economia de regulaciéon energética protege al
cuerpo y al estado-nacion de «deplorables maniobras solitarias»
que podrian convertirse en un peligro para su seguridad y su re-
produccion. Asi. por ejemplo, en Francia, durante el siglo xix los
movimientos anti-onanistas e higienistas interpretaran la mas-
turbacion no solo como un problema de «morbosidad individual,
sino también como una forma de patologia social, representando
al masturbador como un «agente contaminador» en el conjunto
del cuerpo social que amenaza la supervivencia de la raza blanca
autoctona. Como ha senalado Vernon A. Rosario, un desliza-
miento se ha producido entre Tissot y la Restauracion (1814-30):
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la imagen del masturbador ha pasado de la figura de la joven que
debe ser protegida de sus vicios tactiles a la imagen del mastur-
bador adulto recalcitrante y perverso (quizas homosexual) cuyo
desinterés por la reproduccion de la especie podria poner en pe-
ligro el futuro de la nacion™.

Las teorias de la masturbacion de Tissot alcanzaran America en
el siglo x1x por medio de las obras de Benjamin Rush® y Edward
Bliss Foote®. que divulgaran la teoria segun la cual la masturba-
cion impide el intercambio del «magnetismo animal» entre los se-
xos. Sylverster Graham y John Harvey Kellogg, lideres de las fir-
mas industriales emergentes de Harinas Graham's y Cornflakes
Kellogg's. van a contribuir a la aplicacion de dichas teorias de la
masturbacion y a la fabricacion de diversos aparatos anti-ona-
nistas. Durante este periodo de industrializacion, asistiremos a
una produccion de diversos instrumentos tecnologicos dedicados
a la regulacion de las practicas domésticas, una produccion de la
vida ordinaria que va desde los regimenes del desayuno a los re-
gimenes del tacto sexual, de los Cornflakes Kellogg's a los cintu-
rones anti-masturbatorios.

LOCK KEY

CLAMPING SHEATH

Fic. | —These illustrations have been drawn from those 3¢companying patent specifications in the 4nnual Reparts of the LS. Patent
Office; Willard F. Main, no. 798,611 (1905) and R. A Sonn, no. 826,377 (1903)

¥ ver: Vernon A. Rosario, The Erotic Imagination: French Histories of Perversity,
New York, Oxford University Press, 1997.

 Renjamin Rush, Inquiries and Observations upon the Discases of the Mind. Phi-
ladelphia. 1812.

* Edward B. Foote, Plain Home Talk about the Human System. New York, Wells and
Co:; 1871
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Domina, durante los siglos xvil y xix, una patologizacion del tac-
to y un privilegio de la vista como sentido apropiado al conoci-
miento y la accion racional. El tacto y la piel son los dos comunes
denominadores a las dos formas de «ontaminacion» venéreas de
la época. La piel se convierte en la superficie de inscripcion en la
que se escriben los signos de la desviacion sexual. Las pustulas
cutaneas son consideradas como los signos visuales comunes al
vicio masturbador y a la promiscuidad sexual del sifilitico. El
diagnostico de ambas enfermedades implica reconocer antes de
tocar y por tanto requiere una forma de conocimiento sin tacto.
La piel parece traicionar la confidencialidad y la privacidad del
nuevo cuerpo individual al actuar como un tejido que permite la
visualizacion y la exhibicion publicas, o bien como un texto que
permite la lectura de los actos sexuales del individuo, de la mas-
turbacion a la histeria. de la homosexualidad a la sifilis*. Los sig-
nos faciales del «vicio solitario» o de la «corona veneris» operan la
traduccion del tacto en vision, un proceso en el que la piel actua
como «interface»”®. De este modo, la piel burguesa europea, ame-
nazada al mismo tiempo por el contagio sexual y por la contami-
nacion colonial®’, actiia como el soporte fisiolégico de una cierta
porno-cartografia que permite al ojo leer, es decir, conocer a tra-
vés de una mirada descodificadora la historia sexual sin necesi-
dad de tocar.

Un analisis fenomenolagico de los objetos disenados para evitar el
con-tacto pone de manifiesto la aparicion de un nuevo érgano se-
xual, la mano, que amenaza la autonomia sexual de los érganos
genitales. Bullough ha identificado mas de 20 instrumentos dis-
tintos cuyo diseno tendria por objeto prevenir la masturbacion y
que fueron registrados como «inturones de castidad» o como «ins-
trumentos quirargicos» en la American Patent Office Records entre

a5

Ver: Vern L. Bullough y Martha Voght, «Homosexuality and Its Confusion with
the “secret sin” in Pre-Freudian America», en Journal of the History of Medicine
and Allied Sciences, 28 (1973), pp. 143-155.

Segun Sander Gilman, historiador de la medicina, debe ser la piel la que porte
cl estigma de la enfermedad. puesto que el tacto es el umbral mismo de la con-
taminacion. Ver: Sander L. Gilman, op. cit., p. 209.

¥ Sobre las nociones de contagio y contaminacion en relacion con la politica colo
nial ver: Michael Hart & Toni Negri. Empire, Paris, Editions Exils, 2001, pp. 176
178.
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1856 y 1917°". Entre estos aparalos encontramos guantes nm'l-ur—
nos péira evitar el tacto genital, hierros de cama para evitar' ld fric-
cion de las sabanas contra el cuerpo, grilletes de contencion qu
impiden la friccion de las dos piernas de la jOY(’n maslubatrliz. asi
como toda una variedad de cinturones disenados para ewtz;lr el
tacto en la joven y la ereccion en el joven maslurbador. Por e‘]m‘n—
plo, se recomienda, para los muchachos, la circuncision, la perfo-
racion de la piel del prepucio con un anillo y en casos ekTrerIl9s la
castracién parcial. En el tratamiento de la joven masturbatriz se
aconseja quemar la parte interna de las nalgas cercana al sexo, e
incluso. en casos severos. la cliterodectomia.

Los «cinturones femeninos» presentaban un malla de alambre per-
forada para impedir el tacto sin cerrar el paso de la orina. Para los
varones existian aparatos similares, pero el mas popular ck‘* todos
era una funda dentada ajustable al pene. En caso de ereccion, «os
dientes metalicos perforan la piel del pene transformando la erec-
cion en una experiencia dolorosa»™. Todos estos instrumentos se
ataban por la espalda, y la mayoria estaban dotados de un (‘;mda:
do al que solo los padres tenian acceso. Muchos de estosin[?ura.t(.)b
seran mecanizados y electrificados a partir de la comercializacion
de las baterias. Por ejemplo. la funda dentada para el pene se con-
vertira en una funda eléctrica que transmite descargas de bajo vol-
taje en caso de ereccion. Se hara popular lamb—len el uso de Hl.d_l‘-
mas eléctricas que avisan en caso de ereccion y de '=pU]L.1('101’1
nocturna». A partir de 1925, la produccion y la venta de dichos
aparatos decae en numero, como resultado de una pueslz‘l_en tela
de juicio de la consecuencias patologicas de la masturbacion.

Sin embargo, las técnicas represivas relacionadas con la conten-
cion del tacto no deben ser reducidas a dispositivos de poder que
producen posiciones de sujeto, en un sentido estrictamente —fou-
caultiano. Michel de Certeau ha subrayado que toda tecnologia f‘:S
un sistema de objetos, ulilizadores y usos abierto a la I‘(‘SiSlCI'-lCla
y al détourmement (diversion. perversion. apropiacion. queeriza-
;‘ién]. David Halperin, siguiendo las intuiciones de Foucault. ha

{ i les adies pr ites par la
¥ Vern L. Bullough, «Technology for the prevention of les maladies produites par

masturbation», Technology and Culture, vol. 28, n. 4 (octubre, 1987), p. 830-832.
* Vern L. Bullough, op. cit., p. 832.
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denominado «queer praxis» a esta forma de transformacion de
ciertas técnicas de dominacion en técnicas de yo. que hoy no du-
dariamos en denominar técnicas de construccion de identidad*’,

Toda técnica que forma parte de una practica represiva es sus-
ceptible de ser cortada e injertada en otro conjunto de practicas,
Fe-apropiada por diferentes cuerpos e invertida en diferentes usos,
dando lugar a otros placeres ¥ otras posiciones de identidad. De
hecho. para mediados del siglo XX, la mayoria de estas técnicas
van a convertirse en ritos iniciaticos y en practicas que constitui-
ran sexualidades alternativas en las subculturas gay, lesbiana y
S&M. Por ejemplo, la perforacion del prepucio con un anillo rea-
parecera en la cultura gay y S&M bajo el nombre de «Prince
Albert»*'. Tan solo dos diferencias: primero, por primera vez el
cuerpo, que hasta ahora era simple objeto de la practica, deviene
sujeto, es €l mismo el que decide que piercing, donde, etc. Y en
segundo lugar, mientras que en la literatura del xix el anillo apa-
rece como un impedimento de la ereccién, en la cultura del pier-
cing es conocido por sus efectos de prolongacion de la ereccion v
del orgasmo™. Se ha efectuado, por tanto, un giro completo de los
usos y de las posiciones de poder que estos implican. en torno a
lo que aparece como una misma técnica.

Por ejemplo, una revista S&M americana contemporanea dedica
un numero completo a las técnicas de «genitotorturar, entre las que
describe la electrotortura, la invasién de la uretra, el piercing geni-
tal, el alargamiento del pene, el inflado del escroto y la modificacion
quirurgica de los genitales. Entre las técnicas de electrotortura, por
ejemplo, encontramos las llamadas «iolet wands», «bastones viole-
tar, que «aplican electricidad estatica sobre zona de los genitales,
pero especialmente sobre el glande», asi como diversos pulsores
eléctricos comercializados bajo los nombres de Relaxacions, Walk-
masters, Titilators, Cattle Prods y Stun Guns*®, Estos aparatos se-
xuales pertenecen al conjunto de técnicas de la represion, tales

40 David Halperin. Saint Foucault, Towards a Gay Hagiography, New York, Oxford
University Press, 1995, p. 86.

1 The SandMUtopiaNGuardian, nim, 34. New York, 1999,
2 ver: Stephanie Heuze, Changer le corps, Paris, La Musardine, 2000.
¥ Ibid., p. 8.
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como las alarmas eléctricas que alertan al durmiente de una posi-
ble ereccion o los electrodos empleados contra los jovenes mastu-
badores v homosexuales durante el siglo xix, y como veremos mas
adelante, estan también en proximidad tecnologica con los apara-
tos utilizados en la produccion del orgasmo histérico por estimula-
cion eléctrica v «titilacion» mecanica del clitoris™.

Del mismo modo, las barras de sujecion de las piernas y los barro-
tes de la cama se han integrado en practicas S&M contemporaneas
tanto gay y lesbianas como heterosexuales. Los cinturones anti-
masturbatorios disenados para evitar el acceso de la mano a los
genitales sorprenden por su semejanza con los cinturones-dildo
contemporaneos. El cinturon antimasturbatorio. situado en la ge-
nealogia tecnoldgica de los cinturones de castidad. habia experi-
mentado una transformacion doble. En primer lugar, habia pasa-
do de ser un instrumento para evitar una relacién hetero-sexual a
controlar el contacto de la mano con el sexo del propio individuo.
A partir del siglo xvii, pasara de ser una armadura o un blindaje
que pone los genitales al abrigo de la mano en el caso del cinturon
femenino, o que castiga la ereccion en el caso del cinturon mascu-
lino, a ser un dispositivo que soporta un dildo. es decir, a ser puer-
to de sujecion de una prolongacion sintética del sexo.

Todas estas técnicas (genitotortura. aparatos de restriccion. cintu-
rones-dildo) han sido extraidas de tecnologias especificas del géne-
ro (de produccion de la feminidad o la masculinidad heterosexual)

# Existe una lercera linea teenologica veterinaria. que no analizare aqui. pero que
resulta importante para el estudio de la produccion diferencial de la corporali-
dad animal y humana. Queda aan por investigar toda una serie de tecnologias
comunes a la produccion de la feminidad histérica y lésbica, del cuerpo del va-
ron aleminado, de la corporalidad negra y de la animalidad. Ciertos instrumen-
tos de uso exclusivamente veterinario son utilizados igualmente en practicas se-
xuales alternativas. Asi por ejemplo. el «Cattle Prod» es una técnica hibrida que
proviene de la mutilacion y la castracion de grandes animales domésticos, cuya
electrificacion data también del siglo x1x. y que encontramos hoy en la guia de
practicas sexuales alternativas de SandMUtopianGuardian. La pagina de pre-
sentacion de estas técnicas esta acompanada de instrucciones detalladas de es-
terilizacion de los instrumentos y de introduccion al uso de medidas profilacti-
cas como la utilizacion de guantes v mascaras, de agujas hipodérmicas, de la
esterilizacion de los catéteres, ete. Cada ejercicio de détowrnement de una téeni-
ca implica por tanto la re-apropiacion de un cierto discurso cientifico en una
subcultura popular, y por tanto la interrupcion y el desvio de los circuitos de
produccion y distribucion del placer-saber.
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v de la especie (de produccion de la normalidad humana o de la
animalidad doméstica). asi como de sus practicas y discursos meé-
dicos. reproductivos y morales, v han sido re-contextualizadas en
el interior de sistemas queer de relacion cuerpo-objeto.

La protesis histérica o la maqguina orgasmica

Si por un lado la masturbacion era condenada por la Iglesia desde
el Renacimiento y finalmente patologizada por la medicina a partir
del siglo xvii y técnicamente reprimida mediante aparatos mecani-
cos y después eléctricos durante el xix v el xx, paralelamente, la his-
teria sera construida como una «enfermedad femenina» y un con-
junto igualmente numeroso de aparatos se pondran en marcha
para permitir la produccion técnica de la llamada «crisis histérican.
No puedo detenerme aqui en detallar un analisis histérico de la his-
teria y de los diferentes modelos médicos. de la melancolia a la neu-
rastenia o de la frigidez a la ninfomania, a través de los que sera re-
conceplualizada. En todo caso, no existe un cambio excesivo en el
tratamiento de la histeria de tiempos de Ambroise Paré, que en su
Opera ostetrico-ginecologica (1550) propone ya el uso de un instru-
mento similar a un dildo que debe ser introducido en la vagina jun-
to con una aplicacion de oleurn nardum, hasta quizas el Traité cli-
nique et therapeutique de U'hystérie publicado en 1859, en el que su
autor, Pierre Briquel, reclama haber encontrado el tratamiento ade-
cuado de la histeria gracias a lo que denominara «itilacion del cli-
toris»*’. Las primeras terapias de titilacion son manuales, y son
consideradas por los médicos como largas y tediosas y no siempre
recompensadas por una «crisis histéricar'’.

45 ise Paré rec i A, asimi i i i i0
Ambroise Paré recomienda, asimismo, como terapia el matrimonio para las jo-
venes damas, el galope a caballo para las mujeres maduras v las viudas v sola-
mente el tratamiento a base de oleum nardum en casos extremos.

* Pierre Briquet, Traité clinique el thérapeutique de U'hysiérie, Paris, J.B, Bailliere,

1859, citado por Rachel Maines, op. cit.. p. 37.

Sobre la tecnificacian de la histeria, ver los estudios de Thomas Laqueur, Making
Sex: Bocy and Gender form the Greeks to Freud, Cambridge, Harvard University
Press, 1990 y de Rachel Maines, Technologies of Orqgasm. Hysteria, the Vibrator
and Women's Sexual Satisfaction. Baltimore, The Johns Hopkins University
Press, 1999.
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El vibrador aparece como instrumento terapeutico de la histeria
poco después, hacia 1880, precisamente como una mecanizacion
de este trabajo manual. Por ejemplo, el vibrador Weiss era un apa-
rato electromecanico que procuraba masajes ritmicos tanto del
clitoris v la zona pélvica como de otros musculos que eran objeto
del tratamiento por vibracion. John Harvey Kellogg que, como ya
hemos visto, se habria volcado sobre la produccion industrial de
aparatos antimasturbacion, va a contribuir tambié¢n a la produc-
cion v comercializacion de los primeros vibradores eléctricos en
Estados Unidos™™.

John Butler, y no su homologa Judith, parece ser el ereador del
primer electro-vibrador manual de uso doméstico comercializado
en Estados Unidos a finales del siglo xix. Los primeros vibradores,
como ¢l famoso Chattannoga son excesivamente caros, pesados y
de uso estrictamente profesional y por ello estan restringidos a
un contexto hospitalario. Por su caracter domeéstico, los vibrado-
res contemporaneos, aunque absolutamente diferentes en la for-
ma, se sitian en continuidad técnica y social con la maquina de
Butler y no con el Chattanoga.

El diagnostico de la histeria y la obtencion del orgasmo como re-
sultado de una «crisis histérica» eran asociados a una cierta indi-
ferencia o reaccion frigida frente al coito heterosexual que podia
estar relacionado con diversas formas de desviacion sexual y so-
bre todo con una tendencia al desbianismo». Por ejemplo. en 1650
Nicolaus Fontanus habia senalado ya que algunas mujeres que
padecian de histeria podrian sufrir igualmente de «eyaculacion»,
sintoma que, segun Fontanus. ponia en peligro no solo la salud
de la histérica sino también su valor moral como mujer, puesto
que «aproxima el cuerpo femenino a ciertas funciones del érgano
viril». Del mismo modo que un posible lesbianismo como causa
subyace a cada forma de histeria, cada tratamiento de la histeria
parece incluir el riesgo de proporcionar a la histérica una forma
de placer que podria conducirla al lesbianismo. Por ejemplo, Ro-
bert Taylor escribe en 1905 que la histeria no debe nunca tratar-
se con un dildo o algun otro «substituto del pene», puesto que su

' Entre estos aparatos cabe senalar la barra y la silla vibradoras. el trunkc-skaking.
¢l vibrador electromecanico centrifugo.
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utilizacién podria causar «vaginismo» y leshianismo. Durante la
segunda parte del siglo xix, parece ser una idea generalizada que
el trabajo excesivo en la maquina de coser (recordemos, a veces
recomendada como posible cura de la histeria) podria convertir a
«mujeres honestas que sufren de histeria en lesbianas»*®.

Resulta urgente restringir los usos y las apropiaciones de las nue-
vas maquinas, especialmente en el momento en que los vibradores
pasan del espacio medico a ocupar el espacio doméstico tradicio-
nalmente reservado a las mujeres. Las maquinas pequenas
y manejables (de la maquina de coser al teléfono), disenadas y
producidas por los hombres para regular el espacio doméstico
y controlar las actividades de género que tienen lugar en él (coser,
cocinar, limpiar, ete.) constituyen un conjunto ambiguo de compa-
neros para las mujeres. Son una suerte de tecnologias de doble
filo: por una parte, tecnologias de dominacion y de reinscripcion de
la funcion supuestamente natural de la mujer en la sociedad y por
otra, tecnologias de resistencia en el interior del espacio privado®.

De este modo los dos espacios terapéuticos de la histeria son cu-
riosamente' [a cama matrimonial y [a mesa clinica. Dicho de otro
modo. la sexualidad y el placer demeninos» se construyen en el
espacio de tension y de encuentro de al menos dos instituciones:
la institucion matrimonial heterosexual, en la que las mujeres es-
tan sujetas a sus maridos, y las instituciones médicas, en las que
las mujeres estan sujetas a la jerarquia clinica como pacientes.
Durante el siglo xix. la institucion matrimonial parece fortalecer-
se como un espacio de reproduccion, de economia doméstica v de
transmision patrimonial, pero raramente como un espacio de pla-
cer sexual. Al menos después de 1910, las tecnologias que esta-
ban reservadas al uso médico entran en el espacio doméstico, ha-
bitualmente a través del corto-circuito de los aparatos de higiene
domeéstica como la ducha, el vibrador para masaje «familiar.

9 Rachel Maines. op. cit.. p. 57.

5 Existe todo un conjunto de técnicas hidroterapéuticas del tratamiento de la his-
teria, como la ducha. por ejemplo, que van a seguir un curso de paso de las ins-
tituciones médicas al espacio doméstico y de reapropiacion como técnicas de
produccion de placer.
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Lo que conocemos bajo el nombre de «orgasmo femenino», a partir
al menos del siglo xvi, no es sino el resultado paradojico del tra-
bajo de dos tecnologias opuestas de represion de la masturbacion
v de produccion de la «crisis histéricas. El placer femenino ha sido
siempre problematico. puesto que parecia no tener una funcion
precisa ni en las teorias biologicas ni en las doctrinas religiosas,
segun las cuales el objetivo de la sexualidad era la reproduccion
de la especie. Al mismo tiempo, la sexualidad masculina sera fre-
cuentemente descrita en términos de ereccion y de evaculacion y
raramente en términos de orgasmo. El placer femenino era des-
crito como la crisis que sobreviene a una enfermedad histérica,
una suerte de «paroxismo histérico» que habria de producirse en
condiciones clinicas y frecuentemente con la ayuda de diversos
instrumentos mecanicos y eléctricos. El orgasmo. descrito de esta
manera, se reconoce como la crisis sintomatica de un enfermedad
exclusivamente femenina, y al mismo tiempo como el climax te-
rapeutico de un proceso jalonado de esfuerzos técnicos: masaje
manual o con vibrador, ducha a presion... En este modelo del
cuerpo. la paciente, que se muestra indiferente a las técnicas del
coito heterosexual, es descrita como «carente de energia sexual,
energia que la maquina vibradora vendra a suplementar. Por otro
lado. en la logica represiva de la patologizacion de la masturba-
cion. el orgasmo es descrito como un «derroche innecesarior, como
una perdida futil de energia corporal que deberia dedicarse al tra-
bajo de produccion o de reproduceion sexual, v al mismo tiempo,
como un residuo contaminante y potencialmente portador de en-
fermedad.

Asl, el orgasmo aparece como el punto mas privado. el mas cie-
gamente unido al cuerpo individual. y al mismo tiempo, como el
resorte mas politico en el que se cruzan los dos brazos de una
misma tecnologia biopolitica. De una parte, la optimizacion de las
capacidades del cuerpo, de su rendimientos, el incremento para-
lelo de su utilidad v de su docilidad. su integracion en sistemas
de control eficientes y econémicos: de otra, el establecimiento de
los mecanismos de la sexualidad, que sirven como base de los
procesos biolégicos de la reproduccion heterosexual®',

! Ver: Michel Foucault, Historia de la sexualidad. vol. 1. México. Siglo XXI, 1977.
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El orgasmo reside en el espacio de interseccion de dos logicas
opuestas. Al mismo tiempo enfermedad Y cura. derroche y exceso.
Al mismo tiempo, veneno y remedio. El orgasmo es a la se;cualidad
lo q:lc. en la lectura de Platon de Derrida, la esééitura es a la ver-
dad™: pharmaikon. Vicio y exceso contra el que es preciso luchar
con instrumentos de represion. y al mismo tiempo, curacion que
solo puede conseguirse mediante la aplicacion estricta de instru-
mentos mecanicos y eléctricos, En el cuerpo de la joven masturba-
triz, la repeticion compulsiva del orﬁasmo representa un gasto ex-
cesivo de energia que, se dice, produce la debilidad e incluso la
muerte. Por el contrario, en el cuerpo de la joven histérica o de la
viuda solitaria, el orgasmo solo llega con la ayuda de la vibracion

€omo una suerte de descarga eléctrica de la que mas la m;jquina-
que la mujer parece ser sujeto. En el caso del delirio masturbador,
el orgasmo se asemeja a una fuerza animal, un instinto primitivo

que (‘lebc ser de algiin modo domesticado y disciplinado a través de;
un regimen severo de auto-observacion y de auto-control. Sin em-
bargo, frente al cuerpo de la histérica, el vibrador esta disenado
para producir el paroxismo histérico con una precision cientifica.

El orgasmo es, de este modo y simultaneamente, locura que debe
Ser reprimida por la fuerza y el resultado transparente del trabajo

de las técnicas mecanicas. El placer masturbador, como un sub-

producto. un residuo de una ruptura del equilibrio energético del

CUerpo, anuncia ya como sintoma la presencia de una enfermedad

lutura, sea la locura o la sifilis. En el caso de la mujer que yace en
la mesa clinica bajo el trabajo del vibrador, e] orgasmo no procede

de la energia interior del cuerpo femenino, sino mas bien de la
adaptacion, de la puesta en sintonia del cuerpo y de la maquina,.
es decir. de la reduccion del placer a su respuesu‘a puramente mv:
canica. Es la maquina la que tiene un orgasmo. No hay, por tanto.,
ni responsabilidad sexual ni verdadero sujeto del place.r. En ambos
Cfa'sos un rasgo comun subyace a estos dos regimenes de produc-
cion del placer, el orgasmo no pertenece al cuerpo que «llegan,

* % g

Situado en el limite entre el cuerpo vy el objeto inanimado, e] di]-

do ocupa una Posicion semejante a la del cinturon antimastur-
e —
52 yro.. e, . 3 3
\rer.'Jruqnes [.)_en ida. «La Pharmacie de Platone, en La Dissémination, Paris, Seuil.
1972 (traduccion al castellano, La diseminacion, Madrid. Fundamentos, 1975)
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bador o la de la maquina vibradora. Pero si bien el ‘ditclo parece
eslar relacionado con ambas tecnologias de represion N _producv
cion del placer, intersecta una lercera tecno?ogla. La derivada (:
los implantes prostéticos. Para entender el dildo ‘en tlanto que o ;
jeto. es preciso interrogar la evolucion de la' ‘prntvs%s .dur-ante. ‘e
siglo xx. Curiosamente, el periodo de exp10519n de !z_1 iulbncach:
de los vibradores, a partir de principios de siglo. coincide con e
momento en el que la medicina comienza a desarrollar numero-
sas protesis, especialmente después de la primera guerra mun-
dial.
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La reconstruccion prostética del cuerpo masculino marca el paso
de una economia de guerra a una economia de trabajo. La prote-
sis efectia la transicion entre el soldado y el nuevo trabajador in-
dustrial de postguerra. En este proceso, es la prétesis de la mano,
y no la prétesis del pene, la que resulta central en la reconstruc-
cion de la masculinidad. En Francia. Jules Amar, director del la-
boratorio militar de protesis de trabajo, se encarga del segui-
miento profesional v médico de los soldados amputados™, Sus
investigaciones en torno a la fabricacion de la mano prostética
van a conducirle a disenar y producir miembros artificiales cada
vez mas alejados de la anatomia de la mano, evolucionando hacia
una protesis funcional y no mimética. Por ¢jemplo, la prétesis que
Jules Amar denominara «l brazo trabajador» estaba constituida
€omo una protesis basica dotada de varias terminales que van

' Jules Amar., Organisation physiologique du travail, Paris, Dunod et Pinot, 1917.
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desde la anano en reposo», imitaciéon de una mano, hasta la «pin-
za universal», sin parecido alguno a una mano natural. Si el di-
seno de la mano en reposo responde a criterios estéticos y mime-
ticos, las otras terminaciones responden a criterios de eficacia en
el trabajo en cadena. Las manos prostéticas servian, por tanto. no
solamente a la reconstruccion del cuerpo «atural, sino que per-
mitian al cuerpo masculino ser incorporado por la maquina en
tanto que instrumento o terminal-humano.

De manera similar, podemos decir que el dildo vibrador. cuyo di-
seno y comercializacion estuvieron influenciados por el movi-
miento feministia americano de los anos sesenta y setenta, ha evo-
lucionado como una protesis compleja de la mano lesbiana, mas
que como una imitacién del pene. Para convencerse basta echar
un vistazo al dildo Pisces Pearl, uno de los bestseller de Good Vi-
brations® and SH! (dos sex shops dedicados exclusivamente a
mujeres). El PP esta relacionado, al mismo tiempo. con las tecno-
logias de la vibraciéon y de la produccion de la «crisis histéricar y
con las técnicas prostéticas del dildo «miméticor (la llamada «po-
lla de plastico»). La electrificacion y la mecanizacion van a procu-
rar a la mano masturbatriz la eficacia que le habia sido retirada
por medio de las tecnologias de represion del onanismo. La mano
masturbatriz y el vibrador de la histérica operan ambos como ver-
daderos «interruptores» externos con respecto al circuito sexual
reconectando los organos genitales u 6rganos y objelos no geni-
tales e incluso in-organicos. Desatan la produccion del orgasmo
fuera de un contexto terapeutico y fuera de la relacion heterose-
xual. El dildo vibrador es un hibrido de la mano® y del vibrador
decimononico, como muestra bien la imagen de Michel Rosen en
la que se ve a una persona masturbando a su propio dildo con un
vibrador®, Utilizado como una prolongacion vibrante del cuerpo,
se aleja del modelo normativo del pene y se aproxima a una ter-

2 Good Vibrations. con sede en San Francisco desde 1977, es el primer sex shop
femenino v de voluntad feminista.

%% No olvidemos la importancia de la mano en el discurso antropologico como un
util de trabajo y por tanto indicador de la diferencia especifica animal/hombre,
r de género [emenino/masculine.
Y g

5 Michel A. Rosen. «Molly, 1993». Sexual Art, Photographs that Test the Limits, San
Francisco, Shaynew Press, 1994.
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cera mano dotada de precision vibradora. Lejos de limitarse a un
efecto psicolégico o fantasmatico o a una sola practica, este orga-
no sexual sintético abre posibilidades inéditas de incorporacion y
descontextualizacién.

Desde un punto de vista queer, haria falta establecer una narra-
cion de la historia sintética de la sexualidad, en la que tendriamos
de un lado el speculum y el pene, y de otro la mano y el dildo. De
la misma manera que el speculum ha sido el instrumento por ex-
celencia de observacion y representacion del cuerpo de las muje-
res en el espacio médico, el pene ha sido el tinico organo al que
le habia sido concedido el privilegio de la penetracion en el lecho
conyugal. En un sentido foucaultiano, el speculum v el pene fun-
cionaban como verdaderos dispositivos al servicio de las tecnolo-
gias del biopoder, en cuyo centro se hallaba el cuerpo femenino
heterosexual. Con respecto a esta teenologia biopolitica, la mano
y el dildo, lejos de ser imitaciones falocéntricas, abren mas bien
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lineas de fuga. El dildo vibrador es, en este sentido, una extension
sintética de la mano masturbatriz/lesbiana que ha conocide el
guante y la cadena, pero también de la mano lesbiana/mastur-
batriz que ha conocido el tacto y la penetracion. Por ultimo, el cin-
turén-dildo podria considerarse como un organo sexual sintético,
al mismo tiempo mano injertada en el tronco y extension plastica
del clitoris.
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Money makes sex o la industrializacion de los sexos

La vagina de Adan

Steve Forbes's
Midlite Crisis
L

fi

Desde al menos los anos setenta, la tecnologia medica se [elicita
de poder crear Eva a partir de Adan, o mejor, Marilyn a partir de
Elvis, pero lo contrario aparentemente no funciona. Las actuales
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técnicas quirurgicas practicadas con escasas ex(*vf'pciones57 en los
hospitales de Europa son incapaces de construir un pene de apa-
riencia «normal» y «funcional». En la literatura médica, la falo-
plastia (la construccion quirurgica del pene) se presenta como el
resultado de al menos cuatro intervenciones quirurgicas mas o
menos complejas: sutura de los labios vaginales, obtencion de te-
jidos de la piel, la pierna y/o el vientre a partir de los que se fa-
bricara el injerto de pene, obtencion de una vena —frecuente-
mente de la pierna—, e injerto del pene. A pesar del riesgo que
esta serie de operaciones entrana (como la pérdida de la motrici-
dad del brazo o la pierna, por ejemplo). hasta ahora los equipos
encargados de la cirugia transexual se contentaban con una ope-
racion que ofrecia «resultados cosméticos muy mediocress, afir-
mando que un transexual deberia conformarse con el sexo que
desea, incluso si éste es de apariencia «grotesca»™.

En cambio. desde finales de los anos ochenta, existen diversas
técnicas quirurgicas que permiten construir «drganos genitales fe-
meninos» sin que sea posible distinguirlos de los organos que lla-
mamos «normales». Pero si atendemos al plano estrictamente dis-
cursivo de las practicas médicas, veremos que la medicina no
habla de construccion de la vagina, sino mas exactamente de la
posibilidad de transformar («<invaginar») un pene en una vagina.
Como si el pene tuviera naturalmente la posibilidad de «devenir
vagina» por declinar la célebre férmula de Deleuze™.

Tomaré aqui como ejemplo la técnica vaginoplastica que la clinica
de cirugia estética St. Joseph de Montreal, reputada por la calidad
de sus cirugias estéticas, propone en su folleto publicitario. Se
describe como una técnica simple de «inversion de la piel del pene»
que consiste en vaciar el cuerpo cavernoso del pene, para después
invertir el tejido «falico» hasta formar una vagina. Primera etapa: se
realiza una incision en la piel del pene y de los testiculos, de tal
manera que se puedan recuperar los tejidos para construir las pa-

"7 Ver: Le Transsexualisme en Europe, Strasbourg, Commission Internationale de
I'état Civil, CIEC. 2000.

58 Ver: Marjorie Garber, Vested Interests. Cross-dressing and Cultural Anxiety, New
York, Routledge. 1992, p. 329.

' Me refiero aqui al «devenir mujers.
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redes posteriores de la vagina. Segunda etapa, todavia hoy deno-
minada «castracion»: se extirpan los testiculos, se realiza una inci-
sion en la parte superior del pene, para asi hacer que la piel se des-
lice hacia abajo. El cirujano prepara con el dedo un espacio para la
vagina entre la vejiga y el recto. Tercera etapa: se construye el cli-
loris a partir del cuerpo cavernoso. esperando (si hay suerte) recu-
perar un maximo de superficie de excitacion. Un catéter urinario
se coloca en la vejiga. Se da la vuelta a la piel del pene y se la em-
puja hacia el interior. Se completa si es necesario con un injerto de
la piel del escroto. Cuarta etapa: se coloca un molde que tiene la
forma de un pene en el lugar reservado a la vagina.

Si este proceso se ejecuta como una invaginacion del pene es por-
que, en el discurso médico heterosexual, la masculinidad contiene
en si misma la posibilidad de la feminidad como inversion. La coe-
xistencia potencial de los dos sexos en el interior del pene prueba
que es un modelo hermafrodita original el que fundamenta la se-
xualidad masculina heterosexual y. consecuentemente, por deri-
vacion, la sexualidad masculina homosexual. En lo que habria que
llamar la mitologia heterosexual de la diferencia sexual, el hombre,
el macho, no pertenece a la familia del animal viviparo (que nece-
sita un atero para reproducirse), sino que establece una filiacion
hermafrodita secreta con el orden vegetal y animal inferior. De he-
cho. las técnicas de produccion de la masculinidad y de la femini-
dad estan trucadas: la masculinidad se realiza segin un modelo
hermafrodita que permite el paso matural» del pene a la vagina,
mientras que la feminidad obedece a un modelo de produccion del
sexo irreversible, un modelo prostético, en el que un trozo de bra-
zo o de pierna puede ser transformado en pene.

La especificidad del modelo hermafrodita de la masculinidad re-
side, pues, en la supresion del utero con fines reproductivos. Los
machos pertenecen a la raza subterranea de los caracoles, las
sanguijuelas, las lombrices. Su sexo es aparentemente «normaly,
es decir. absolutamente diferenciado del otro sexo (lo qué la bio-
logia denominara «gonadicor) pero aun asi entrana una fisiologia
doble que ya contiene en germen los organos sexuales de la hem-
bra. Paradéjicamente, por lo tanto, para producir sexos separados
«gonadicos» hubo que pasar por el modelo hermafrodita. Empleo
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el término «gonadico» a proposito, pues ya va siendo hora de se-
nalar la artificialidad y el lado extrano de la construccion de la
normalidad segun el discurso médico. Cuando se emplea el ter-
mino «ormal» para designar todo aquello que no es hermafrodi-
ta. intersexual, podria decirse también «gonadico». La fabricacion
de la heterosexualidad depende del éxito de la construccion de es-
tos sexos gonadicos, binarios, diferenciados.

En resumen, si atendemos a las tecnologias utilizadas en la ciru-
gia transexual, no es necesario construir una vagina: basta con
encontrar la vagina que ya esta en el interior del pene. Un pene
puede «devenir vagina». Pero de acuerdo con la misma tecnologia
que produce la diferencia sexual, una vagina no puede devenir
pene. ;Cual es la razon de esta asimetria tecnologica? ;Cuales
son los procesos de reversibilidad y de irreversibilidad gracias a
los cuales se construye la diferencia sexual? ;/Cual es la relacion
constitutiva que existe entre masculinidad, heterosexualidad y

hermalroditismo?

Un analisis detallado de las técnicas médicas implicadas en la
asignacion del sexo, es decir, relacionadas con la toma de decision
que permite afirmar que un cuerpo es varon o hembra, revelan,
mejor que ningun otro discurso. los modelos de construccion del
género segun los cuales opera la tecnologia (hetero)sexual: el tra-
tamiento reservado por la medicina a los llamados bebés «inter-
sexuales» (descritos como cuerpos que presentan waracteristicas»
de los dos sexos o que eventualmente podrian presentar una evo-
lucion hacia el sexo opuesto al sexo aparente), las tecnologias uti-
lizadas en la determinacion del sexo, la etiologia prenatal, la am-
niocentesis, la ecografia, la citologia, el analisis cromosomico, la
evaluacion hormonal (y la prescripeion de gonadotrofina. esteroi-
des. etc.). los examenes genitales (de la palpacion a la radiogra-
fia), asi como el conjunto de procedimientos quirargicos destina-
dos a reducir o a erradicar toda ambigiiedad sexual.

La tecnologia sexual es una especie de > «anesa de operaciones»
3¢ abstracta® donde se lleva a cabo el recorte de ciertas zonas

50 Tomo prestada esta formulacion de Foucault, que él mismo habia tomado de
Raymond Roussel, y que utiliza al comienzo de Las palabras y las cosas.
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corporales como «0rganos» (sexuales o no, reproductivos o no, per-
ceptivos o no. etc.): la boca y el ano, por ejemplo, se designan
como el punto de ~ntrada v el punto de salida. sin los cuales el
aparato digestivo no puede encontrar su coherencia como siste-
ma: la boca y el ano raramente se designan como partes del sis-
tema sexual/reproductivo. Sobre esta mesa de doble entrada
(masculino/femenino) se define la identidad sexual, siempre y
cada vez, no a partir de datos biologicos, sino con relaciéon a un
determinado a priori anatomico-politico, una especie de imperati-
vo que impone la coherencia del cuerpo como sexuado.

Dc‘ltrés de la pregunta: «2es nino o nina?» se oculta un sistema
diferenciado que fija el orden empirico volviendo el cuerpo inte-
ligible gracias a la fragmentacion o a la diseccion de los érganos;
un conjunto de técnicas visuales, discursivas v quirturgicas bien
precisas que se esconden detras del nombre «asignacion de
sexor. Las operaciones mas conocidas bajo el nombre de cirugia
de cambio de sexo y de re-asignacion sexual, que son popular-
r_nente estigmatizadas como casos limites o excepciones extra-
nas. no son sino las mesas secundarias en las que se renegocia
el trabajo de recorte realizado sobre la primera X mesa de ope-
raciones 3< abstracta por la que todos hemos pasado. La exis-
tencia misma de las operaciones de re-asignacién o cambio de
sexo, asi como los regimenes de regulacion legal y médico que
estas suscitan, son la prueba de que la identidad sexual («nor-
mal») es siempre y en todo caso el producto de una tecnologia
biopolitica costosa. 7

Como si entre el primer nivel institucional de asignacion sexual
(médico, juridico, familiar) y el orden socio-anatémico producido
por este primer nivel hubiera sido necesario erear una mesa de
operaciones intermedia, donde efectuar la regulacion y el re-cor-
te de los casos problematicos, atipicos. anormales, dil;hﬂ de otra
manera, casos en los que el cuerpo pone en cuestion el orden he-
terosexual.

Invertido. Travesti. Intersexual. Transexual... Todos estos nom-

bres hablan de los limites y de la arrogancia del discurso hetero-
centrado sobre el que se han asentado las insituciones médicas,
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juridicas y educativas durante los dos ultimos siglos. Eclipsadas
tras el feminismo burgués y los movimientos de liberacion homo-
sexual, las demandas especificas de transexuales e intersex.uales
no se han dejado escuchar en Estados Unidos hasta 1994°'. En
Europa. a pesar de las presiones del corpus médico, hoy comien-
zan timidamente a organizarse.

Vaginoplastia (reconstruccion quirurgica de la vagina), faloplastia
(construccién quirtrgica del pene con la ayuda de un injerto de
piel proveniente de otra parte del mismo cuerpo, como el ante-
brazo o el muslo), agrandamiento y modificacion de la forma del
clitoris gracias a la administracion local de testosterona, ablacion
de la nuez, mastectomia (ablacion de los dos senos, generalmen-
te seguida de la reconstruccion del pecho y construccion de dos
pezones a partir del injerto de un solo pezon cortado), histerecto-
mia (ablacion del utero): en cuanto lugares de renegociacion, las
operaciones de cambio de sexo parecen resolver los «problemas»
(las «discordancias» entre sexo, género y orientacion sexual...).
Pero de hecho, se convierten en los escenarios visibles del traba-
jo de la tecnologia heterosexual: hacen manifiesta la construccion
tecnologica vy teatral de la verdad natural de los sexos.

El conjunto de estos procesos de «reasignacion» no son sino el se-
gundo recorte 3<, la segunda fragmentacion del cuerpo. Esta no
es mas violenta que la primera, es simplemente mas gore, y sobre
todo mas cara. La interdiccion de cambio de sexo y género, la vio-
lencia que entranan a menudo estas operaciones y su elevado cos-
te econémico y social. deben comprenderse como formas politicas
de censura sexual.

Esos intersexuales... como ta y yo

La primera fragmentacion del cuerpo o asignacion del sexo se lle-
va a cabo mediante un proceso que llamaré, siguiendo a Judith

i SEET1E - P “alifia. Se.
51 gpbre la evolucion del movimiento transexual y transgénero ver: Pat Calilia, Sex
: i = i leis ., 996
Changes. The Politics of Transgenderism. San Francisco, Cleis Press, 1996.
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Butler, invocacion performativa. Ninguno de nosotros ha escapa-
do de esta interpelacion. Antes del nacimiento, gracias a la eco-
gralia —una tecnologia célebre por ser descriptiva, pero que no es
sino prescriptiva— o en el momento mismo del nacimiento, se nos
ha asignado un sexo femenino o masculino. El ideal cientifico con-
siste en evitar cualquier ambigiiedad haciendo coincidir, si es po-
sible, nacimiento (quizas en el futuro, incluso fecundacion) v asig-
nacion de sexo. Todos hemos pasado por esta primera mesa de
operaciones performativa: «jes una ninal» o «jes un nifno!». El nom-
bre propio, y su caracter de moneda de cambio, haran efectiva la
reiteracion constate de esta interpelacion performativa. Pero el
proceso. no se detiene ahi. Sus efectos delimitan los érganos y
sus funciones. su utilizacion «normal» o sperversar. La interpela-
cion no es solo performativa. Sus efectos son prostéticos: hace
Cuerpos.

Este momento prostético que. insisto, tiene lugar siempre y en
cada caso. aparece mas claro en las operaciones de la transexua-
lidad: una vez que la asignacion de sexo se ha producido, cual-
quier cambio de denominacion exige, literalmente, el recorte fisi-
co del cuerpo. Esta «segunda reasignacion» situa el cuerpo en un
nuevo orden de clasificacion y re-disena literalmente los organos
(hemos visto ya hasta qué punto la obsesion de la cirugia es la de
encontrar un organo dentro de otro) sin dejar nada al azar, de tal
manera que se produzca una segunda coherencia, que debe ser
tan sistematica. es decir, tan heterosexual, como la primera.

La mesa de asignacion de la masculinidad y de la feminidad de-
signa los organos sexuales como zonas generativas de la totalidad
del cuerpo, siendo los 6rganos no sexuales meras zonas periféri-
cas. Es decir, a partir de un érgano sexual preciso. este marco
abstracto de construccién del <humano» nos permite reconstruir
la totalidad del cuerpo. Solo como sexuado el cuerpo tiene senti-
do, un cuerpo sin sexo es monstruoso. Segun esta logica, a par-
tir de un érgano periférico (la nariz, la lengua. o bien los dedos.
por ejemplo) es imposible reconstruir la totalidad del CUerpo como
sexuado. Asi pues, los érganos sexuales no son solamente «orga-
nos reproductores», en el sentido de que permiten la re-produc-
cion sexual de la especie, sino que son también. y sobre todo, «or-
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ganos productores» de la coherencia del cuerpo como propiamen-
te qhumano».

Los llarnados cuerpos dntersexuales» comprometen el trabajo me-
canico de la mesa de asignacion de los sexos, minan secretamen-
te la sintaxis segun la cual la maquina sexual produce y repro-
duce los cuerpos. Los bebes intersexuales representan una
amenaza, alteran la frontera mas alla de la cual hay diferencia.y
mas aca de la cual hay identidad. Ponen en tela de juicio el auto-
matismo performativo de la mesa de operaciones. Ponen de ma-
nifiesto la arbitrariedad de las categorias (identidad y diferencia,
macho/hembra) ¥ la complicidad que establece esla categoriza-
cién con la hetero-designacion de los cuerpos. ;Pero donde se en-
cuentran y cuales son realmente las partes genitales y generati-
vas? ¢Coémo nombrar lo que se ve? ;,Como hacer un organo a

partir de un nombre?

Curiosamente las tecnologias puestas en marcha para la asigna-
cion del sexo en el caso de los ninos intersexuales responden a la
misma logica que las que s¢ utilizan en el caso de las personas
transexuales. Ante una incompletitud (cuerpos sin vagina o sin
pene visualmente reconocibles) o un exceso (cuerpos que combi-
nan las caracteristicas sexuales supuestamente femeninas 0 mas-
culinas) la mesa de asignacion del sexo va a funcionar de nuevo,
pero esta vez como una verdadera < mesa de operaciones 3, por
medio de implantaciones, injertos, mutilaciones que pueden su-
cederse hasta la adolescencia. De este modo. lo que he llamado el
centro generativo de la identidad sexual se construye de manera
exclusiva y excluyente: €s necesario elegir, obligatoria y unica-
mente., entre dos variables. masculina o femenina. No es extrano
que una de las narraciones mas frecuentes en torno al nacimien-
{o y asignacion de sexo en el caso de un bebé intersexual sea una
ficcion en la que el cuerpo del bebé hermarfrodita se desbobla en
dos cuerpos gemelos pero de distinto sexo que s¢€ resuelve con la
muerte tragica, pero tranquilizadora, de uno de ellos. Sex ma-
king = Sex killing. Suzanne Kessler, que ha estudiado el proceso de
toma de decision en casos en los que la asignacion de sexo resul-
ta «problematicar, habla de esta narracion: «Los padres de un nino
hermafrodita contaban a todo el mundo que habian tenido geme-
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los.. uno de cada género. Una vez asignado el género, difundian la
noticia de que el otro nifio habia muerto»".

Los protocolos de gestion de los ninos intersexuales reposan so-
bre la teoria desarrollada en 1955 por John Money (profesor de
psicopediatria del hospital universitario John Hopkins de Nueva
York) y por el matrimonio Hampson. y puesta en practica poco
dgspues por el propio Money y por Ehrhardt. Curiosamente, la
misma teoria que defiende la diferencia sexual como normal y ‘na-
tural descansa sobre una hipétesis puramente constructivista (y
ello antes de que el constructivismo fuera utilizado en las argu-
mentaciones feministas). La conclusion a la que llegaba Money en
1955 no podia ser, aparentemente, mas revolucionaria: el género
y la identidad sexual son modificables hasta la edad de 18 meses

La teoria de asignacion de sexo. producida casi completamente
por Money, no suscité ninguna reaccion critica en el seno de la
comunidad cientifica. La unica critica emana de los estudios fe-
ministas que Suzanne Kessler llevara a cabo en 1978, asi como

actualmente, del emergente movimiento intersexual americanol
Como hubiéramos podido aventurar, Money es también una l'igu;
ra- presicriptiva en materia de psicologia transexual. A partir de los
anoE cincuenta, su autoridad en materia de asignacion sexual del
recién nacido y de re-construccion sexual es tal, que podemos
afirmar sin equivocarnos que, al menos en los paises occidenta-
les del norte «desarrollado», <Money makes sex». En este sentido

lo‘s c_uerpos sexuales que tenemos son producto de un estilo y un'
diseno preciso que podria llamarse «Moneysmo».

Como vamos a ver. la eficacia del modelo de Money y su éxito des-
de h_ace casi cincuenta anos son el resultado de la combinacion es-
tratégica de dos lenguajes, de dos epistemologias que se utilizaran
para describir el cuerpo: el analisis Ccromosémico y el juicio estético.

Si usted 1'(.)rma parte de los que piensan que la transexualidad y
las operaciones de cambio de sexo son contra-naturales y extraor-

62
VA a 9 A o »dies i -
Suzanne J. Kessler, «The Medical Construction of Gender. Case Management of

inters;xuz.al Infantss. “F] Sex/Machine. Readings in Culture. Gender, and Techno-
ogy. Patrick D. Hopkins (ed.), Indiana, Indiana University Press, 1998, p. 42.
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dinarias, eche un vistazo a las reglas aplicadas ordinariamente
para la asignacion del sexo del recién nacido en Europa y Esta-
dos Unidos.

Para jugar a médico asignador provéase antes de nada de su lis-
ta de definiciones:

XX: genéticamente femenino. Segun la medicina actual, un cuer-
po se considera como genéticamente femenino si tiene una com-
binacion cromosomica que posee dos cromosomas X, sin cromo-
somas Y.

XY: genéticamente masculino. Segun la medicina actual, un cuer-
po se considera como genéticamente masculino si tiene una com-
binaciéon cromosomica que posee al menos un cromosoma Y.

cLITO-PENE: en el lenguaje de la asignacion sexual, pequeno orga-
no que se parece a un clitoris, pero que tiene el potencial de con-
vertirse en pene.

MICRO-PENE: en el lenguaje de la asignacion sexual, pequeno pene,
pero bien formado.

MICRO-FALO: en el lenguaje de la asignacion sexual, pequeno pene
mal formado dificil de reconocer como tal; pero que no debe con-
fundirse con un clitoris.

PENE-CLITORIS: en el lenguaje de la asignacion sexual, un gran cli-
toris que no debe confundirse con un pequeno pene.

Los cuerpos que se presentan ante una exploracion visual como
«ntersexuales» son sometidos a una larga serie de operaciones ge-
nitales que duran hasta el momento de la pre-adolescencia. Se-
gun el modelo Money, si el recién nacido intersexual, después del
analisis cromosomico, se considera como genéticamente femeni-
no (XX). la cirugia interviene para suprimir los tejidos genitales
que podrian confundirse con un pene. La reconstruccion de la
vulva (junto con la reduccion del clitoris) comienza generalmente
a los tres meses. Si el organo visible se parece a lo que la termi-
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nologia médica llama un pene-clitoris. esta operacion implica. en
la mayoria de los casos, la mutilacion del clitoris.

Mas tarde, la reconstruccion se completa con una operacion de
formacion del «canal vaginal», heterosexualmente definido, es de-
cir, la abertura de un orificio que sera capaz de recibir en el fu-
turo un pene durante el coito. En los casos en los que el «canal
vaginal» (es decir, lo que se considera como el canal susceptible
de recibir un pene) no se encuentra lejos de su lugar habitual. la
vaginoplastia (similar a la practicada en los transexuales) se rea-
liza entre la edad de uno y cuatro anos. Generalmente, el canal
vaginal se fija de modo definitivo cuando el crecimiento finaliza,
después de la «eminizacion» del cuerpo puber, hormonalmente
provocada con ayuda de estrogenos®.

Los procesos de construccion del canal vaginal en las ninas in-
tersexuales no estan simplemente destinados a la produccion de
un organo. Se dirigen sobre todo a la prescripcion de las practi-
cas sexuales, puesto que se define como vagina unica y exclu-
sivamente aquel orificio que puede recibir un pene adulto. Evi-
dentemente Money no habia pensado que algunas de estas ninas
intersexuales serian bollos y reclamarian mas adelante el uso al-
ternativo de sus organos. La violencia y la carga prescriptiva de
las operaciones de asignacion de sexo permiten poner en pers-
pectiva la mitica afirmaciéon de Monique Wittig, «las lesbianas no
tienen vaginar. Lo que esta frase aparentemente incoherente im-
plica es que, dada la relacion causa-efecto que lia los érganos y
las practicas sexuales en nuestras sociedades heteronormativas,
la transformacion radical de las activades sexuales de un cuerpo
implica de algin modo la mutacion del érgano y la produccion de
un nuevo orden anatémico-politico. El nuevo movimiento inter-
sexual reclama hoy precisamente el derecho a este vivir y a follar
en un orden anatomico-politico distinto del heteronormativo.

Veamos ahora un caso de asignacion masculina. Si el recién na-
cido intersexual dispone de una configuracion cromosomica que
posee al menos un cromosoma Y sera considerado como genéti-

% Suzanne J. Kessler, op. cit.. p. 244.
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camente masculino. En este caso, el problema consiste en saber
si el llamado «tejido falico» es susceptible 0 no de reaccionar po-
sitivamente a un tratamiento hormonal a base de androgenos que
aumente el tamano del micro-falo o del micro-pene. Pero el cuer-
po del bebé se enfrenta a un juicio visual que relegara los anali-
sis cromosomicos al rango de verdades secundarias. Los criterios
de «longitud», de «tamano» y de «apariencia normal» de los genita-
les sustituiran a los criterios que rigen las pruebas cromosomicas.

Estos procedimientos médicos esperan poder restituir un su-
puesto momento original de reconocimiento en el que la nomina-
cion del cuerpo como masculino o femenino coincide con la pri-
mera imagen que de €l nos hacemos, bien sea mediante una
visualizacién intra-uterina (ecografica) o extra-uterina (en el mo-
mento del nacimiento). La cirugia pediatrica viene en realidad a
resolver las contradicciones que surgen entre dos érdenes de ver-
dad: las combinaciones cromosomicas y la apariencia del tejido
genital. Pero la regla de ordenacion del cuerpo intersexual es fun-
damentalmente visual y no cromosomica. Como si los ojos fueran
finalmente los encargados de establecer la verdad del género ve-
rificando la correspondencia entre los 6rganos anatomicos y un
orden sexual ideal binario. Dicho de otro modo, no somos capa-
ces de visualizar un cuerpo fuera de un sistema de representacion
sexual heterocentrado.

En todo caso, estos procedimientos de asignacion sexual asegu-
ran la inclusién de todo cuerpo en uno de los dos sexos/geéneros
en un marco oposicional excluyente. La presencia de opuestos in-
compatibles en el cuerpo del recién nacido intersexual se inter-
preta como una anomalia, incluso como una fijacion en la evolu-
cion del feto que, en su desarrollo, pasa por un momento de
indiferenciacion del tejido genital. Para Money, Green y Ehrhardt
la intersexualidad es, o bien un caso de regresion, o bien un caso
de evolucion patolégica del feto. Pero en ningun caso Money ad-
mite que estas ambigiiedades anatéomicas puedan ponen en tela
de juicio la estabilidad del orden sexual. No constituyen un tercer
sexo, o mejor, un n+1 sexo. Al contrario, refuerzan la estabilidad
del orden sexual. Los érganos intersexuales son descritos como
«malos». «sub-desarrollados», «malformados», «inacabados», es de-
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cir, en ningun caso como verdaderos organos, sino como excep-
ciones patologicas que vienen para confirmar la normalidad.
Como el genio maligno de Descartes, los érganos sexuales mal-
formados enganan, ponen trampas a la percepcion y generan un
Jjuicio erroneo sobre los géneros. Solo la tecnologia médica (lin-
guistica, quirirgica u hormonal) puede reintegrar los érganos al
orden de la percepcion, haciéndolos corresponder (como masculi-
nos o femeninos) con la verdad de la mirada, de manera que
muestren (en lugar de ocultar con malignidad) la verdad del sexo.
En realidad, la normalidad estética y funcional de los érganos se-
xuales es el resultado de la aplicacion sistematica de estos crite-
rios arbitrarios de seleccion.

Segun Kessler, los criterios de asignacion del sexo no son cienti-
ficos sino estéticos, porque la vision y la representacién juegan el
papel de creadores de verdad en el proceso de la asignacion del
sexo. La vision hace la diferencia sexual. En el caso del cambio de
sexo, las transformaciones impuestas a las personas transexua-
les se rigen por los mismos criterios estéticos (de hecho muchas
de las faloplastias y vaginoplastias se llevan a cabo en centros de
cirugia estética). Solo recientemente, y ante la presion de las aso-
ciaciones transexuales, intersexuales y transgénero, estos crite-
rios estéticos han sido cuestionados. Asi, por ejemplo, hoy sabe-
mos que la mayoria de los transexuales F2M, de mujer a hombre,
cuando tienen las condiciones adecuadas para poder elegir, deci-
den hacerse una metidioplastia (es decir, el agrandamiento del cli-
toris hasta cuatro centimetros) en lugar de correr el riesgo de una
faloplastia. También sabemos hoy, que, contra las predicciones
medicas que esperan re-conducir hacia la heterosexualidad a los
gays y lesbianas por medio de operaciones transexuales, muchos
transexuales F2M viven como gays después de la operacién y mu-
chas transexuales M2F viviran su vida de mujer como lesbianas.

Desde un punto de vista contra-sexual, criterio cientifico y crite-
rio estetico trabajan al unisono en materia de reasignacion del
sexo a partir del momento en que dependen de un unico orden po-
litico-visual: cualquier cuerpo sin partes genitales externas sufi-
cientemente desarrolladas, o que no puedan reconocerse visual-
mente como pene, sera sancionado e identificado como femenino.
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Tal y como muestran los casos de reasignacion hacia el género fe-
menino de los recién nacidos genéticamente «masculinos» sin
pene o dotados de un pene excesivamente pequeno. la verdad del
sexo se decide en funcion de la adecuacion a criterios heteroso-
ciales normativos, segun los cuales la produccion de un «indivi-
duo incapaz de tener relaciones hetero-sexuales genitales»™ es,
segun Money. €l peor error que podria cometerse en materia de

asignacion y de reasignacion de sexo.

El trabajo de asignacion del sexo de los recién nacidos interse-
xuales comienza por un proceso de sexualizacion/denominacion:
un organo recibe el nombre de clito-pene. pene-clitoris, micro-falo
o micro-pene. no en funcion de la descripcion de los organos exis-
tentes. sino en funcion del sexo que se quiere fabricar. El nombre
de un oérgano siempre tiene valor prescriptivo.

Si el recién nacido es cromosomicamente XY, es decir, se consi-
dera genéticamente «aron», su tejido genital se denominara mi-
cro-falo o micro-pene o incluso clito-pene. de forma que senale su
potencial de «devenir pener. En este caso. todas las evaluaciones
meédicas serviran para saber si los organos sexuales tienen o pue-
den adquirir la apariencia de un pene de talla normal y que po-
dra llegar a tener erecciones (independientemente de su habilidad

reproductiva).

Si el recién nacido reacciona positivamente a la prueba hormonal
—su organo crece— se utilizara un tratamiento local a base de
testosterona para que se desarrolle un pequeno pene. Si el recién
nacido XY permanece insensible a la terapia hormonal, ello cons-
tituira una contradiccion imposible para el discurso meédico: es-
tamos ante un bebé genéticamente masculino pero sin pene o,
mejor aun. «sin suficiente pene» (un pene que mide menos de dos
centimetros después del tratamiento hormonal). Admitir esta con-
tradiccion significaria que la coherencia del cuerpo sexuado y. por
tanto. de la identidad sexual puede alcanzarse sin un centro ge-
nerativo (sexo = érgano sexual). o bien que existe un orden sexual
ajeno a la coherencia de los organos.

# Citado por Suzanne J. Kessler, op. cit., p. 252.
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Por ello, Money y sus colegas pensaron que era mucho mas pru-
dente evitar las eventuales «crisis de identidad» que podria plan-
te-ar el micro-pene o el pene de pequeno tamano en un nino «va-
romny reasignando la mayor parte de estos recién nacidos al género
femenino. En este caso. el micro-falo se define como pene-clitoris.
que sera posteriormente seccionado y transformado mediante una
vaginoplastia completa. Para Money, pues, «lo masculino» no esta
definido por un criterio genético (poseer un cromosoma Y y uno
X) o por la produccion de esperma, sino por un criterio estético
el hecho de tener una protuberancia pelviana «del tamano apro—'
piado». Como resultado de esta politica del centimetro, en ausen-
cia de un pene bien formado y del tamano minimo exigible, la ma-
yor parte de los bebés intersexuales XX o XY son asignados al
género femenino.

Solamente cuando el recién nacido es XX y presenta un pene de
tamano normal y bien formado la medicina parece considerar la
posibilidad de una reasignacion hacia el sexo masculino. Segtn
Money, la «castracion» de un pene «normal» es dificil de explicar a
los padres, y <a masculinizacion de las estructuras del cerebro en
el estado fetal predispone invariablemente al bebé a desarrollar
un (‘({{nportamiemo de nino. incluso si se le educa como una
nina»"®. Quizas de lo que habla Money es de la dificultad de ex-
plicar a papa y mama que el cuerpecillo que duerme en su cuna
es una baby bollera en potencia. Persuadido de la necesidad de no
darle ningun beneficio a la duda, Money confiara en la capacidad
del pene para provocar una identidad masculina, incluso si se tra-
la de un cuerpo cromosdémicamente femenino.

Podemos decir que el caso de los bebés intersexuales moviliza cua-
tro tecnologias. En un nivel epistemoldégico, «los intersexuales»
oponen (y hacen trabajar al mismo tiempo) una tecnologia genéti-
ca esencialista y una tecnologia quirurgica constructivista. En un
nivel institucional, oponen (y ponen a colaborar) las tecnologias de
transformacion y las tecnologias de fijacion o de repeticidnr de los
sexos. Las primeras pertenecen al espacio del hospital, v son la

% Suzanne J. Kessler, op. cit., 'p. 261.
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condicion de posibilidad de la produccion de los cuerpos sexuales
que denominamos normales (entre otras tantas tecnologias que
propician el paso de la enfermedad a la salud. de la monstruosidad
a la normalidad). Las segundas. que incluyen instituciones publi-
cas y privadas, como la escuela o la familia, garantizan la cons-
tancia del trabajo de sexualizacion y « senderizacion».

Debido a la tensién que existe entre estas tecnologias que a veces
se oponen y otras se complementan, el factor tiempo es crucial en
materia de asignacion sexual. El hecho de que el sexo/género
pueda asignarse relativamente tarde, es decir, que pueda existir
un lapso de tiempo entre el nacimiento y la asignacion, revela su-
ficientemente el caracter contingente de las decisiones y las elec-
ciones que entran en juego en las tecnologias de produccion de la
verdad del sexo. Asi, por ejemplo, las instituciones y el discurso
meédico sufren la presion de la «fecha limite» en materia de asig-
nacion de sexo. va que las instituciones domeésticas y escolares no
pueden hacer su trabajo mecanico v reproductivo de re-sexuali-
zacion y de re-generizacion de un cuerpo intersexuado. Los pa-
dres. por otro lado, no son los ultimos en exigir a los meédicos que
determinen rapidamente el sexo de su bebé, a pesar de las ambi-
giiedades morfolégicas o cromosomicas. Como senala un médico
que confiesa a Kessler la presion que ejerce la familia en el pro-
ceso de asignacion de sexo: «los padres necesitan volver a casa
para desempenar su tarea de padres y para educar a su hijo sa-
biendo claramente si estan ante una nina o ante un nino»"°. Hoy,
por primera vez, se hace necesario re-pensar qué seria de una pa-
ternidad que no necesitase del sexo para establecer lazos de filia-

cion y educacion.

Si Money afirma que la identidad sexo /género es modificable has-
ta los 18 meses aproximadamente (aunque los tratamientos hor-
monales y quirurgicos prosigan incluso después de la pubertad)
no es porque no exista la posibilidad de cambio despucs de esta
edad (como lo prueban suficientemente las operaciones de cam-
bio de sexo y de reasignacion en las personas transexuales), sino
porque el discurso medico no puede hacer frente a las conse-

56 Guzanne J. Kessler. op. cit., p. 244
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cuencias politicas v sociales de la ambigtiedad o de la fluidez se-
xual mas alla de la tierna infancia. Por ello. segiin Money, el sexo
debe asignarse lo mas pronto posible, lo que a menudo (iuiere de-
cir inmediatamente, a primera vista. Y eso, de manera decisiva e
irreversible,

El desarrollo de la cirugia estética y de la endocrinologia, la cons-
truccion técnica de la feminidad tanto en el caso de la transexua-
lidad como en la sobre-sexualizacion de mujeres siliconadas, el
desarrollo de técnicas de reproduccion in vitro, asi como el hecho
de imponer la apariencia y el tamano del pene como criterio para
la asignacion del sexo en la primera infancia son algunos de los
elementos que me han llevado a identificar un cambio en el siste-
ma sexo/género a partir de los anos cincuenta y a eshozar dos mo-
delos de produccion del sexo. El primero se funda sobre la division
del trabajo sexual y del trabajo reproductivo y corresponde a un
periodo de capitalismo industrial. Este modelo. que data del siglo
xvi, identifica el sexo con la reproduccion sexual y esta funda-
mentalmente con el utero. El segundo modelo. (‘orre-spondiente al
capitalismo post-industrial, se caracteriza por la estabilidad del
pene como significante sexual, por la pluralidad de las performan-
ces de género y por la proliferacion de las identidades sexuales que
coexisten con el imperialismo v la globalizacion del pene. Este mo-
delo, que rige, por ejemplo, la representacion de la sexualidad en
la pornografia heterosexual. identifica el sexo con la apariencia de
los 6rganos sexuales, esta especialmente con el pene, y con su fun-
cionamiento optimo. Este es el orden del Viagra y del orgasmo a
cualquier precio. Estos dos modelos producen dos suenos para-
1191005 generados por el orden heterocentrado. Dos utopias/disto-
pias que son sin embargo la expresion de la fundacion estructural
del sistema: la «familia matriarcals y el gueto <homosocial» mascu-
lino. Es importante subrayar que aunque estos dos modelos hayan
hecho su aparicion en épocas diferentes, en nuestros dias no se
excluyen mutuamente, sino que se superponen.

En el siglo xix. la presencia o la ausencia de ovarios era el crite-
rio fundamental del discurso médico para asignar el sexo en los
casos calificados por la época de hermafroditismo. En esta eco-
nomia de los organos. el orden sexo/género refleja la division del
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trabajo reproductivo. Cualquier cuerpo, con o sin pene, se asig-
nara como femenino si es susceptible de embarazo y parto. El mo-
delo sexo = reproduccion sexual = utero produce la utopia/disto-
pia de la damilia matriarcal»: un paraiso de la reproduccion donde
la presencia del hombre se reduce a la circulacion y el intercam-
bio de esperma, y que idealmente tiende a la transmision de ma-
terial genético de una mujer a otra, generando un tutero global
donde las madres reproductoras trabajan sin cesar.

Como sugiere el estudio de los protocolos Money, a partir de los
anos cincuenta, la asignacion al género femenino es siempre una
posibilidad para los cuerpos genéticamente machos o hembras,
mientras que la asignacion al sexo masculino se reserva para los
cuerpos que presentan cromosomas XY o XX, con penes de apa-
riencia normal. El modelo sexo = performance sexual = pene pro-
duce la utopia/distopia del gueto homosocial masculino: un pa-
raiso sexual de penes erectos. Esta utopia/distopia es la
fundacion/fobia de las sociedades fuertemente homosociales, en
las que el capitalismo post-industrial parece prometer la transfor-
macion de cualquier valor econémico en $pene y viceversa (— ver:
logica del dildo).

En este segundo modelo, el discurso médico administra la
(re)asignacion del sexo en funcion de, llamaré, el «tabu del dildo».
La regla de oro de la asignacion de sexo segun Money deja bien
clara la interdiccion que estructura dicho tabu: «Nunca asigne a
un recién nacido el género masculino, no lo eduque como nino. ni
le aplique una terapia hormonal o quirargica en cuanto nino si la
estructura falica en el nacimiento no tiene al menos el mismo ta-
mano que en los nifnos de la misma edad»®".

El tabu del dildo consiste en prohibir que un cuerpo femenino
pueda tener un clitoris o alguna otra parte genital externa que vi-
sualmente pueda pasar por una especie de «pene». Dicho de otro
modo, el tabu del dildo. en la asignaciéon como en el cambio del
sexo, viene a prohibir la construccion tecnoldgica de un pene. La
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Saunders, 1975. p. 610.
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asimetria que existe en la construccion social de los géneros se
vuelve a encontrar en las tecnologias médicas de construccién v
de cambio de sexo. Razon por la cual es posible afirmar que en los
discurso médicos y legales contemporaneos el pene adquiere un
caracter quasi-trascendental, situandose mas alla de todos los ar-
tificios, como si fuera la unica Naturaleza. Es precisamente en

este reino de la naturalidad del pene donde el dildo irrumpe como
“un espectro viviente»,
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