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El impacto que estateniendo la Teoria Queer en las ciencias humanas y sociales es notable. Conceptos como los de performatividad,
deconstruccion, transculturalidad o politica de lo corporal encuentran en este marco interpretativo metacontructivista una mirada
desafiante de los movimientos sociales, de |os objetos concebidos como condensaciones politicas, de lareivindicacion de la
arquitectura de lo corporal como espacio de politizacion imprescindible en el que la sexualidad resulta ser un gje importante de
reformulacion. Aunque lo Queer tiende ala dispersion y se resiste, como casi todo movimiento heterogeneamente desidentitario ala
calificacion y alafiliacion facil, encontramos en propuestas como las de Beatriz Preciado un camino originalmente critico que
circulatraficando entre Michel Foucault, Monique Wittig, Donna Haraway y Judith Butler... Beatriz Preciado es unaficcion méas del
yo (como todos nosotros), es leshiana antes que intelectual, y asi gusta definirse ante una academia que no deja de mirarla con cierta
extrafieza. Discipula de Jaques Derriday Agnes Heller, es profesora de Teoriadel Cuerpo y de Teoria Contemporanea del Género en
laUniversidad de Paris-Saint Denis, cunadel denominado postestructuralismo. Actualmente completa su doctorado en Teoriadela
Arquitecturaalavez que disfruta del tremendo éxito de su publicacién mas reciente traducida al castellano como Manifiesto
contra-sexual, editado en Opera Primaen el 2002 y traducido al menos a cinco idiomas. Esta conversacion fue posible gracias ala
participacion de Beatriz Preciado en un curso de Verano de Adeje (Tenerife, Islas Canarias) organizado por laUniversidad de La
Lagunay el citado ayuntamiento en julio de 2004. El curso llevaba por titulo “Desidentidades y Teoria Queer” y fue dirigido por
José Luis Castillay José Antionio Ramos, un extrafio tandem entre alguien dedicado ala sociologiay alguien dedicado alafilologia
espafiola.

José Luis Castilla es profesor del Dpto. Sociologiade la Universidad de La Laguna (Islas Canarias) y autor de un estudio critico en
torno al concepto de poder en Michel Foucault que lleva por titulo Andlisis del poder en Michel Foucault, publicado por € Servicio
de Publicaciones de la Universidad de La Laguna (1999). Actual mente trabaja en un texto sobre el Multiculturalismo dela
complejidad (pendiente de edicién).

José L. Castilla: ¢Qué haces en términos intelectuales? ¢Disciplinariamente, donde te ubicas, donde sitlias tu trabajo en todo este
asunto de los estudios culturales, el psicoandlisis, €l postestructuralismo, la necesidad de concretarlo en efectos materiaes...?

Beatriz Preciado: Y o creo que donde estoy se explica por los lugares por donde he ido pasando, por desplazamientos forzados, no
solamente nacional es sino en términos de disciplina también. Cuando acabé mis estudios de filosofia hice un master en bioética
porque me interesaba para trabajar sobre el cuerpo y senti que, en este pais, cuando se hablaba de teorias del cuerpo, no tenia ninglin
referente en cuanto leshbiana, ni tenia ningdn interlocutor, ni sabia exactamente con qué tipo de teorias e instrumentos aproximarme a
este campo de andlisis. Desde luego, no hubiera podido estar donde estoy sin hacer un recorrido que incluso ha sido un recorrido
fisico en muchos sentidos, y que ha supuesto €l paso por |os estudios culturales americanos, €l feminismo, el postfeminismo
americano y €l postestructuralismo francés. Efectivamente, llegué a Estados Unidos en €l 92 y me encontré con el boom de los
estudios queer. Y 0 no era consciente de que eso estaba sucediendo, era una jovencilla estudiante y me encontré en un contexto en el
gue se estaban dando los debates entre Nancy Fraser y Judith Butler, en un contexto de emergenciay surgimiento de los estudios
postcoloniales en la academia americana. Esto significd que de alguna manera se me vino abajo €l edificio intelectual que habia
constituido toda mi educacién filoséfica en Espafiay a partir de ahi tuve que empezar a hacerme todo un conjunto nuevo de
instrumentos. Fue como comenzar en muchas cosas. Entonces yo creo que en parte el dénde estoy tiene mucho que ver con los
estudios feministas y postfeministas, porque en parte yo me sitio en ese momento de rupturaen el que lateoria queer rompié con €l
feminismo tradicional, y, sobre todo, con las nociones estables de preferencia sexual y de género, pese a que fuera una categoria
construida con referenciaaalgo bioldgico y, por lo tanto, en un discurso mas naturalista. Y o llegué en ese momento de rupturay a
partir de ahi, con esos Utiles intel ectuales, empecé areconstruir mi propiatradicion filosofica. Ademés, estan los andlisis
postcoloniales, que tienen un método que no es & Unicamente textual de la filosofia. Creo que eso es muy importante y, cuando
volvi a Espafia senti que a menos lateoria queer no se abordaba bien, porque todo el mundo pensaba que es simplemente una teoria
del discurso y todo el mundo olvidaba que también es un andlisis de la representacion y que € texto del que estamos hablando
incluye précticas, técnicas, imagenes...



J. L.C.:...movimientos socides...

B. P.: ...movimientos sociales, artefactos, relaciones, etc. Es decir, que es mucho mas complejo y por eso hablamos de lateoria
gueer como un corte transversal de disciplinas; no se trata de lo interdisciplinar, como se hablaba antes, sino que es un punto de vista
eminentemente politico. Es algo que tiene que ver con una reapropiaci én de una serie de microculturas que podriamos llamar los
anormales, 0 si quieres, los oprimidos, o los puedes [lamar en distintos lengugjes, 1os puedes [lamar de maneras distintas. Es un
proceso através del que esas microculturas adquieren la posibilidad de ser sujetos de enunciacién del conocimiento. Creo que es un
proceso que todavia en este pais no se ha dado exactamente y creo que hay barreras fundamentales, disciplinas... hay claramente
limites disciplinarios que se verian amenazados por esa critica responsable de la teoria queer. Por eso no es por azar que yo me sitlie
en un departamento de teoria de la arquitecturay que lo que yo hago ahora tiene mas que ver con un andlisisdel cuerpoy la
sexualidad como tecnologia en relacion con ladistribucion y la segmentacidn en el espacio, por gemplo. ¢Por qué?, pues porque
progresivamente voy huyendo de esos andlisis que desde mi punto de vista son excesivamente deshistorizados, abstractosy que han
perdido toda conexién con los movimientos socialesy de lafilosofiay me voy aproximando hacia andlisis més materiales. Pero més
materiales no en el sentido més marxista del término, sino en el de un metaconstructivismo, que es algo fundamental en lateoria
queer, un nuevo tipo de materialismo: un materialismo inmanente que enlazaria con esa tradicion de la segunda modernidad, no
tanto la postmodernidad, como se ha hablado. Se trata de una segunda modernidad que es toda la modernidad que no pudo ser
porque quedd excluida por un conjunto de procesos histéricosy politicos, desde la colonizacion hasta el proceso de sexualizacion.

J. L. C.: &Y lollamarias tardomodernidad, como han hecho algunos sociélogos?

B. P.: No, no lo llamaria tardomodernidad. No creo que sea una cuestion de tiempo, creo que tiene que ver con el mismo proceso y
lamisma tradicion con la que se ha construido la modernidad. Es casi una contramodernidad o una modernidad que ha sido ocultada,
sisteméticamente oprimida por una modernidad dominante. Es una manera absolutamente inmanente de pensar la materia, una
tradicién que vendria desde Leibniz y Spinoza, que tiene mucho que ver con como estamos pensando ahoramismo el cuerpoy la
sexualidad en lateoria queer, que no tiene referencias a una ontol ogia digamos del sujeto kantiano, ni tiene referencia a nociones de
autonomia o de libertad, etc., sino que utiliza otras nociones, como, por ejemplo, las de pouvoir y puissance.

J. L. C.: ¢(Como te sitlas ante ladiversidad, la complgjidad de la teoria queer? ¢Por qué es importante para los soci6logos esta
teoria?

B. P.: Y0 me sitlio de una manera muy curiosa, porque cuando |legué a Estados Unidos, la teoria queer estaba en pleno boom. Yo
era discipula de lateoria queer, y, por tanto, como buena discipula, era critica con un conjunto de problemas generados dentro de la
teoria queer. Entonces, desde mi punto de vista, la paradoja es que ami regreso a Europa se me leia como una tedrica queer, cuando
yo misma estaba tomando ciertas distancias en el interior de un paradigma que se esta creando y que es muy complegjoy que es
excesivamente nuevo para decir que esta cerrado, que es unateoria Unicay firme, y paraidentificarlo solo con el pensamiento de
Judith Butler. Esto es un error absoluto, es algo tan absolutamente nuevo y no se puede intentar fijarlo y decir que es solamente
teoria preformativa. Y o creo que es mucho més amplio y, de hecho, esta siendo sometido a constantes criticas que vienen desde los
estudios de transgénero, los estudios de transexualidad, los andlisis de la biotecnologia que creo que ha sido uno de los grandes
avances de la primera forma més conocida de la teoria queer, en tanto que andlisis performativo. Desde mi punto de vista, ese
andlisis ha sido excesivamente linguistico, hatrabajado con una nocién de cuerpo més del siglo XI1X que del siglo X X1 y creo que
necesitdhamos aportaciones como las de Donna Haraway. Ella no viene especificamente de la teoria queer, porgque no es una
pensadora |esbiana, aunque si que ha estado casada con un gay vy, desde luego, eso es algo que la ha debido de dejar por ahi. En
Europa pas6 |o mismo, es decir, que aqui estamos haciendo politica de identidad al mismo tiempo que estamos haciendo la critica
postidentitariay, claro, de igual manera, cuando yo llegué a Espafia -doce o catorce afios después- se me leia como unatedrica
queer. Pero yo estoy también tomando distancias y trabajando un paradigma que esta todavia en construccion, muy complejoy en el
gue hay muchas dudas. Y o creo que | as aportaciones que vienen ahora, |as criticas desde |os queer deformes o con tipos de
corporalidad que no corresponden ala norma, han sido un golpe fortisimo a que yo méas o menos he articulado a través de nociones
de género como protesis. Creo que no hay todavia un paradigma absolutamente fijo, cerrado, solido y que ademés luego se podria
leer en términos de importacion y exportacién. Me dalaimpresién de que habria que ver la produccion cultural en términos de
globalizacion, es decir, que lateoria queer no se puede entender de otra manera: es un tréfico de movimientos sociales, un trafico de
referencias, de textos, de personas, de flujos, es decir ahi ha habido desde un mes, hasta vigjes, hasta amantes, hasta hormonas, todo
eso esta ahi y eso es |o que constituye desde mi punto de vistalariqueza de lateoria queer: este vaivén casi Unico y genuino hoy
entre movimientos sociales activistas muy radicales y academias muy sesudas.



J.L.C.: ... Disculpapor laambiguedad de los conceptos,¢te consideras unaintelectual de izquierda?

B. P.: No me considero unaintelectual, porque creo que es una categoria que no me corresponde. No creo en losintel ectuales, es
decir, no creo en el intelectual ni como emergencia de una masa gque viene ailuminarla. Me corresponde mas una nocion como lade
productor cultural o algo asi.

J. L. C.: Nomerefiero a sentido dlitistadel intelectual, sino a un enfoque més gramsciano, méas organico quizas...

B. P.: Si, pero aunque sea una“intelectual organica certificada’, yo creo que no, que estamos en un momento en el que no
necesitamos intel ectual es, contrariamente a lo que pensamos. No necesitamos figuras de este tipo, no solamente de la élite, sino
incluso aunque emerjan de lo popular, no. De hecho, lateoria queer muestra perfectamente que no es asi como se produce €l
conocimiento. El conocimiento se produce en redes de intercambio y de comunicacion y entonces yo me considero parte de unared
de reapropiacion del conocimiento, de un trabajo de luchay de resistencia frente, por gemplo, adistintas instituciones, como la
academia. Yo, por giemplo, en las instituciones espafiol as de produccion de saber prefiero definirme como bollera que como
intelectual, es mucho més reducido, mucho més radical y yo creo que eso es absolutamente necesario. Que alguien sea capaz dentro
de esta institucion de afirmar un tipo de préctica sexual, un tipo de posicién politica, eso viene adeconstruir esainstitucion. Si me
considero como intelectual, yo estoy segura de que lainstitucion me digiere y me acepta, incluso.

J. L. C.: jPero no eres cualquier traficante...!

B. P.: Si lo intelectual me lo pones como un traficante, como aquel que hace un contrabando, yo veo mucho asi la teoria queer, como
un contrabando. En ese sentido de referencias y de précticas, entonces alo mejor si, pero no... Y luego, deizquierda dirialo que
dice Javier Sdez. Honestamente, creo que toda esa nocién con la que he estado trabajando en Estados Unidos sobre laradical |€ft...
bueno, yo trabajé mucho con Agnes Heller, con ese tipo de gente que estaba trabajando en Radical Democracy v, efectivamente, es
lo que es el postmarxismo y lo que esincluso el reciclgje de ciertas feministas en el postmarxismo, como puede ser Nancy Fraser...
Y o creo que el movimiento queer no se sitlia ahi, curiosamente, y por eso es tan molesto paralaizquierday tan molesto parael
postmarxismo, porque esta poniendo en duda los conceptos mismos que forman la base del marxismo, que en el fondo tampoco son
tan distintos de los conceptos de la modernidad a los que el marxismo pretende atacar. Son conceptos como |os de formacion del
sujeto através del trabajo, de distribucion objeto-sujeto, de division sexual del trabajo... Ahi hay un conjunto de conceptos que no
nos funcionan, de hecho yo creo que cualquier activista de los movimientos gay, |eshianos, transexuales, de transgénero sabe que en
una reunion de izquierda no puede ser considerado como militante de izquierda, serdtodalavidaun gay. Yo creo que sigue
habiendo laizquierda, desde luego, y 1o veo constantemente hablando con gente que conozco muy valiosa, que esté trabajando
incluso en temas que tienen que ver con Negri con Hardt: una serie de nuevas lecturas criticas del marxismo. Pero me dala
impresion de que sigue habiendo esta divisién entre opresiones constitutivas y opresiones secundarias o contradicciones
fundamentales y contradicciones secundarias. Si quieres, el género, la sexualidad y laraza son opresiones secundariasy yo creo que
lo que han puesto de manifiesto los estudios queer subalternos, postcoloniales es que laraza es constitutiva, es decir, es unanocion
mucho maés constitutiva que la clase. De hecho, yo creo que € gran problema del feminismo marxista... que, bueno, represent6 un
avance en su momento, y lacriticas del feminismo al marxismo son cosas por las que yo he pasado y que me han afectado
profundamente, pero no deja de ser una aplicacién de lanocion de clase alanocion de género, es decir, pensar que el género es una
clase sexual. Es una cosa absurda, no es posible transcribir esa nocion de clase en lanocién de género. El género necesita un andlisis
diverso, y no merefiero alo que se hace en Espafia, que es una sociol ogia comparativa del género: eso no son estudios de género.

Y o creo que es fundamental que la sociologia empiece a escuchar algo de este tipo. Hacer andlisis de género no quiere decir que
veamos cudl esladiferencia en la utilizacién de los ordenadores entre las chicas y |os chicos. Hacer andlisis sobre violencia de
género esver si las mujeres en el espacio doméstico tienen mas autonomia o menos de la que tenian en los afios 50. Yo creo quelo
gue cambia en los estudios de género, si fuéramos capaces de hacerlo asi, es el método de andlisis, es decir, no es que por primera
VEZ Nos preocupemos por las mujeres, de las que antes no nos preocupabamos. No, es el método mismo de andlisis que pone en
cuestion la posibilidad misma de hacer sociologiatal como la hemos hecho hasta ahora. La sociologia aparece como un instrumento
de normalizacion de género ellamisma, por gjemplo, dime unaviolencia de género y dice la sociologia, ello. Pues bueno la cosa es
darlelavueltaa paradigma, es decir, no laviolencia de género, sino el género como violenciay ahi comienzatodo un conjunto de
otros problemas.

J. L. C.: &Y apartir de qué categoria se te ocurre que puede pensarse una sociologia de estas caracteristicas, aparte, por supuesto, de
lacriticainternaalanormalizacion?



B. P.: Yo creo que en muchos sentidos la teoria queer es una sociologia, es otraforma de hacer sociologia, una aternativaala
sociologiay, por lo tanto, es un paradigma que podria ser un paradigma sociol égico.

J. L. C.: Algin compafiero mio podria decirte que tiene varios problemas con la teoria queer o especificamente con tus desarrollos...
Primero, porque lo que haces es una descripcion de narrativas, de articulacion de narrativas en clave de cratologia -ciencia del poder
expresado un poco peyorativamente-, y superpuestas de dudosas referencias y construcciones histéricas de cierta ambigliedad. De
hecho, en esalinea se sitlian algunas de |as criticas que recibié Foucault en su momento por utilizar métodos geneal dgicosy esas
cuestiones... construyendo unateoria de la normalizacion muy potente, pero con poco espacio para explicar aguello que yo llamé
autonomia pero que td, alo mejor, ubicas dentro del terreno difuso de ciertos espacios de autodeterminacion que generan, con todas
las comillas que esto pueda llevar en las sociedades occidental es, espacios de libertad, con todas las comillasinsisto. ..

B. P.: Si te das cuenta, yo creo que hay mucha gente que sigue pensando que los estudios queer son Foucault, y los estudios queer
han hecho una evaluacion de Foucault y han hecho criticas fundamentales a Foucault. La primera es que él nunca hizo andlisis en
términos de género. Foucault utilizo la nocidn de sexo Unicamente y ademaés la utilizé como sexualidad y como préctica sexual
cuando se refiere alanocion de identidad sexual partiendo de nociones médicas y no politicasy estamos trabajando con una nocién
que yaes politicay que, por tanto, yatiene una dimension no sélo de normalizacion, sino de reapropiacion, resistencia, construccion
identitariay algo muchisimo mas positivo que lo que Foucault vio. Introducir esa critica de género a Foucault ha generado todo un
conjunto de problemas, porque Foucault dice siempre que va con sus andlisis de la mujer como si supiera, pero de todas formas en
los andlisis sobre la masculinidad, date cuenta que Foucault sigue teniendo un planteamiento universal en ese sentido, no piensalos
andlisis de la masculinidad como andlisis de género. En sus andlisis del criminal o el perfil del masturbador, no se da cuentade que
hay unadiferenciaradical entre el perfil del masturbador y el de la masturbadora. Y o creo que eso ha sido un palo importante y, por
no afadir el golpe a Foucault que han dado las criticas en términos de estudios postcoloniales. Efectivamente, hay una herencia
foucaultiana [en |os estudios queer], pero cuidado, es unalectura muy particular de Foucault, no es unalectura de Foucault en laque
el poder es solamente un dispositivo de subjetivacion y de normalizacion. Por € emplo, en mi trabajo utilizo nociones distintas en las
gue através de esa nocion de tecnologia, yo hablo de dispositivos, no sélo ya de resistencia, sino de produccién de nuevas
identidades que transforman una tecnologia de control y dominacion en algo que tu podrias Ilamar tecnologia de liberacién, si
quieres. Y0 creo que eso es muy importante, por eso creo en laimportancia de las nuevas lecturas de Foucault que estan haciendo
ciertos autores como Lazzarato, que va a decir, bueno, esta nocién de poder que utiliza Foucault es casi neoconservadora:
politicamente nos llevaalainactividad y nos lleva alaimposibilidad de cualquier tipo de agenciamiento. Los movimientos sociales
que se reapropian del discurso de Foucault, desde mi punto de vistalo repolitizan. Politicamente, Foucault fue muy timido, se
atrevid alo delas prisiones, pero tampoco se atrevidé amésy cuando el FAHR, que era el Frente de Liberacion Homosexual
Revolucionario de Paris, estaba haciendo sus acciones en la calle, Foucault con aguello no queria saber nada. Cuando se hizo €
numero de diez mil perversos de Deleuze y Guattari, luego casi |0 meten en lacarcel por €l nimero y tal. En esta movida no estuvo
precisamente Foucault, y se puede preguntar como es posible que en ese contexto intelectual aquellos que no son homosexual es
estén ahi dando lalatay que Foucault esté en su casa preocupadisimo con la estética griega. Ahi hay un problema fundamental para
abordar los verdaderos conflictos sociopaliticos de su momento.

J. L. C.: Estoy pensando sobre la marcha estrategias sociol égicas para trabajar. Obviamente en todo abordaje sociol 6gico debe estar
la categorizacidn, que es un arma de doble filo. Entonces, entiendo que una sociol ogia de estas caracteristicas tenga que recurrir a
unaldgica de no renunciar alos procesos de categorizacion, pero a su vez hacer permanentemente autocritica de lo que constituye,
de las divisiones que establece y de |os espectros que genera. ..

B. P.: Por supuesto, yo creo que si, por supuesto. Una de las criticas fundamental es de la teoria queer ala sociologia, que ademas
pertenece a las bases mismas de |a teoria queer, es que la sociologia no es un método descriptivo, sino que es un método
performativo, que, por tanto, la sociologia pertenece a esas tecnol ogias de produccion del género de las que hablamos siempre.
Antes de ponerse a elaborar un dispositivo de andlisis sociol 6gico hay que hacer una evaluacion de los elementos de género,
sexualidad, de razay de clase que estén operando ya dentro de la misma sociologia. Esta pendiente de hacer un proceso de critica, y,
desde mi punto de vista, ese proceso, quienes mejor 1o han hecho son los estudios culturales ingleses. Creo que ese trabajo del que
estamos hablando tiene que ver con una politizacién de la sociologia, con una toma de conciencia por parte de la sociologia de su
propio caréacter politico.

J. L. C.: Seme ocurre otro reproche desde el &mbito de la sociologia: se acusa en este caso alos estudios culturales, o a desarrollo
postrero de |los estudios culturales, de una cierta fragmentacion, de pérdida de perspectivadel conjunto social, en el sentido de que



las relaciones sociales son relaciones complgjas de integracion y parece que estudiar la sexualidad al margen del conjunto social, o a
margen de visiones més globales del efecto de conjunto que se genera, puede producir més confusién y més ruido que clarificacion
tedrica. Por otro lado, hay algunos sociélogos que piensan que estudiar |os margenes de lo social, entendido como aquello en lo que
NO NOS gusta reconocernos y que nos cuestiona, nos abre nuevas perspectivas a ambito de lainvestigacion social. Entiendo que te
guedas con la segunda. ..

B. P.: No, no me quedo con la segunda porque lateoria queer no es unateoria de los méargenes. Eso es fundamental. Mucha gente
sigue pensando que la teoria queer es justamente analizar aguello que nunca hemos analizado, irnos a punto de vista de lo otro para,
desde alli, adquirir una perspectiva nueva. Creo que no tiene nada que ver con eso. De hecho, se pone de manifiesto cuando desde
otras disciplinas através de un analisis queer se empieza a producir teorias, desde mi punto de vista, bastante totalizadoras,
entendiendo el término positivamente, es decir, como utilizando la metodologia de género, queer, postcolonial ... ciertos autoresy
autoras van a producir de la produccién misma de la modernidad. Puede ser €l andlisis de Homi Baba de lateoria de la cultura, que
utiliza el método performativo para analizar la produccion misma de la modernidad, textos de Fanon y de otra gente. Desde mi punto
de vista, ahi se pone de manifiesto que la teoria queer no es un microandlisis. Parami, lateoria queer es un golpe alos fundamentos
mismos de todas las disciplinas, cualquier disciplina, incluso aguellas que pensamos como mas duras, y esto |os departamentos de
Santa Cruz, Donna Haraway, todo este grupo de gente que trabaja sobre la produccion del conocimiento y la produccion mismade la
ciencialo han puesto muy bien de manifiesto. Incluso las ciencias duras, lamedicing, labiologia, lafisica, etc., estén sustentadas
sobre estos cimientos de sexo, de género. De nuevo seria considerar ese tipo de divisiones entre € centro y la periferia, o0 € centroy
el margen o, por jemplo, pensar que la clase seria constitutiva de un andlisis, mientras que la sexualidad es periférica. Ese esel gran
problema, qué ocurre cuando haces de la sexualidad el centro mismo del andlisis. Resulta que es €l andlisis mismo de clase el que se
te viene abgjo, porque hay algo que tu no habias visto que hace que no puedas seguir utilizando las nociones de trabgjo. Si se aplica
aAdam Smith, aMarx, un andlisis de sus textos desde un punto de vista de un capital sexual o de una economia politicadelo
sexual, lamismateoriadel trabajo de Marx cae por su propio pie con esta critica. Y o creo que es asi, es darse cuenta de que no hay
unacentralidad en el andlisis, como se queriay, de hecho, uno de los grandes problemas de | os estudios de género al principio es que
simplemente sustituyeron la categoria de clase por la categoria de género, pero un poco con la misma perspectiva, como el género
como una clase sexual 0 como un producto de ladivision del trabajo, es decir, sustituir una nocion por laotra. Yo creo que sevio
muy rapido que ese tipo de andlisis conducia a una serie de errores fundamentales y que acababan renaturalizando una serie de
categorias. Hay gente que estatrabajando en esta linea que llaman a esto Queer and Colour Aliance, es decir, del andlisisde larazay
del andlisis queer. Creo que laguerraviene por aqui y que en Espafia todavia nos va a costar mucho asimilarlo. Los franceses tienen
con Monique Wittig algo como el caso de lateoria queer: Tenian los textos originarios pero no tienen |os instrumentos tedricos
politicos para hacer una utilizacion disciplinaria de estos textos que les permitirian deconstruir sus propias instituciones. Entonces,
bueno, ahi tienen los textos de Fanon, pero como un autor que lo tienen ahi, mas 0 menos, en un departamento aislado, pero a que
no han puesto ninguna atencion.

J. L. C.: Unacuestion muy interesante es ladivision socia del trabajo. Aqui hay una diferenciaimportante entre tu miraday mi
mirada, tus necesidades y las mias.... Me gustaria que me contaras qué relevancia le das a esta macrocategoriay como laintegras en
tustrabajos. Al fin'y a cabo, ladivisién socia del trabajo es una construccion social en el sentido de que, como lo describia
Gramsci, aguello de que lo importante no es si trabajas con las manos o si trabajas con la cabeza, sino larepresentacion socia delo
gue es manua o intelectual, que eslo que la categoriza realmente.

B. P.: Si, lo que pasa es que a este debate del trabajo he llegado bastante tardiamente y, curiosamente, yo empecé adialogar sobre el
trabajo con tedricos como Mauricio Lazzarato o como Antonella Corsani, porque es gente que leyd mi libro y que enseguidavino a
tocarme asi, en la espalda, y decir oye ¢cuando tu hablas de trabajo sexual, qué quieres decir exactamente?. A mi me interesaba
utilizar esanocion de trabajo sexual porque tiene toda la conexién con cierto movimiento social de reconocimiento de la persecucion
como trabajo, que me parecia legitimo y que me parece fundamental y a que yo queria sumarme. Por otra parte, me interesaba
porque viniendo justamente de ese andlisis de las teorias modernas de la sexualidad, que son fundamental mente econdémicas, del
cuerpo, ami me interesaba hablar también de la sexualidad como un trabajo. Estos tedricos que vienen de la economia me dicen,
¢por qué tl aesto le llamas trabaj0? y ¢como estés pensando esa nocion de trabajo?, es decir, ¢a qué te remite esa nocion de
trabgjo?... Claro, ellos son tan criticos con Marx que piensan que uno de los caballos de batalla es acabar con esa nocion de trabajo.
Entonces, através de conversaciones con ellos vi que efectivamente ahi hay un problema fundamental que, de hecho, incluso la
nocion misma de trabajo sexual no estoy tan segura que deba llamarse trabajo, sino alo mejor deba llamarse servicio. No sé
exactamente, pero, desde luego, hay algo en la nocién misma de trabajo que es un problemay lo que no querriaes hablar de divisiéon
sexual del trabajo, porque division sexua del trabajo supone —lo vemos constantemente en los andlisis, incluso en los andlisis que



se hacen utilizar metodologias, por otra parte, muy finas de andlisis de la globalizacion—, que siguen tomando categorias biol égicas,
de hombre y mujer, que ademas se piensan en latotalidad del cuerpo como hombre y mujer. Creo que lo que yo estoy intentando
hacer es, casi, en ese sentido, una microhistoria de los 6rganos. Date cuenta de como ha habido una especializacién sexual de cada
uno de los Grganos, ya sea de lamano, del ano, del pene, del 0jo, de lalengua, etc., y esa especializacion hace que hayarea y
literalmente una transgenerizacion de cada uno de nosotros, es decir, que no se puede hablar de la divisién sexual del trabajo
pensando que tu eres un hombrey yo soy unamujer. No, porgque es que resulta que yo Soy una mujer, pero que tengo una mano
injertada de lo masculino, tengo un cerebro, es decir, que, en términos de politicas del cuerpo, ahi hay un proceso muchisimo méas
complejo que yo creo que e andlisis marxista no contempla en absoluto. Entonces, no estoy segura de que esa nocién del trabajo nos
sirva para mucho y, de nuevo, todo lo que esto le favorece en el andlisis marxista en los términos dial écticos, también. En el fondo,
hay un gran problema del que sigue dependiendo la teoria queer: trabajar con nociones ya sea de transexualidad, homosexualidad,
hombre-mujer, género-sexo y establecer dialécticas. Y o creo que lateoria queer no es dialéctica, que, por eso, al paradigmade la
diferencia, de ladiferencia sexual, opone eso que yo he llamado paradigma de la multitud queer, porque hay justamente una
multitud. Una multitud que atraviesa. Cada uno de |os cuerpos esta atravesado por una multitud de generalizaciones que, ademés,
pertenecen a dispositivos historicos de momentos diversos, que no tienen gque ver unos con |os otros.

J. L. C.: ¢Esdecir, multitud es ruptura de binomio...?

B. P.: Absolutamente. Es ruptura de binomios y, ademas, es que la multitud es no sélo una multitud de précticas, etc., no. Es que €l
cuerpo no es una coherencia, es una multitud. La nariz pertenece a un modelo de subjetivacion del cuerpo bastante reciente, la nariz
pertenece a individuo, pero resulta que los érganos sexual es han quedado totalmente apartados en un modelo del siglo XIX, en €
gue siguen perteneciendo a Estado, alalglesia, aDios, etc.. Ese tipo de paradojas es lo que se da en cada uno de los cuerpos. La
multitud queer no es que sea mucho, es que cada uno es ya producto de muchos dispositivos distintos y, por tanto, una multitud.

J. L. C.: Eso nos lleva a un debate muy interesante: €l de laidentidad y la desidentidad. Uno de los problemas que tenemos en la
importacidn, méas que la exportacion, de debates intel ectuales en Espaiia es justamente laimposibilidad de traducir |os contextos de
produccion intelectual. En ese sentido, ¢cOmo piensas tu las teorias de laintegracién de la desidentidad que parecen que se proyectan
desde lo queer -aungue lo queer es también hiperidentidad- en relacion atodo este clima de lucha contra las identidades que puede
ser interpretado desde los demés puntos de vista un poco peligrosamente? Porque uno de los caballos de batalla, justamente, del
pensamiento liberal eslalucha contralas restricciones internas, entonces, ¢como ves tl este problema?.

B. P.: Yo creo que en el contexto europeo actual es fundamental una politica de identidad, siento decirlo, pero me parece
fundamental. Creo que, en ese sentido, nosotros, casi, tenemos un privilegio. Tenemos la posibilidad de hacer politica de identidad,
pero con laventaja de utilizar un aparato critico y de andlisis que nos advierte contra los peligros mismos de esos procesos
identitarios. Ahi nos tenemos que mover. Y alo mejor, es verdad que es un poco de malabarismo complicado, pero, en ese sentido,
tenemos cierta ventaja con respecto alos primeros movimientos sociales americanos que se lanzan de lleno en un proceso identitario
que, ademés, van a ser curiosamente recuperados por €l mercado liberal, simplemente, como estilo de vida. Es decir, fenomenal la
diferencia de identidades, perfecto, porque con esto tenemos nuevos mercados y nuevos estilos de vida, y hay unatransiciéon —como
lague se dacon el piercing— delo politico alo estético y una estetizacion de ciertas formas de vida que ha hecho perder todala
rentabilidad politica de todos los movimientos sociaes. Y o creo que en Europa estamos en un momento, alo mejor, privilegiado en
ese sentido y, a mismo tiempo, yo creo que es muy importante establecer Utiles politicos, intelectuales, porque, ademés, estamos en
un momento fuertemente antiidentitario, no solamente en Espafia. Incluso viviendo en un contexto francés, esincreible. En €l
contexto francés con respecto al espafiol es mas centralizado. Lo vasco y lo catalan tienen una respetabilidad identitariaen el
contexto politico espafiol enorme, comparado con lo bretén en € contexto francés, que no tienen derecho ni alapalabra, estan en
una situacién muchisimo mas minoritaria que lade las minorias judias. Y 0 creo que atodo eso se suma, efectivamente, una olade
anti, de critica contralo musulman y de interpretacion de toda identidad como unaidentidad religiosa, que ami me parece algo
fantastico, que se da mucho en Francia ahoray que es, por g emplo, hablar de las identidades sexual es como extremismo e
integrismo, es decir, que ser leshiana es ser extremista o integrista. A mi me gusta hablar del gueto, entendido mayoritario. Algo
interesante de lateoria queer es hacer que lanormalidad se dé cuenta de que ella misma es también unaidentidad, sdlo que esla
identidad dominante y, desde mi punto de vista, laidentidad mas oprimida, y que es precisamente ahi donde los procesos de
subjetivacion son més opacos 'y tienen menos posibilidad de resistenciay agenciamiento.

J. L. C.: ¢Insinlias acaso que la heterosexualidad puede estar més reprimida que la homosexualidad?



B. P.: Si, en cierto sentido, si. Insinto que en la heterosexualidad € proceso de la normalizacion ha tenido éxito por completo.
Efectivamente, ese proceso nunca es perfecto y la heterosexualidad no existe sino como una parodia politico-social,
representaciones; pero, es verdad, desde luego, a mi me parece un privilegio en muchos sentidos situarme como disidente sexual en
un contexto en €l que lo Unico que veo ami lado es acorralamiento sexual, justamente la incapacidad absoluta de generar conciencia
acerca de tu propio proceso identitario.

J. L. C.: Permiteme que te meta un poco €l dedo en el ojo. Vamos a hablar detu libro el Manifiesto contrasexual. ¢Leeriamostu libro
de la contrasexualidad mas como un texto de un literato, como Proust o Cortézar o, méas bien, como una propuesta programéaticay
politica fuertemente afirmativa?

B. P.: Yo leeriami libro como politicaficcion, de hecho me gusta pensarlo asi. Cuando haces teoria desde el punto de vista lesbiano
o de lo transgénero, que es quizés donde me sitlio mas Ultimamente, te das cuenta de que primero careces de archivo por completo,
porque eres producto de una historia de silencios, de borramientos, mas que de marcasy de inscripciones. De estaforma, Si pensaras
en una reconstruccion de un archivo estés perdido. Entonces, yo creo fundamental mente en esa tarea de produccion de ficciones
retrospectivas y de invencion del archivo. En ese sentido, hay mucho de literatura. Para mi es una produccion absolutamente
imperativa. Incluso, inventarnos nuestra propia historia, porque nos ha sido expropiaday la Gnicaforma que tenemos de reproducirla
es precisamente através de lainvencion. En ese sentido, pues si, hay algo de ficcion, pero también hay muchas cosas que son muy
fachasy lo tengo que reconocer. Siempre tengo como un delirio, un manifiesto se Ilama un manifiesto aunque yo me riade mis
propios delirios. Pero si, siempre hay algo muy irénico, muy parodico, y, claro, ¢como puedes [lamar manifiesto a estas alturas a un
texto, no? Efectivamente, es un texto de ficcion, pero de ficciones productoras de realidad en el sentido performativo. Me dala
impresion de que asi funcionan todos los textos de todas formas, asi que no creo que el mio sea una excepcion. Los trabajos de
Cortazar o Proust son también un texto de cambio politico, de la misma manera que Marx esta absolutamente lleno de metaforas, de
narracionesy ficciones.

J. L. C.: ¢Equiparables en Ultimainstancia...?

B. P.: Yo creo que no se trata de equiparables 0 no, sino que se trata de una cuestién de contextos y de estrategias. En un momento
dado, la construccion de un concepto como, por jemplo, €l de género. Ese concepto aparece como un artefacto, un instrumento muy
largo de dominacion, que es la medicina, ademas en una de las medicinas mas rancias y mas normalizadoras, como es la de John
Money. Pero es que ese concepto luego resulta que va a ser utilizado por las teorias del género como trampolin para hacer todo un
conjunto de cosas. Y o creo fundamentalmente en la mal eabilidad de los textos y de |os conceptos, incluso dependiendo del contexto
y también de sus estrategias, €l conjunto de relaciones estratégicas en que |o sitles.

J. L. C.: Mellamamucho la atencién el que, siendo este tipo de estudios fuertemente antinormativos, hay una propuesta de
manifiesto, incluso en algunaformacasi contractual de plantearlo. Y también me interesa que nos hables de los talleres queer, que
son otraforma de conocimiento.... En el mundo académico, el conocimiento siempre o traducimos en debates intel ectual es
sentados arededor de una mesa o sencillamente textos manual es, revisiones fuertemente densas. Para algunos de nosotros, que
venimos de los movimientos sociales, y en algunos casos ligados a la educacion popular, sabemos que en los talleres se produce un
conjunto de relaciones sociales y relaciones con la arquitecturay con los sujetos que transforma absol utamente nuestras formas de
relacionarnos, generando un cocimiento muy nutritivo y orgénico, por aquello de que no es solo atateoria generalizada, sino
préctica en movimiento. Me gustaria que hicieras una valoracion de esa diferencia de calidad, entre comillas, de conocimientosy de
eso que llamas “terapia queer”, que parece un contrasentido, viendo la teoria queer.

B. P.: Esto de laterapia queer es muy nuevo y quizas todavia no deberia haber hablado de ello, porque es de lo que estoy escribiendo
ahora, y, todavia estoy en un terreno de arenas movedizas. Pero bueno, te respondo poco a poco. Lo del contrato es como |o del
manifiesto: tiene su punto de ironiay de parodia. Es también un momento de toma de conciencia de como la sexualidad de todas
formas siempre —ya no solamente me refiero a la sexualidad como préctica, sino identidad sexual, etc.—, siempre es producto de un
contrato. Entonces, se trataba de llevar esaideaa limitey de proponer contratos alternativos. Este tipo de teorias no han surgido en
lafilosofia. Al menos parami. Yo no las encontré en lafilosofia. De acuerdo que a mi lalectura de Foucault me cambid lavida,
como después la lectura de Monique Wittig, como la de Judith Butler... pero esetipo de Utiles que yo uso ahi no los encontré en la
filosofia, los encontré, por g emplo, en grupos de sadomasoquismo lesbiano en New Y ork en los afios 90. ¢Por qué?, pues porque ahi
observé que habia una cultura sexual absolutamente alternativa, absolutamente distinta, que proponia model os de relacion nuevosy
que estaba deconstruyendo aquellas bases que incluso lafilosofia no podia ni siquiera tocar. Entonces, la utilizacion del contrato



viene de ahi, en realidad viene de las practicas “sm”. Me parece que me muevo mucho con esa estrategia de transformacion de la
tecnol ogia de produccion de identidad o de liberacion o 1o que quieras. Porque, claro, en principio, € contrato aparece como un pin
delaley, lamarcade laley como una estrategia de control, pero yo lo que hago es darle la vuelta a eso. Por eso utilizo mucho esta
diferencia entre poder y potencia. Ahi el contrato, de repente, se convierte en un instrumento de empoderamiento, no tanto de ese
efecto del poder. Sigo insistiendo en esto porque si no se repite mucho, en Espaiia esta esa tendencia a pensar que la teoria queer
consiste en pensar “todo vale, en términos de sexualidad no hay géneros, no hay sexosy no hay normas’. Y 0 opino que hay una
parte de lateoria queer que tiene que ver con la creacién de la cultura sexual aternativa, la proposicion de nuevas formas de vivir
juntos, si quieres en un sentido ante lo social casi politico, utdpico: la proposicion de un tipo de sociabilidad nueva. Eso no se puede
hacer sin un conjunto de normasy hay normas, por supuesto que hay normas. Si no fuera asi, no podriamos hablar de homofobia. ..
Laantinormalizacion es una brecha de lateoria queer, pero, tal como yo latrabajo, la queer no es unateoria anarquista, no es una
teoriadel individuo. De ahi justamente |aimportancia de esos procesos de agenciamiento colectivo através de los que se produce el
conocimiento y que no son la academiani instituciones clésicas de ensefianza, sino que son esos talleres en los que yo he empezado
atrabgjar siguiendo el modelo de Diana Torr Ahi aprendi yo el feminismo de Estados Unidos, lo aprendi en los talleres“sm”, en los
talleres drag king y me parece que es justo en ese espacio donde se puede producir teoria queer. El taller es un espacio de verdad de
produccion, luego la articulacién de esa teoria quiza se produce en otro lugar; el hilado de lateoria se produce en otro sitio, pero los
conceptos emergen en € taller. En lostalleres es donde yo empecé a trabajar con eso que [lamo terapia queer o terapia politica queer.
Me interesala nocién de terapia pero no aplicada al individuo y alo psicolégico, sino como una terapia sistémica, como unaterapia
politica que tiene que ver con los momentos de antipsiquiatria o lo que fue la clinica de Laborde con Guattari. ¢Por qué?, porque te
das cuenta de que en los talleres de drag king hay procesos de saneamiento politico, curacion politica que no pueden darse en ningln
otro espacio. Esa curacion sélo se puede dar en un contexto de agenciamiento colectivo, en ese espacio y en ningin otro. No creo en
lacurapor lapaabra. Lostalleres drag king tienen una primera parte concebiday modelizada como un taller feminista de los afios
70y que retoma muchas de | as estrategias que usaba la feminista Sara Chair y que Ilamé toma de conciencia. Para Sara Chair, la
toma de conciencia es un proceso bien preciso y ademas un proceso que incluye una teatralizacion, incluye una representacion del
género, es decir, una parodiadel género. Yo creo que ahi hay un momento de deliberacion importante y de cristalizacion de
estructuras sociales que aparecen como ficciones delante de ti que se caen, y ahi hay un momento de revelacion sin querer y quizas
unanuevateoriade la verdad dentro de lateoria queer. Cuando vives estos procesos te das cuenta de que |os tienes que explicar.
Entonces, yo utilizo ese tipo de técnicas de toma de conciencia de Sara Chair, y, luego, a partir de ahi muchas técnicas performativas
gue tienen que ver con la cultura drag king, drag queen y que hasta hace muy poco han sido consideradas como psicopatol ogias, es
decir, que han sido ilegales. Sigue pareciendo muy curioso que lostalleres drag king sean algo que se deba hacer casi de una manera,
no clandestina, pero casi, y que no hay un taller drag king en todos los colegios elementales... ¢Como es posible que los nifios
cuando tienen 10 afios no estén haciendo talleres drag queen o drag king? Eso seria, desde mi punto de vista, si hay unareduccion
que esposible, es ésa.

J. L. C.: Una pregunta un poco incomoda: alguien podrialeer tu libroy pensar que es el intento de una lesbiana empoderada, hasta el
punto de ser imperialista en su sexualidad, ¢que contestarias a ese tipo de afirmaciones?

B. P.: Yo creo que no. Me dalaimpresion de que no, porque justamente una de las cosas curiosas es que, normalmente, las leshianas
no me reconocen como leshiana, porque yo soy siempre muy oveja negra de las lesbianas. La gente que més se reconocié en mi libro
fueron los discapacitados fisicos, los transexuales y 10s transgéneros y aguellas personas que justamente son altamente conscientes
del carécter artificial de su sexualidad. Y yo creo que es por ahi por donde va el tema, y luego creo que hay todo un conjunto de
transexual es disidentes que estén hasta aqui de la heterosexualidad. .. Particularismo ninguno en ese sentido, criticatransversal.

J. L. C.: Bueno... ¢te gustaria hacerte alguna pregunta?

B. P.: ¢A mi misma?

JL.C:Si...

B. P.: No s&, curiosamente ahora estoy trabajando en un libro nuevo que es una entrevista, en un libro que es una entrevista que yo
me hago a mi misma. Es una larga entrevista que estoy trabajando a través de unos mondlogos que hizo Jean Genet en |os afios
sesentay que me impactaron. Entre otros, L’ enfant criminel, y que ha sido un revulsivo en estos Ultimos meses'y a partir de ahi

estoy trabajando en unaidea de escritura como entrevista, porque también creo que en muchos sentidos la teoria queer es unateoria
en didlogo, un perpetuo dialogo, que es ago inevitable. Estamos en un didogo constante con todas las ciencias sociales, en un



dialogo constante con el psicoandlisis, un didlogo con lamedicina... Por primeravez, hay un conjunto de minorias politico-sexuales
gue hablan. Creo que esatoma de la palabra en un momento, aparte de que podria ser, claro que si podria ser, un golpe de estado,
puede ser unaformarevolucionaria. Creo que en la academiatambién es un didlogo, es un largo did ogo que hemos intentado oir, en
el quelas ciencias sociales, lapsicologia..., estén atrincheradisimas.

J. L. C.: El contexto es endiabladamente dificil. Justamente, por €l auge del teoconservadurismo. ¢Cémo valoras la actual coyuntura
pensando ademés que estas politicas conservadoras califican toda disidencia, en especia en Estados Unidos, de “culturadela
queja’? Te recuerdo que en el Estado Espafiol laimpronta de las Ultimas reformas educativas generan un clima poco propicio para
abrir brecha en “cuestionestorcidas’.

B. P.: Yo creo que politicamente estamos pasando por uno de |os periodos mas duros. De hecho cuando me fui de Estados Unidos
hace cuatro afios, fue porque ya no podia mas. Después de haber pasado por un momento de gran gozo politico, aquello se convirtid
en una cosa horrorosay, ademés, yo creo que, en términos de politicas sexual es, estamos viviendo un momento muy paraddjico y
muy conflictivo en el que tenemos que tener mucho cuidado, porgque es un momento en el que después de una cierta lucha politica el
Estado se esté volviendo areapropiar. El Estado, por no decir el capital, e mercado, la globalizacion se estén volviendo a apropiar
de nuestras propias categorias, es decir, estamos en un segundo momento de resignificacion y ahora es cuando la teoria queer se esta
llevando... Esto te vuelve como un boomerang, pero es que vay vuelvey todos aquellos conjuntos que nosotros hemos utilizado
como critica, ya sealos de género, sexualidad, no importa, esos conceptos nos vuelven ahora utilizados estatalmente a través de
politicas legislativas y entonces ahi hay que ser muy cautel 0so, ya sea en las politicas de violencia de género, ya seaen todala
legislacion actual que tiene que ver con & matrimonio. A mi lo que me asusta es el conservadurismo, encima, que viene delos
margenes. En nuestros propios movimientos sociales, creo que es un momento de vida o muerte, me dalaimpresion. Hay que ser
precisamente ahora muy reactivos, y yo veo cierto inmovilismo... Si se consigue el matrimonio... y t dices bueno pero ¢como es
posible si esto es €l anti, o opuesto atodo agquello por 1o que hemos estado luchando durante afios?, ¢no?, pues ¢cdmo nos vamos a
dejar llevar ahi?. Y o creo que politicamente es un momento duro y creo que es un momento, en Espafia, de un gran desequilibrio
entre el profesorado y el alumnado. Constantemente tengo alumnos espafiol es que me envian mails, me atacan, todo el mundo quiere
gue vayaaver s puedo ayudarle adirigir su tesis, ano se quéy lo que no encuentro son personas que ya estan instaladas en la
academia, por ejemplo, como td, que son capaces de establecer un didlogo y creo que eso falta, que esterrible e injustismo que ese
conservadurismo llegue también ala universidad y que sobre todo esta en la universidad.
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