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1. Introduccion

En el afo 2011 publicaba en esta misma revista un arficulo dedicado al andlisis del modelo actual de
educacion afectivosexual en Espafia (Venegas, 2011), donde me centraba en la revision del estado de la
cuestion para el caso de la sexualidad, como una de los cuatro dimensiones estructurales que componen la
educacion afectivosexual. Esta vez, quisiera ampliar y completar el andlisis realizado entonces para centrar
mi atencion en la dimension estructural y educativa que es el cuerpo, con ocasion de este pertinente
monogrdfico.

Para ello, abordaré dos aspectos que considero de interés al respecto. Empezaré analizando el
proceso de construccion social, histérica y cultural del cuerpo generizado de las mujeres como locus de
poder (Venegas, 2006), y su traslacién al ferreno educativo a fravés de la educacion afectivosexual.

A continuacién, actualizaré el andlisis a través del debate de que es objeto hoy en relaciéon a la
reforma educativa propuesta por el ministro de educacion del gobierno espafiol, José Ignacio Wert, que
afecta directamente a las cuestiones relativas al cuerpo, aunque no sélo; también, y relacionado con ello, a
la sexualidad, el género y los afectos, esto es, a la educacion afectivosexual, a través de varios frentes, como
son: la supresion de la educacion para la ciudadania, sustituida ahora por la llamada educacion civica y
constitucional (Aunién, 2012); la paralizacion de la educacién afectivosexual, infroducida por la Ley de salud
sexual y reproductiva y de interrupcion voluntaria del embarazo (Jefatura del Estado, 2010) como obligatoria
en todos los colegios, y que es actualmente puesta en cuestidn por grupos de interés proximos al
conservadurismo politico y la religion catélica que defienden una reforma también de dicha Ley (Marfin,
2013); y la defensa de una escuela segregada, también llamada diferenciada, financiada con fondos
pUblicos, y que pone en jaque todo el trabajo desarrollado en Espafia en los Gltimos veinte afos para el
desarrollo y la implementacién de un modelo coeducativo basado en la promocion de la igualdad sexual y
de género (Subirats, 2010). En este articulo, me centraré en el tercero de estos frentes.

2. Elcuerpo en la educacion afectivosexual

Mi primera incursion en el terreno del cuerpo se inicia en el afio 2003 con una revision de los
materiales publicados hasta esa fecha por el Instituto Andaluz de la Mujer (IAM) donde convergen género,
sexualidad y educacién. De esa investigacion se derivan dos conclusiones centrales que van a guiar mis
andlisis posteriores. En primer lugar, que las referencias feministas al género y la sexualidad aluden
inexorablemente también al cuerpo, como muestra la teoria social feminista a la que me referiré méas abaijo.
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La segunda, que género, sexualidad y educacion interseccionan igualmente con el ambito de la salud®. Es a
partir de estas constataciones como empiezo a interesarme por la educaciéon afectivosexual, por ser el
espacio donde convergen educacion (y también con frecuencia salud), género, sexualidad y cuerpo, si bien,
a menudo se hace alusién igualmente a la afectividad, ain cuando es la dimensién a la que menos espacio
se dedica en esos materiales.

De este modo, mi primera tarea consistidé en indexar todos los temas aparecidos en los materiales
revisados sobre educacion afectivosexual en Espafia, con especial atencion al contexto andaluz.
Seguidamente, organicé esos temas por categorias o bloques temdticos. La primera conclusion derivada de
este trabajo es que género, sexualidad, afectividad y cuerpo son las cuatro grandes éreas constitutivas de la
educacion afectivosexual, dentro de las cuales estdn integrados todos los temas que la componen. Este
proceso y su andlisis correspondiente son recogidos en el articulo anteriormente referido (Venegas, 2011).

En cuanto al tema que nos ocupa en este monogrdfico, el cuerpo en la escuela, cabe citar aqui
algunas conclusiones relevantes de ese primer frabajo de revision y categorizacion, que sefalan la
centralidad del cuerpo en los programas de educacion afectivosexual. En primer lugar, una cuestion efaria:
la pubertad, como momento de importantes cambios corporales que afectan considerablemente a la
construccion de la identidad, esto es, a una subjetivacion corporeizada (Venegas, 2012), asi como a otros
procesos personales y sociales relevantes, lo que justifica la necesidad de ser abordados también desde el
sistema educativo. En segundo lugar, una cuestion normalizadora, consistente en el hecho de que dichos
cambios corporales son normativizados por los modelos corporales vigentes, en un contexto como el actual,
donde la primacia de la imagen incluye de manera destacada la corporal, siendo los valores de juventud,
delgadez y belleza los tres valores mas impositivos en torno al cuerpo como construccion social, histérica y
cultural, como ha venido denunciando el feminismos en tanto que locus de control dentro de los sistemas
patriarcales de dominacion de género (Venegas, 2006). En tercer lugar, encontramos una cuestion
educativa, dirigida a la necesidad de dotar a la adolescencia de estrategias para hacer frente a todo ello, en
tanto que se trata de un momento de especial vulnerabilidad hacia posibles trastornos alimentarios y de la
imagen corporal, pues el cuerpo termina siendo objeto de catarsis de insatisfacciones y problemas. En la
interseccion entre autoestima y cuerpo se sitba la imagen corporal, referida a la representacion mental que
el sujeto se hace de su propio cuerpo y su personalidad. Aceptar el propio cuerpo implica aceptacion
personal y, por ende, la construccion de una autoestima positiva, esto es, de una identidad fortificada hacia
el desarrollo de la edad adulta. Asi, ain cuando el cuerpo no ocupa en los materiales sobre educacion
afectivosexual un espacio tan amplio como la prevencion de la violencia de género o la sexualidad, es de
interés la atencién dedicada al mismo en un modelo holistico basado en la promocién de la igualdad sexual
y de género. De este modo, mi propuesta es abordar las siguientes cuestiones relativas al cuerpo como
parte de un programa holistico de educacion afectivosexual (Venegas, 2011):

e Cambios corporales en la pubertad.
e Modelos corporales en la sociedad actual.
e Laimagen corporal.

e Trastornos corporales y de la alimentacion.

! Ejemplo de esta imbricacion serd también la llamada Ley del aborto de 2010, antes citada. Este hecho estd presente, igualmente, en
los materiales elaborados en otros contextos como el britanico, a través del Sex Education Forum; el canadiense, con su Sex Information
and Education Council of Canada; el estadounidense, con su Sexuality Information and Education Council of the United States; o el
francés, a través del portal Eduscol.
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Ahora bien, mi interés por el tema de la educacion afectivosexual no ha sido tanto pedagdgico,
psicoldgico o psicopedagdgico, como socioldgico, esto es, en tanto que relativo a la politica de las relaciones
afectivosexuales, mas concretamente en la adolescencia. Asi, defino la politica de las relaciones
afectivosexuales como el entramado de relaciones de género, sexuales, afectivas y corporales, donde el
término ‘politica’ hace referencia a “los principios relativos o inherentes a una esfera o actividad,
especialmente concernientes al poder y el estatus” (Soanes and Stevenson 2008, 1110)%, por fanto, la politica
de las relaciones afectivosexuales se refiere al poder que media en género, sexualidad, afectividad y cuerpo,
y sus mUltiples conexiones, en tanto que estructuras de relaciones sociales. En este entramado relacional, el
interés por el cuerpo ha sido ampliamente analizado por la teoria social feminista. A partir de ello es posible
ofrecer un andlisis de la estructura social del cuerpo en la politica afectivosexual tal como ha sido formulado
por la teoria social feminista, a fin de hacer un recorrido que asiente las bases para el abordaje del cuerpo
como espacio tedrico y politico de poder en el marco de la educacion afectivosexual, esto es, desde la
fundamentacién sociolégica de un trabajo educativo critico, que tiene por objetivo educar para la igualdad
sexual y de género, como recojo a continuacion.

La teoria social ha conceptualizado el cuerpo como fendémeno histérica, social y culturalmente
construido (Venegas, 2006). De hecho, cada sociedad (Turner, 1994), cada paradigma religioso-cultural
(Mellor y Shilling, 1997), define una forma de conciencia (Breton, 2002) que se materializa en el cuerpo, es
decir, que “todos los elementos constitutivos de la sexualidad tienen su fuente en el cuerpo o en la mente (...}
Pero las capacidades del cuerpo y de la mente reciben su significado en las relaciones sociales” (Weeks,
2003:7). De este modo, desde una perspectiva feminista critica, es posible ir deconstruyendo el proceso
historico de construccion de un modelo social y cultural de cuerpo generizado. Mi interés se ha centrado
principalmente en el modelo corporal de feminidad histéricamente dominante en sociedades occidentales
como la nuestra.

En la Grecia Clasica, la mujer se define como agente contaminante debido a la menstruacién (Dean-
Jones, 2000; Bordo, 1995). En el medievo, bajo la ideologia judeo-cristiana, se justifica la inferioridad de la
muijer al reducirla a su sexo, mientras el hombre se toma como referente normativo (Rousselle, 2002); la
moral sexual apela al control del deseo y la procreacion marital (Carré, 1996), y cosifica a las mujeres como
“victimas de la mirada masculina’ (...) un cuerpo que se exhibe o del que se goza”, (Regnier-Bohler, 1994:2).
La ideologia victoriana decimondnica en Espafia diferencia entre la mujer buena, definida por el discurso
cientifico-moral y el instinto maternal, y la mujer mala, relacionada con la prostitucion; aunque se impone la
delgadez, belleza y honestidad se consideran incompatibles; y proliferan libros de urbanidad para
domesticar a las mujeres (Simén, 1997).

A finales de los ‘70, Foucault (1989) abre una corriente de pensamiento central en teoria social sobre
el cuerpo. Segin él, desde finales del siglo XVIII, politica, economia y moral recurren a discursos de poder
(médico, legal, social y religioso) para configurar el cuerpo como locus de control social. Este objefivo de
docilizar los cuerpos queda recogido en la “biopolitica” o politica de la vida, referida a cuatro figuras de
control: mujer histérica, nifio onanista, pareja procreadora y adulto perverso, las cuales son tomadas por el
andlisis feminista como objeto de denuncia (Diamond y Quinby, 1988), al tiempo que pone de manifiesto la
falta de perspectiva de género en Foucault (Diamond y Quinby, 1988; Grosz, 1987; Bartky, 1988; Holland et al.,

Traduccidn de la definicion original en inglés al castellano mia.

8 Esta afirmacion estd en la linea de la idea de la mirada normativa del ofro, masculino (Bartky, 1988; Wolf, 1991; Bourdieu, 2005;
Venegas, 2006).
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1994). Bartky (1988) analiza la constitucion de la feminidad sujeta a un discurso normativo patriarcal, que
activa la mirada normativa del varén mediante mecanismos como la figura, el comportamiento corporal y la
cosmética, y denuncia el sentimiento de deficiencia de las mujeres con respecto a sus cuerpos. Para Bordo
(1988), la anorexia es la cristalizacidon -corporal- de una cultura patriarcal donde “la delgadez representa el
triunfo de la voluntad sobre el cuerpo” (p.95) y donde las mujeres estén “mas obsesionadas con sus cuerpos
que los hombres” (p.100), de modo que “la falta de autoestima deviene la causa de los problemas de las
imagenes corporales de las mujeres” (Bordo, 1995:56). La materialidad del cuerpo es tanto resultado de
practicas discursivas de poder como espacio de lucha politica, asi que histeria, agorafobia y anorexia son el
“empleo del lenguaje de la feminidad para protestar por las condiciones del mundo femenino” (p.177). En
esta linea, Holland et al. (1994) sefialan que la materialidad del cuerpo puede romper con las convenciones
sociales y ofrecer espacio a las mujeres para resistir al poder sexual de los hombres y la objetivacion de su
sexualidad.

Turner (1996) sefiala que el cuerpo simboliza, también, el paso de modernidad a posmodernidad en
la sustitucion del cuerpo que trabaija por el que desea, y del racionalismo cognitivo por emocion, sensibilidad
y sensualidad, bajo la influencia de consumismo, feminismo y biopolitica. Asi, Cream (1995) destaca la fluidez
e inestabilidad de los cuerpos en la modernidad tardia y Butler (1993) infroduce el término ‘matter’ para
significar tanto la importancia como la materialidad del cuerpo’, resultado de una reiteracion ritualizada de
normas, esto es, el discurso normalizado sobre el sexo llega a inscribirse sobre el cuerpo sexuado
performando el género. La performatividad es la “préactica reiterativa y citacional por la que el discurso
produce los efectos que nombra” (p.2); la construccion cultural de la materialidad de los cuerpos terminag,
pues, constrifiendo. Para Lagarde (1997), cuerpo y sexualidad de las mujeres son un campo politico de
sumision y resistencia simultGneamente, abriendo espacio a la capacidad agente del cuerpo como locus de
resistencia (Esteban, 2000; Venegas, 2006).

Asi, Grosz (1987) reivindica un feminismo corpdreo en que el cuerpo es la clave en la constitucion de
la identidad sexual, no como esenciq, sino fruto de relaciones socio-histéricas. Grosz (1995) observa un
cuerpo mas maleable que nunca, pero reivindica su capacidad como agencia de resistencia para las
muijeres. De este modo, el feminismo va transitando desde los ‘80, de esa definicion del cuerpo como locus
de control a su capacidad de agencia y resistencia (Venegas, 2006). Ejemplo de esta transicion es el trabajo
de Connell (1987). Para él, el género no estd determinado bioldgicamente, pues también las diferencias
naturales son construcciones culturales; si la biologia constrifiera la accién humana, la historia seria
inconcebible, “los cuerpos pueden participar en los procesos disciplinarios no porque son dociles, sino
porque son activos” (p.39), tienen agencia y se construyen socialmente; son objeto de précticas sociales y
agentes en las practicas sociales.

Bourdieu (2005) se centra mas en la reproduccion que en el cambio, al afirmar que la objetivacion
del cuerpo de la mujer ejerce cierto control sobre el hombre pero contribuye a reproducir la desigualdad de
género: “la dominacion masculina, que convierte a las mujeres en objetos simbdlicos, cuyo ser es un ser
percibido, tiene el efecto de colocarlas en un estado permanente de inseguridad corporal” (p.87)°. Muchas
autoras feministas han seguido de cerca la teoria de Bourdieu. Asi, Skeggs (1997) analiza el habitus corporal
(la feminidad) de las mujeres de clase obrera como estrategia para legitimar su capital en el mercado -

“ El termino inglés ‘matter’ significa tanto ‘importar’ como ‘materia’.
5 Vemos, pues, como Bourdieu recoge los argumentos en tornos a la mirada normativa de un otro que suele ser masculino (Bordo,
1988; Wolf, 1991; Venegas, 2006).
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matrimonial- y ‘llegar a ser respetables’ frente a las imposiciones de feminidad burguesa, pues “el cuerpo y
las disposiciones corporales contienen las marcas de la clase social” (p.82) y el género, un cuerpo que es
sujeto de resistencia frente al efiquetaje de clase y género. Black (2002) encuentra en las practicas
feminizadas de los salones de belleza un entramado de discursos y prdcticas sobre el cuerpo que
contribuyen a la construccion y el mantenimiento de género y sexualidad en términos de lo que McRobbie
(1978) llamaba ‘cultura de feminidad’. No hay rupturas de género, sino espacios corporales desde los que
resistir a esas convenciones. La figura corporal es imposicion y placer a un tiempo. Para Storr,"(llas
propiedades sexuales son inseparables de las propiedades de clase” (Bourdieu, 1984:107-108; cf. Storr,
2002:19), de ahi la pluralidad de feminidades. Aunque fuera de la corriente bourdieuana, también Esteban
(2000) defiende la agencia corporal, en su caso referida a las practicas corporales de las top models, en la
construccion de su identidad corporal. Y desde las teorias de la resistencia, Willis (2003) interpreta las
practicas estéticas y corporales de los chicos de clase obrera en la posmodernidad como manifestacion de
una subjetividad expresiva fundada en el consumo y el ocio como espacios de resistencia a la falta de
arraigos de la posmodernidad.

Finalmente, el andlisis feminista del cuerpo nos lleva a hablar del ‘mito de la belleza’ (Wolf, 1991).
Juventud, delgadez y belleza se erigen hoy como los valores de feminidad dominantes (Bartky, 1988; Bordo,
1988, 1995; Holland y Eisenhart, 1990; Holland et al., 1994; Black, 2002; Bourdieu, 2005). La estética se
impone como paradigma de la postmodernidad (Bordo, 1995; Jagose, 1996; Adkins, 2002a). La belleza,
voldtil, efimera, estd llena de contradicciones al ofrecer a las mujeres tanto espacios de liberacion y poder
como de sumision. La mujer tiene que ser bella y el hombre tiene que poseer a la mujer bella. Para Bourdieu
(2005), la dominacién radica no en la industria de la belleza sino en el mercado de los bienes simbdlicos,
esto es, en la estructura social misma. Pero las précticas corporales de las mujeres contienen, también,
actos de resistencia a esta estructura patriarcal de dominacién de género (McRobbie, 1978; Holland y
Eisenhart, 1990; Skeggs, 1997; Esteban, 2000; Black, 2002; Storr, 2002).

Es posible describir, asi, una prolifica trayectoria analitica sobre el cuerpo, como objeto de estudio
social, feminista y critico, sobre la que fundamentar los contenidos y el enfoque del cuerpo en la educacion
afectivosexual. Ahora bien, ;qué de todas estas contribuciones desde las ciencias sociales ha llegado a la
escuela? Para abordar esta cuestion, es necesario pasar al apartado siguiente.

3. Elcuerpo a debate: escuela segregada o coeducacion

La relacion del cuerpo con la escuela ha sido central en la modernidad, como materialidad del ser
humano que habia que docilizar para socializarla conforme a las necesidades de esa sociedad. Una
socializacion no exenta de valores e ideologias ‘funcionales’ a la industrializacién, el capitalismo y la
modernidad, en cuyo seno encontramos, de un lado, el debate entre segregacion y coeducacion, y de otro,
pero muy ligado a ello, el de la educacién afectivosexual.

De hecho, los desarrollos tedricos del modelo coeducativo ofrecen una aproximacion al trabajo
educativo sobre el cuerpo: el cuerpo como forma de estar en la escuela, como disciplina, como sexualidad,
como estimulo del deseo, y como resistencia. El cuerpo como diferencia y desigualdad, como materialidad
difusa, y como discurso normativo. El cuerpo como espacio de igualdad...
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Ha sido el cuerpo el que ha ofrecido la primera tesis feminista para abordar la pregunta sobre el
origen de la subordinacion y la opresion de género (Maquieira, 2001). Esto es, un cuestionamiento de las
tesis sociobiologicistas que parfian de la diferencia biolégica entre mujeres y hombres como argumento
para justificar y legitimar la desigualdad entre ambos grupos, relegando a las mujeres al espacio privado
del hogar y a las funciones de reproduccion tanto biolégica como sociocultural, mientras que, por esa misma
l6gica, los hombres han ocupado los espacios pUblicos de la arena politica, econdmica, religiosa, etc.
Cuando la diferencia convertida en argumento de desigualdad se materializa en las diversas instituciones
sociales tales como la familia, la escuela, el Estado, el mercado, la religién, etc. da lugar a unas précticas
que son, pues, discriminatorias. De entre todas las practicas o formas sociales de discriminacion, la mas
dramdtica y extrema es la violencia de género. En este sentido, quienes trabajamos en el ambito de la
educacion, vemos en ella un espacio de intervencion sobre la sociedad que justifica el valor de formas
educativas como la coeducacién o la educacion afectivosexual en el marco de ésta (Urruzola, 2013).

Es asi como entra el cuerpo en el terreno de la educacion tal como es abordado en este articulo. Un
cuerpo que ofrece el anclaje material de la diferencia pero que puede ser también educado para la
resistencia y la igualdad (Holland et al., 1994), tal como se propone en el modelo coeducativo que se ha
venido desarrollando en Espafia en los dos Gltimas décadas, y dentro del cual yo localizo mi propuesta de
educacioén afectivosexual.

Ahora bien, la actual propuesta de reforma educativa de la LOMCE abre la puerta a un importante
retfroceso en materia de igualdad, que no sélo ha sido sefialado por la comunidad educativa, sino también
por diversos organismos internacionales como la UE o la OCDE. El debate estd en auge, por lo que hacer un
seguimiento de la prensa ayudar a situar las posturas y los elementos del mismo. El problema es el
siguiente. En Espafa, la introduccién de la LOGSE en 1990, junto a un destacable trabajo feminista, ha hecho
posible la implementacion de una cobertura legal que fundamenta politicas educativas que no sélo
defienden la escuela mixta, esto es, donde nifias y nifos comparten los mismos espacios, sino, mas adn,
donde se desarrollan medidas para favorecer la igualdad real, en el curriculum, en los procesos de toma de
decisiones, en la ocupacion de los espacios, en el uso del lenguaije, etc. Asi pues, a dia de hoy, el Tribunal
Supremo considera ilegal la financiacion con fondos pablicos de una escuela segregada que es propia de
tiempos anteriores, no democraticos, como fue la dictadura franquista. El modelo de concierto econémico de
los colegios pUblicos en Espafia es siempre objeto de debate. Pero parece poco plausible defender un
modelo educativo basados en valores sectoriales con el dinero procedente de las arcas pUblicas que es
depositado por toda la ciudadania en el Estado para que éste lo distribuya segin principios democraticos de
igualdad y justicia social.

Ahi es donde reside el problema. Si los centros privados quieren optar a los conciertos econémicos
procedentes del dinero pUblico, habrdan de acatar las directrices que hacen posible un consenso minimo en
la escuela pablica, democrdtica y de calidad, independientemente del partido que se encuentre en cada
momento en el gobierno y de los valores de proximidad que defienda. “El Alto Tribunal argumenta que estas
ayudas son incompatibles con la Ley Orgdnica de Educacion (LOE) —aprobada por el anterior Gobierno en
2006—, pues segln la ley, no podra existir ‘discriminacion por razén de nacimiento, raza, sexo, religion,
opinién o cualquier ofra condicion’ a la hora de admitir alumnos. La mayoria de estos colegios esté
vinculada a la orden religiosa del Opus Dei” (Rios, 2012: s/n).
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El problema tiene un arraigo y unas consecuencias ain mas profundas, como muestran ejemplos
tales como el procedente de una noticia reciente, segin la cual se estd produciendo un “rearme ideoldgico,
con ingredientes de moral, religion y ultraconservadurismo” (Alandete y Nogueira, 2012: s/n%. Asi, la
autenticidad de la feminidad se vuelve a sustentar en el espacio doméstico del hogar, se reaviva la llama de
la homofobia y se ataca la actual ley de interrupcion voluntaria del embarazo desde frentes como el
Congreso Mundial de Familias, estrechamente vinculado a la Iglesia Catélica.

Hay adn un problema educativo nada desdefable, pues “justo cuando constatamos que con la
escuela mixta se ha dado un gran salto adelante en el rendimiento escolar de chicos y chicas, se inicia de
nuevo el debate sobre la conveniencia de la escuela segregada” (Subirats, 2010:145), derivada del temor de
que el nivel educativo del alumnado, masculino, siga bajando, segin se pone de manifiesto en lo
indicadores escolares internacionales (Rodriguez Marfinez, 2011). Frente a la antigua idea sociobiologicista
de los destinos sociales diferenciados, encontramos hoy nuevos argumentos biologicistas referidos a una
diferencia natural en la maduracion del cerebro de nifios y nifias, asi como diferencias naturales de
comportamientos y actitudes, que perjudican el desarrollo de ambos en la educacion conjunta, e igualmente
se alude a las diferencias en el nivel de rendimiento académico (Subirats, 2010), a lo que se suman las
ideologias religiosas que optan por la escuela segregada (Subirats, 2010; Rodriguez Martinez, 2011; Raneraq,
2012). Todo ello, bajo la complicidad del argumento de las familias por la libertad educativa, que se fraduce
en libertad de eleccion de centro, libertad de modelo educativo, libertad de valores, etc. Pero que atenta
gravemente contra la igualdad y la justicia social que han de guiar las directrices de una escuela pUblica,
universal, gratuita e igualitaria.

4. Conclusiones finales

Cuando estoy a punto de concluir este arficulo, el cuerpo vuelve a hacerse protagonista de la
actualidad educativa en Espafia (Reventds, 2013). Un cuerpo a caballo, como venimos viendo todo el rato,
entre el género, la sexualidad, la afectividad, la salud y la educacion, esto es, un cuerpo en el centro de la
educacion afectivosexual, asignatura tan pendiente en el sistema educativo espafiol como necesaria
(Urruzola, 2013). En este caso, en torno al tema de la ablacion del clitoris, una mutilacion que no sélo mutila
el cuerpo, sino también la sexualidad como capacidad, como derecho, como experiencia, como vivencia,
como placer, atentando gravemente contra los derechos humanos y mostrando, una vez mas, la cara mas
amarga de ese sistema patriarcal que encuentra en la materialidad del cuerpo generizado un espacio
propicio para concretar sus discursos que diferencian, desigualan y discriminan por razén de género,
anulando la sexualidad de los sujetos mujer. El cuerpo de las mujeres, sometido a vejaciones continuas, no
sufre “sélo” la ablacién, sino las graves consecuencias que para la salud supone, como es el caso de la
fistula obstétrica, poco conocida, pero que, segin la Organizacion Mundial se la Salud {2010: s/n) provoca
“incontinencia urinaria constante, verglenza, segregacion social y problemas de salud’, que se pueden
prevenir, entre otras formas, “poniendo fin a ciertas practicas tradicionales nocivas” como la ablacién.

Parece, pues, que los muchos esfuerzos y los pocos avances feministas que parecian haberse
consolidado en Espafia hacia mediados de la primera década del siglo XXI estan siendo fuertemente
atacados desde varios frentes, como la ideologia neoliberal o ciertas religiones. No hay democracia si no es

6 " ~ . . - P
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construida sobre la defensa de la igualdad, la justicia social y el reconocimiento de la diversidad. Un
momento, como el actual, donde a la pérdida de derechos sociales se suma la pérdida de derechos civiles,
es un momento abocado a la involucion, la pobreza de toda indole y el conflicto social.

En este contexto, el cuerpo emerge en su origen, como causa misma del problema, y en su extremo
actual, como objeto de ataques donde se materializa la conflictividad que parecia hace poco superada. El
centro del debate, abiertamente politizado, radica en la opcién por impulsar el cambio igudlitario entre
hombres y mujeres, asumiendo los profundos cambios estructurales que ello conlleva también para el
mercado laboral, los modelos de familia y el reparto de los trabajos de cuidado; o bien, optando por la
paralizacion de esos logros para volver a un modelo social donde las mujeres se recluyen en el hogar y
pierden todos esos logros democraticos alcanzados mediante una movilizacion social de siglos. Todo ello
compete a un cuerpo que ha de dejar de estar ausente en la escuela, para visibilizarse a través de politicas
comprometidas con una educacion afectivosexual incorporada en la educacion formal dentro de la escuela
coeducadora.
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