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INTRODUCCION

A lo largo de la historia ha habido grandes personalidades miembros de la comunidad
LGTB a las cuales se les ha editado su vida para encajar en la narrativa histérica o
directamente se les ha desacreditado por el mero hecho de formar parte de dicha
comunidad. Este trabajo tiene como objetivo analizar la vida de alguna de estas personas
y su impacto en la esfera internacional. Se realizara un estudio de como las relaciones
internacionales han evolucionado hasta llegar a un punto en el cual la sociedad occidental,
propulsora de dicha discriminacion, critica a las que siguen abanderadas con la homofobia

y transfobia heredadas del control europeo del mundo.

La historia esta escrita por los ganadores, un grupo del que la comunidad LGTB nunca
ha formado parte. Sin embargo, a través de este analisis se pretende arrojar luz ante las
vidas de tantas personas que, a pesar de sus circunstancias, si pueden ser categorizadas
como ganadoras y sirven como argumento irrefutable a favor de la igualdad entre las
personas cis-hetero y el resto del mundo. Esta meta se alcanzara a lo largo del trabajo
mediante el analisis de la vida de diversas personas de la comunidad que vivieron épocas
y contextos muy diferentes pero que a pesar de ello consiguieron crear un legado, tanto
sociocultural como politico que contrasta con las caracterizaciones negativas y los
estereotipos creados sobre la cultura LGTB y atribuidos a cualquier persona homosexual,

bisexual o transexual.

A la hora de realizar este analisis, se debera ejecutar teniendo en cuenta conceptos como
la masculinidad hegemonica, la teoria Queer o la teoria de género. Puesto que dentro de
los limites de este trabajo no se puede abarcar la totalidad del impacto de la comunidad
LGTB en la historia mundial utilizare a seis celebres personas y sus vidas como hilo
conductor, para asi realizar este estudio, por lo que no se pretende encontrar y explicar el
origen de la discriminacion hacia este grupo en particular, si no como se ha superado
dicha discriminacion y de qué manera sus vidas han afectado al presente en el que hoy
vivimos. Estas seis personas son el intelectual Nicolas Maquiavelo, la activista Marsha
P Johnson, el activista y politico inglés Peter Tatchell y el activista estadounidense Bayard

Rustin.



La importancia de este trabajo reside en la relevancia que tiene la visibilizarian de las
vidas de estas personas. Esto puede ser estudiado a través del didlogo, el activismo y el
arte que han llevado a la sociedad actual a considerar la igualdad de derechos y
oportunidades como una meta fundamental para el futuro de la humanidad. La
importancia de hacer justicia a sus vidas que nos han ayudado a llegar a un punto en el
que cualquier tipo de discriminacion ya sea por orientacion sexual o identidad de género
- en occidente - se castiga en la comunidad internacional. Sobre todo, es fundamental
hacer justicia a sus vidas que han sido manipuladas y editadas para demonizar o esconder

a estos héroes de la comunidad.

Por otro lado, uno de los aspectos méas importantes de los estudios sobre la orientacion
sexual o identidad de género es aquellos que muestran un caracter historico e
institucional, y que inevitablemente exponen la historica discriminacion que ha sufrido la
comunidad; el mero hecho de tener que hacer la distincion al referirnos de la vida de
“grandes homosexuales de la historia” es algo que confirma la marginalizacion y

exclusion sufrida por estas personas. (Garcia, 2013)

Este trabajo no busca sélo exponer los problemas existentes en las épocas de las personas
analizadas sino también responder a una serie de preguntas: ¢Sigue siendo un problema
hoy en dia?, (Qué cambios supuso la vida de estas personas para con la Comunidad
LGTB?, ¢Por via de qué medios consiguieron esta evolucion de la sociedad?, ¢De qué
manera esta el feminismo y la teoria del género relacionadas con la lucha de los derechos
LGTB? etc.

Para llevar a cabo este estudio y ser capaz de contestar a estas cuestiones, se vio necesario
comenzar con una consulta bibliografica, haciendo uso de fuentes académicas, con
respecto a la vida de estos personajes y los temas relacionados con este analisis, tanto
desde un punto de vista histdrico, como del impacto a corto y largo plazo que supusieron

las trayectorias de estas personas.

Una vez recopilada esta informacion general, este trabajo se ha estructurado de tal manera
que en el primer apartado, se realizara una introduccion al estado de la cuestion,
seguido de un marco teorico, que a su vez esta dividido en cuatro cuestiones; que son

las siguientes: La comunidad LGTB en el estudio de la historia, la relacién entre la teoria



de género y la teoria Queer, la masculinidad hegemonica en las relaciones internacionales
y el futuro de la lucha por los derechos de dicha comunidad. En cuanto a la segunda
seccion del trabajo, estard compuesto por un analisis de la vida e impacto de estas
personas y de como el arte en especial ha servido como vehiculo comunicativo.
Finalmente, en el tercer y ultimo bloque se presentaran las conclusiones del analisis

realizado y la bibliografia utilizada en el mismo.



ESTADO DE LA CUESTION

A la comunidad LGTB se le ha negado, entre muchos otros aspectos, su indiscutible
utilidad como herramienta de analisis sociocultural en las Relaciones Internacionales.
Motivo por el cual, el estudio de su influencia en esta determinada disciplina es reducido.
Las relaciones de personas de su mismo sexo, a menudo ha sido codificado como
sodomia, un término que tiene su origen en las actividades homosexuales de los hombres
en la historia de la ciudad de Sodoma y Gomorra en la Biblia, con el tiempo, la sodomia
se asocid con el sexo oral y anal entre los homosexuales que ha sido considerado
antinatural y perverso por los tribunales de justicia y las sociedades de todo el mundo
(Notaro,2020) No solo, ha sido la comunidad tachada de antinatural y perversa, sino que,
incluso ha sido categorizada como enemigos del estado. Tomemos como ejemplo el libro
de Mauricio Carlavilla, Sodomitas: homosexuales, politicos, cientificos, criminales,
espias, etc. Escrito en 1956 y con la publicacion de doce ediciones mas hasta el afio 1973,

que dice asi:

“Este libro fue proyectado para mostrar el peligro que es el sodomita para la Patria.
Pero también lo es tan tremendo y mas para la sociedad, y sobre todo, para la familia.

Por ellos, me permito dirigir a los padres este previo grito de alarma.” (Carlavilla, 1956)

Este fragmento del libro puede ilustrar perfectamente la percepcion de la comunidad
internacional del colectivo LGTB a lo largo de la historia, es comprensible el hecho de
qgue haya una falta de texto en relacion con las teorias clasicas de las Relaciones
Internacionales. Esto no implica que los estudios de género y experiencia LGTB no hayan
incorporado nuevos conceptos aplicables al estudio de esta determinada disciplina; a

pesar de no haber sido creados exclusivamente para su estudio en esta materia.

Por otro lado, se ha intensificado exponencialmente la investigacion de estas cuestiones
a lo largo de las ultimas dos décadas. Es més, hoy en dia, universidades tan prestigiosas
como Yale o UCLA ofrecen carreras dedicadas al estudio de la comunidad en la sociedad
y en la historia, con la normalizacion de la creacion de departamentos dedicados en
exclusiva al estudio de la realidad e impacto de todo lo Queer. Dado el ritmo
frecuentemente lento de cambio en las estructuras académicas, es particularmente notable

Ilegar a un nimero cada vez mayor de cuestiones relacionadas con la historia LGTB y



refleja los logros y la importancia de la existencia de activistas como Marsha P. Johnson,
Peter Tatchell o Bayard Rustin. No obstante, a pesar de que hay mucho camino adn por
recorrer en la lucha por los derechos de la comunidad, uno de los claros indicadores de
progreso en esta cuestion es la existencia de personas Queer ostentando cargos publicos,
como son los casos de Johanna Siguroardottir, - ex primera ministra de Islandia - Xavier
Bettel - actual primer ministro de Luxemburgo - 0 Ana Brnabic - vigente primera ministra
de Serbia - .

Finalmente, en cuanto al estudio y analisis de la comunidad LGTB en la historia y las
relaciones internacionales, veremos como la homofobia y discriminacion se ha sabido
adaptar creando un nuevo modelo de heterosexismo liberal que ha surgido bajo un disfraz
de empatia y benevolencia, mediante el cual se refuerza el estereotipo. (Mira, 2004) Lo
que esto significa es que se puede tratar con respeto e incluso carifio a una persona de la
comunidad siempre y cuando cumpla con las condiciones del nuevo orden liberal. (Mira,
2004) Es esta la razén por la cual es fundamental analizar la vida de Maquiavelo, Marsha
P. Johnson, Peter Tatchell o Bayard Rustin, ya que todos ellos, desde sus propios
contextos histdricos, politicos, sociales y culturales supieron sobreponerse a las diversas
adaptaciones de la discriminacion. Cada uno de ellos se enfrent6 a un orden mundial
diferente e influyé en el mismo de una manera Unica que nos permite llegar hasta la

actualidad.



MARCO TEORICO

Queer: 1) Término paraguas representativo de la vasta matriz de identidades que
estan fuera de la norma de género y de la mayoria heterosexual. Recuperado tras
una historia de uso peyorativo, que comenzo en la década de 1980.

2) Término paraguas que denota una falta de normalidad en cuanto a la
propia sexualidad, el género o las ideologias politicas en relacion directa con el

sexo, la sexualidad y el género.

Llegado a este punto del estudio, es necesaria la aclaracion del uso del concepto Queer,
ya que puede resultar confusa o extrafia la eleccion de una palabra inglesa, en lugar de
hacer uso de su traduccion. Sin embargo, he considerado que esta determinada eleccion
terminologica supone un beneficio mayor para el lector que el desconcierto que pueda
ocasionar. Esto es debido a la popularidad del término dentro de la comunidad académica
y activista de la materia, junto con la escasa teoria LGTB espafiola, lo que inevitablemente
se ha visto traducido en una total integracion del concepto en la subcultura LGTB, tanto
en paises angléfonos como en los que no lo son. Por otro lado, la referencia a
comunidades Queer de lugares en los que han logrado un desarrollo mayor es una practica
que se ha usado dentro de la comunidad a lo largo de su historia, un fenémeno que
analizaremos mas adelante. (Cdrdoba, et.al 2005) Finalmente, el uso de esta palabra nos
facilita la cuestion del género; Queer es un concepto que puede referirse tanto a hombres
como a mujeres, extendiéndose a cualquier combinacion binaria de género que podamos
imaginar o entender. En este sentido, la palabra Queer representa una inclusividad total,
incluyendo no solo la suma de gays y lesbianas, sino también estas y muchas otras

identidades marginalizadas por la sociedad.

No obstante, a pesar de la confusion ocasional en relacion con este término, a lo largo de
los afios, las teorias Queer y de género han sido objeto de estudio en diversas disciplinas
como la antropologia, la taxonomia, la psicologia o, como resulta mas pertinente en este

estudio, la historia. (Pérez, s.f.)



3.1 La comunidad LGTB en la historia.

Una vision general de la historia Queer, teniendo en cuenta los origenes, la definicion y
la magnitud de la poblacion LGTB, merece la pena considerar una trayectoria abreviada
de esta comunidad, ya que una delineacion completa y exhaustiva estd méas alla del
alcance de este trabajo. La historia de la homosexualidad muestra una perspectiva de
desarrollo de la actitud de la sociedad hacia las relaciones y actividades del mismo sexo,

que esta influenciada por el contexto histérico y politico, la ubicacion etc.

Desde la persecucion generalizada de las parejas del mismo sexo hasta su aceptacion,
pasando por la consideracion de dichas relaciones como inmorales, hasta la proclamacion
explicita de los actos sexuales entre personas del mismo sexo como ilegales e incluso
castigados con la muerte; las opiniones de distintas sociedades a lo largo de la historia
han variado en cuanto a esta cuestion. Como se ha demostrado a través del arte, la
literatura, la musica y otras alusiones culturales y politicas, la historia del colectivo LGTB
se remonta a las antiguas civilizaciones de todo el mundo. El registro historico expone
siglos de discriminacién, fanatismo e incluso caza de las personas y comunidades LGTB,
lo que ha dado lugar al secreto, la vergiienza y la resistencia, asi como a la esperanza.
(Pérez, s.f)

De la antigua Grecia y Roma proceden los primeros documentos que hacen referencia a
las relaciones entre personas del mismo sexo. En Grecia, era una practica comdn que los
hombres libres de méas edad tuvieran un amante del mismo sexo més joven, que podia ser
esclavo o libre, y estas relaciones se describian a veces como un valioso método de tutoria
y ensefianza (Skinner, 2014). Al igual que en la antigua Grecia, en la antigua Roma
existen pruebas de relaciones del mismo sexo entre hombres mayores libres y jévenes
esclavos o libres; sin embargo, en la época del reinado del emperador Justiniano, en el
afio 558, la homosexualidad fue declarada ilegal y una afrenta a Dios (Skinner, 2014). Si
nos trasladamos a Asia, encontramos referencias a la homosexualidad en la literatura
china antigua desde aproximadamente el afio 600 a.C. y algunos estudiosos concluyen
que la homosexualidad era comun entre los emperadores de varias dinastias, como la Han,
la Song o la Ming (Dynes, 2015).

La pintura y la literatura del antiguo Japon, Tailandia, India, Mesopotamia y Melanesia
hacen referencia a la practica de la homosexualidad, a menudo entre la realeza y dentro

de los rituales religiosos, que se remonta a mas de mil afios (Dynes, 2015). En el antiguo



Israel, la homosexualidad estaba prohibida por Dios y se castigaba severamente, como se
describe en la historia de Sodoma y Gomorra, mencionada en apartados anteriores, en la
que Dios destruyo la ciudad como castigo por un intento de violacion homosexual (Dynes,
2015). Aunque la definicion legal de sodomia abarca el sexo oral, el sexo anal y la zoofilia
(sexo entre humanos y animales), con el tiempo y en la practica el término sodomia se ha
asociado a la actividad sexual homosexual que se consideraba inmoral y antinatural
(Newton, 2009).

Si nos centramos en Oriente Medio, los egiptélogos y los historiadores no estan de
acuerdo con la situacion y la practica de la homosexualidad en el antiguo Egipto, ya que
las pruebas de la homosexualidad durante esa época se consideran vagas y especulativas.
En las culturas musulmanas de Oriente Medio, desde la antigliedad la homosexualidad se
ha practicado, pero no se ha sancionado, con comportamientos sexuales entre personas
del mismo sexo etiquetados como ilegales y castigados con la muerte en algunos paises
como Arabia Saudi, Iran, Qatar, Emiratos Arabes Unidos y Yemen (Schacht, 2017). En
las Américas anteriores a la colonizacidn europea, las pruebas sugieren que los individuos
de identidades homosexuales y de género variante estaban incluidos en los aspectos
sociales y ceremoniales de sus comunidades, quizas ocupando respetadas funciones
espirituales y sociales como personas de "Dos Espiritus” en algunas culturas indigenas
(Leland, 2006). Cuando Espafia coloniz6 a los nativos americanos en toda América, los
colonizadores esparfioles intentaron acabar con el comportamiento sexual entre personas
del mismo sexo mediante castigos severos y violentos que incluian la ejecucion publica
y la hoguera (Leland, 2006).

Al igual gue en la antigua Greciay Roma, la época del Renacimiento (1300-1600) incluyé
la practica comun de la conducta sexual entre personas del mismo sexo; sin embargo, la
Iglesia Catolica Romana lidero la transicion de considerar la actividad homosexual como
una actividad legal en la mayor parte de Europa a que se castigara con medios violentos
y crueles como la extirpacion de los testiculos y el pene, la hoguera, la lapidacion, las
mutilaciones o la ejecucién (Dynes, 2015). En 1533, el rey Enrique VIl habia declarado
gue toda actividad sexual entre varones se castigaba con la muerte (Dynes, 2015). Si
avanzamos en el tiempo hasta la Europa de finales del siglo XVIII y del siglo XIX,
veremos que el nuevo campo de la psicologia solia considerar a los homosexuales como

criminales, degenerados y psicdpatas (Dynes, 2015). En 1791, Francia despenaliz6 los



actos homosexuales, incluida la sodomia, entre adultos con consentimiento,

convirtiendose en el primer pais de Europa Occidental en hacerlo (Dynes, 2015).

A finales del siglo XIX 'y hasta el Tercer Reich o gobierno de Alemania de Adolfo Hitler,
Berlin era conocida por su sélido movimiento de derechos LGTB, tipificado por Magnus
Hirschfelf, un médico judio, que en 1897 fundo la primera organizacion de derechos de
los homosexuales que pretendia legalizar la sodomia y reconocer socialmente a los

hombres y mujeres homosexuales y transexuales (Dynes, 2015).

Durante la década de 1920, Berlin alberga bares, clubes, periddicos y manifestaciones
que benefician a los hombres gay y a las lesbianas (Dynes, 2015). Cuando el Tercer Reich
dio paso a la brutalidad de Hitler en 1933, existen pruebas de la condena de casi 50.000
hombres a campos de concentracion donde muchos de estos vulnerables prisioneros
murieron a causa de la extrema persecucion ejercida por los soldados alemanes y otros
prisioneros (Dynes, 2015). En los Estados Unidos, antes de la Guerra Civil, la mayor parte
del pais era rural, lo que proporcionaba menos visibilidad y oportunidades para crear una
comunidad entre las personas LGTB. Ademas, las leyes de Estados Unidos relativas a la
homosexualidad se basaban inicialmente en las leyes britanicas que imponian la pena
maxima de ejecucion por el delito de sodomia. Dicho esto, al ser Estados Unidos un pilar
primordial, tanto en las relaciones internacionales, como en la historia del ultimo siglo,
se ha considerado de utilidad centrarnos en la historia de la comunidad dentro de estas
fronteras. Puesto que escenifica perfectamente la opresion que llevé al movimiento LGTB

a surgir.

En el siglo XVIII, en 1786, Pensilvania se convirtio en el primer estado en eliminar la
pena de muerte por la practica de la sodomia, y todos los demas estados siguieron su
ejemplo a lo largo de una generacion (Dynes, 2015). La derogacion de la pena de muerte
por sodomia estuvo acompafiada de un cambio en el lenguaje, que pasé de referirse a la
condena religiosa a la abominacion (Dynes, 2015). Ademas, a partir del siglo XX, algunos
estados empezaron a legalizar el coito anal entre personas heterosexuales mientras
seguian codificando el coito anal homosexual como ilegal (Dynes, 2015). A principios
del siglo XX, despues de la Primera Guerra Mundial, la conciencia y la aceptacion de la

cultura homosexual por parte de la sociedad fue creciendo, especialmente en ciudades



como Nueva York, donde un gran numero de personas homosexuales desarrollaron
comunidades en los barrios de Greenwich Village y Harlem (Carter, 2004).

A mediados de la década de 1930, las costumbres sociales habian cambiado una vez més
hacia los valores conservadores victorianos, que promovian campafas de "pureza”, leyes
de censura, la codificacion de la homosexualidad como una enfermedad mental y arrestos
a gran escala de sospechosos de ser homosexuales (Dynes, 2015). Durante este periodo,
las personas LGTB eran vistas como enfermas pero curables con tratamientos como la
castracion, las lobotomias y la terapia de electroshock (Dynes, 2015). La oportunidad de
que cerca de 250.000 mujeres sirvieran en las fuerzas armadas en la Segunda Guerra
Mundial también abri6 la posibilidad de que las leshianas conocieran a sus parejas,
algunas de las cuales se identificaban con apariencias "masculinas” y ocupaciones "de
hombres”, como mecanicos e ingenieros (Dynes, 2015). Después de la guerra, muchas
mujeres, incluidas las lesbianas, optaron por permanecer en roles de género no
tradicionales, proporcionando apoyo a los nacientes movimientos sociales, incluyendo el
movimiento feminista y el movimiento de liberacion LGTB (Dynes, 2015).

La homosexualidad como movimiento social a lo largo de las décadas de 1950 y 1960.
En la época de la posguerra, Estados Unidos se vio impulsado por un feroz
anticomunismo encarnado por las audiencias Army-McCarthy dirigidas por el senador
Joseph McCarthy en 1954. Las audiencias trataban de exponer los supuestos riesgos para
la seguridad, incluidas las personas tachadas de comunistas, anarquistas y homosexuales
en el gobierno estadounidense, el ejército y otras instituciones financiadas por el gobierno
(Carter, 2004). Estas audiencias condujeron a la denegacién y el despido de puestos de
trabajo federales y a la baja militar deshonrosa de miles de ciudadanos estadounidenses
(Adam, 1987).

Las personas homosexuales obtuvieron el derecho a servir abiertamente en el ejército
medio siglo después, cuando el entonces presidente Barack Obama firm6 una directiva
en 2010 (Bumiller, 2011). Durante las décadas de 1950 y 1960, la Oficina Federal de
Investigacion (FBI), los departamentos de policia locales y el servicio postal de Estados
Unidos siguieron persiguiendo y discriminando a los homosexuales en varios frentes,
incluido el mantenimiento de listas y direcciones postales de homosexuales "conocidos™
(Edsall, 2003). La ciudad de Nueva York durante las décadas de 1950 y 1960 ofrece un
excelente ejemplo de la discriminacion que la policia local ejercia sobre la comunidad

homosexual. Los bares "gay" que se sabia que eran frecuentados por homosexuales solian



ser allanados y cerrados mientras los periddicos locales publicaban los nombres de los
clientes (Bausum, 2015).

Del mismo modo, la policia encubierta de las autoridades de transito intento atrapar y
detener a los homosexuales por solicitar sexo en espacios publicos como playas y parques
(Adam, 1987; Carter, 2004). En 1964, Robert Wagner Jr., el alcalde de la ciudad de Nueva
York, buscé una reputacion de "dureza contra el crimen™ revocando las licencias de licor
y cerrando todos los bares gay mientras la ciudad se preparaba para la Feria Mundial de
1964 y la consiguiente publicidad nacional y mundial (Bausum, 2015). La eleccién del
alcalde John Lindsay en 1965 marcé el comienzo de una actitud menos restrictiva y un
trato méas positivo hacia la comunidad homosexual y de grupos pioneros de activistas
homofobos como la Sociedad Mattachine de Nueva York (Bausum, 2015). Aunque los
objetivos originales de la Sociedad Mattachine y de una organizaciéon similar para
lesbianas, las Hijas de Bilitis, se centraban en educar y unificar a los homosexuales y en
ayudarles en cuestiones legales, ese enfoque se consideraba radical en la época y se
sustituy6 por esfuerzos para convencer a los heterosexuales de su "normalidad”, de su
similitud entre ellos y de su respetabilidad mediante protestas silenciosas y conferencias
educativas (Carter, 2004).

En 1966, cediendo a la presién derivada de protestas como la sentada o "sip-in" en el bar
Julius' de Greenwich Village, liderada por Dick Leitsch y Craig Rodgwell, presidente y
vicepresidente de la Sociedad Mattachine de Nueva York, respectivamente, el alcalde
Lindsay puso fin a la préactica sancionada de las trampas policiales en los bares gay v,
poco después, ordend la eliminacion de las preguntas relativas a la homosexualidad en
las solicitudes de empleo en la ciudad de Nueva York (Bausum, 2015). Aunque los
departamentos de policia y de bomberos se negaron a promulgar la nueva politica, los
cambios en la ley, la mayor aceptacion de la libertad de expresién sexual y el continuo
activismo de la Sociedad Mattachine allanaron el camino para un movimiento social mas
radical y empoderado que se encendié con los disturbios de Stonewall, en el afio 1969. El
Stonewall Inn: Respiro y refugio en 1969 funcionaban en Greenwich Village, un barrio
de Manhattan, Nueva York, bares "gay" con y sin licencia (Bausum, 2015). Uno de los
bares gay sin licencia méas populares era el Stonewall Inn, que comenzd a funcionar en
1967 en Greenwich Village, en la direccion de 51 y 53 Christopher Street (Bausum,
2015).



Aunque ya no se sancionaba formalmente la trampa policial a los clientes homosexuales,
esta practica continu6 hasta finales de la década de 1960, creando un clima en el que el
crimen organizado operaba bares homosexuales sin licencia como el Stonewall Inn
(Bausum, 2015). El autor David Carter describe varios aspectos, caracteristicas y
realidades historicas que llevaron a la inmensa popularidad del Stonewall Inn. En primer
lugar, se permitia a las parejas del mismo sexo bailar juntas, a pesar de que una ley local
prohibia el baile entre personas del mismo sexo y el "enmascaramiento” o el uso de ropa
identificada como del sexo opuesto (Carter, 2004). En segundo lugar, las dos pistas de
baile del bar, con sus tocadiscos y luces parpadeantes, contribuian al ambiente, a la vez
que servian como sefial de advertencia de las inminentes y rutinarias redadas policiales
que acababan con la detencién de los clientes y la recaudacién de sobornos de los
propietarios del bar (Carter, 2004). El Stonewall era Unico entre otros bares gays en el
sentido de que proporcionaba un lugar para que los clientes con identidades
interseccionales a lo largo de un espectro de sexualidad, género, raza y etnia encontraran
respiro, amigos y amantes (Carter, 2004). Las entrevistas de David Carter con algunos
clientes del Stonewall Inn también revelaron la amargura que les producia la
discriminacion y los prejuicios rutinarios de la sociedad, la policia y el gobierno local,
que les dejaban pocas o ninguna otra opcion aparte del Stonewall Inn. De hecho, los
clientes del Stonewall Inn buscaron refugio en este espacio a pesar de sus peligros fisicos
e indignidades (por ejemplo, la ausencia de salidas de incendios, las condiciones
insalubres, los precios exorbitantes del licor y las redadas policiales rutinarias) a cambio

de un espacio para encontrar un terreno comun (Carter, 2004).

De hecho, en 1969 en la ciudad de Nueva York, para evitar el ridiculo y el posible arresto,
era raro que los homosexuales expresaran abiertamente su sexualidad en publico o
mostraran cualquier signo de afecto hacia sus parejas del mismo sexo (Bausum,
2015). Los disturbios comienzan, Ana Bausum y David Carter describen los detalles de
los disturbios de Stonewall Inn y su importancia en el inicio del movimiento moderno por
los derechos de los homosexuales. Los disturbios se produjeron a lo largo de seis dias,
comenzando alrededor de la 1 de la madrugada del viernes 27 de junio de 1969 en
respuesta a una redada policial de la Brigada de Moral Publica. A diferencia de las redadas
anteriores, que solian acabar con detenciones y la rapida reapertura del bar, esta redada
pretendia resolver una supuesta trama de extorsién de la mafia en la que estaban

implicados algunos clientes del Stonewall Inn, cerrdndose definitivamente.



A diferencia de las redadas anteriores, en las que los consumidores cooperaban con los
agentes, que examinaron su identidad y el sexo de los clientes transexuales, la noche de
los disturbios los asistentes, hombres y mujeres, se negaron a seguir las 6rdenes de la
policia dentro del local y esperaron fuera sin dispersarse. Los policias intentaron llevar a
mas de cien clientes a la comisaria como resultado de esta inusual resistencia. Se produjo
una pelea entre la policia y una de las clientas del Stonewall Inn que se negd a marcharse.
El ataque de la policia hacia esta persona provoco la indignacion y el resentimiento de los
residentes de Greenwich Village, especialmente de muchos miembros de la comunidad
Queer que a menudo se enfrentan a la discriminacion, el fanatismo y el acoso como
resultado de sus identidades cruzadas (Carter, 2004). Cientos de personas de la multitud
se defendieron prendiendo fuego a contenedores y lanzando escombros, piedras y botellas

a la policia. (Bausum, 2015)

Los disturbios se prolongaron durante unos dias, con espectadores e incluso visitantes que
se unieron a la lucha contra la policia. Craig Rodwell, uno de los organizadores de la
Sociedad Mattachine de Nueva York, fue el principal responsable de la difusion de los
disturbios, ya que consiguio que se publicaran en tres periodicos locales. (Carter, 2004).
No obstante, una de las publicaciones locales, The Village Voice, que ahora es reconocida
por su defensa de los derechos civiles de los homosexuales y por la marcha anual del
Orgullo Gay, mostr6 una cobertura parcial y negativa de los disturbios, utilizando
terminologia como "locuras dominicales de los maricas" y "mufiecas cojas”. (Carter,
2004).

La revolucion que comenzd en Stonewall representd un antes y un después en la lucha de
los derechos de la comunidad LGTB. Es mas, antes de ello, los homosexuales eran un
gjército oculto de individuos conocidos pero desestimados, ignorados, burlados o
ridiculizados. Esa noche, sin embargo, la aceptacion habitual dio paso a una oposicion
apasionada por primera vez. A partir de esa noche, la vida de la comunidad LGTB, asi
como la actitud de la cultura en general hacia ellos, comenzé a cambiar drasticamente.
Las personas empezaron a manifestarse como Queer en publico, en busca de respeto.

(Clendinen, Nagourney, 1999)



El Stonewall Inn fue una de las secuelas mas fascinantes de los disturbios de Stonewall,
ya que se vio obligado a cerrar debido a los dafos estructurales y a los boicots contra su
propiedad. (Carter, 2004).

Craig Rodwell y otros activistas homosexuales organizaron el primer Dia de la Liberacion
de Christopher Street el 28 de junio de 1970, con casi 5.000 personas caminando
pacificamente por la Sexta Avenida de Nueva York para conmemorar los disturbios del
Stonewall Inn. (Carter, 2004). La visibilidad y el interés nacional de la marcha inaugural
se desarrollaron con el tiempo, y acabaron por conocerse las celebraciones del Orgullo

Gay en Estados Unidos y otras naciones del mundo. (Carter, 2004).

Las leshianas sefialaron muchas areas de desalineacion, incluyendo las opiniones
patriarcales entre algunos hombres homosexuales y un énfasis en la trampa de la policia
que no resond dentro de la comunidad de lesbianas, revelando desavenencias entre
lesbianas y hombres homosexuales. (Carter, 2004). A finales de la década de 1970, la
aceptacion puablica de la homosexualidad habia vuelto a evolucionar, ya que el
conservadurismo religioso dio paso a un nuevo sentimiento antigay tipificado por la
discriminacion, el acoso y la hostilidad hacia la poblacion LGTB (Bausum, 2015). Miles
de grupos de activistas por los derechos LGTB surgieron en Estados Unidos y en todo el
mundo durante las décadas de 1980 y 1990. (Carter, 2004). Muchas de estas
organizaciones, como Stonewall Equity Limited o Stonewall, una organizacion benéfica
britanica de defensa de los derechos LGTB creada en 1989 y que lleva el nombre de los
disturbios del Stonewall Inn, siguen rindiendo homenaje a los disturbios del Stonewall
Inn. Desde 2006, esta organizacion rinde homenaje a las personas lesbianas, gays,
bisexuales y transexuales del Reino Unido, asi como a sus aliados. De esta manera
llegamos a lo que podemos describir como la situacién actual, sin tener en cuenta el hecho
de que hoy en dia hay muchos paises en el mundo en los que la historia de la comunidad

ha sido borrada.

3.2 Larelacion entre la teoria de género y la teoria Queer.

En las Gltimas décadas, el rol especifico de la comunidad LGTB en las relaciones
internacionales ha recibido mas atencion y las teorias Queer han ganado terreno en el
debate intelectual, lo que ha contribuido a una sensibilizacion general hacia la

incorporacion del analisis de cuestiones como el género o la masculinidad hegemonica



en la disciplina de las Relaciones Internacionales. De hecho, uno de los rasgos
caracteristicos de dicha disciplina ha sido la invisibilizacién de las estructuras de género,
en las que tanto al hombre como a la mujer se les exige seguir unos canones similares a
las mascaras que se tiene que poner la comunidad LGTB.

Los estudios relacionados con lo Queer tienen su origen en USA, en donde surgen nuevas
teorias sobre la sexualidad, (Foucault, 1976; Weeks, 1998) asi como los primeros estudios
sobre el papel de la comunidad en la historia, o la publicacion de articulos que tratan por
primera vez cuestiones como la existencia de las lesbianas o la obligatoriedad social de
la heterosexualidad. (Rich 1996) Se debe destacar la transformacién social que
supusieron las luchas por el sufragio femenino, los derechos de los homosexuales, la lucha
contra el VIH y la heterogeneizacion en el ambito cientifico, histéricamente bajo el

control del hombre blanco.

La teoria de género y la teoria Queer estan vinculadas porque ambas tratan sobre las
identidades construidas por el género, reformulando nuevos procesos de identidad y
diferenciacion sexual. Cabe destacar la figura de Judith Butler, ya que desarrollo una
nocion imitativa y representativa del género, que ha tenido un enorme impacto en la teoria

feminista y en los estudios Queer. (Hernandez et.al, 2009)

El género es simplemente una identidad, que consiste en un suefio dentro de una fantasia
(Butler, 1990): Segun Butler, el género se define a través de lo que ella denomina
performance, o la imitacién continua de la imaginacion que produce significados en un
sentido encarnado. En opinion de Butler, comportamientos tan criticados como el
manierismo homosexual y transexual, o las relaciones butch/femme con su distintiva
imitacién del género indican la naturaleza imitativa del propio género. (Hernandez et.al,
2009)

Las categorias identitarias, tanto si sirven como categorias normalizadoras para los
sistemas represivos como si son un punto de encuentro para la oposicion liderada, tienden
a ser agentes de regimenes regularizadores. Es decir, el término "gay" tiene el mismo
poder regulador que "heterosexual”. (Hernandez et.al,2009) Cualquier categoria de
identificacion, segun Butler, regula, caracteriza, autoriza y, en menor medida, libera el
erotismo. La teoria no debe entenderse errGneamente como “contemplacion

desinteresada”, sino como "totalmente politica". (Butler,1990)



Butler se niega a adoptar cualquier teoria que legitime y domestique el estudio de la
comunidad LGTB para acceder a la academia mediante practicas elitistas. Ya que
argumenta que el hecho de hablar de "homosexualidad" o “transexualidad” es una
continuacion del discurso homoéfobo. Llamar al lesbianismo con esa etiqueta evoca
imagenes de una herramienta de opresion. Butler sostiene que los términos "lesbiana" y
"gay" no transmiten ningun significado claro. Existen para representar una seccion
politica que se reprime. En una zona de ruptura, incertidumbre y conflicto, como modelo

de lo que hay que controlar, gestionar y categorizar. (Hernandez et.al, 2009)

Todo lo que somos, segun Butler, es un doble, un fantasma de la realidad. La
heterosexualidad forzada se presenta como, el articulo genuino, el travestismo es la
misma estructura imitativa que asume cualquier género, mas que una imitacion de un
género real. EI género es el resultado de un sistema coercitivo que se apropia de los
valores culturales de los sexos. (Butler,1990) No hay un género "masculino™ que
pertenezca a los hombres, ni uno "femenino"” que pertenezca a las mujeres. El travestismo
es el método maés tipico de teatralizacion, apropiacion, utilizacion y produccion de los
géneros, ya que es un modo de representacion y aproximacion. (Hernandez et.al, 2009)
Lo que esto expone es la falta de libertad de las personas a la hora de encontrarse a si

misma a través de su propia sexualidad o su identidad de género.

3.3 La masculinidad hegemonica en las relaciones internacionales

La acumulacion de interés por las cuestiones relacionadas con la masculinidad como
resultado del estudio académico no ha dado lugar a una homogeneizacion del
conocimiento. Mas bien, el discurso emergente de la masculinidad es un area heterogénea
en la que diferentes puntos de partida arrojan puntos de vista epistemoldgicos divergentes
(Connell 1995). Sin embargo, se han realizado varias investigaciones interesantes como
resultado de esta heterogeneidad, exponiendo nociones y desafios que han necesitado

durante mucho tiempo ser analizados y desarrollados.

El sociélogo australiano R.W. Connell, rechazé la unidad conceptual de la masculinidad
y ha abierto nuevas posibilidades para entenderla como una pluralidad socialmente

creada. Esto ha supuesto una contribucion crucial al estudio académico progresista sobre



los hombres y la masculinidad. (Howson, 2006) Esta exploracion y desarrollo de la
masculinidad es un importante intento de establecer un marco teérico en el que la idea de
lo "masculino” pueda interpretarse de una manera menos diametralmente opuesta a los
objetivos de la justicia social. Connell sostiene que, al considerar la masculinidad como
"masculinidades”, existe una version ideal de esta, en gran medida simbdlica, aunque
legitima, dentro de la multiplicidad de tipos que impone coherencia y significado a todas
las demés masculinidades. Esta imposicion estd basada en lo que deberian ser sus propias
identidades y posiciones dentro del orden de género. Sin embargo, fundamentalmente,
aunque este ideal comienza y evoluciona dentro de un contexto social, se especializa y,
finalmente, se ratifica como el estandar por el que todos los hombres deben medir su

desempefio en el orden de género. (Howson, 2006)

No obstante, el eje de la cuestién es: ¢(Qué es la masculinidad hegemodnica? La
masculinidad hegemonica implica un método especial para el sometimiento de las
mujeres, como se muestra en los escritos de R.W. Connell. La masculinidad hegemonica,
en su opinidn, se define por el miedo de las mujeres. Es la concepcion comun sobre el
mantenimiento del hogar y la hombria, y es una forma culturalmente idealizada que es a
la vez personal y colectiva. (Donaldson 1993) Es excluyente, ansiosa, jerarquica e
internamente distinta, despiadada y violenta. Es antinatural, dificil, contradictoria,
propensa a las crisis y socialmente resistente. Aunque esta inextricablemente ligada a las
instituciones de dominacion masculina, no todos los hombres la practican, pero la
mayoria se beneficia de ella. A pesar de su caracter interclasista, con frecuencia excluye
a los hombres de clase trabajadora, personas Queer y racializadas. Es una experiencia
vivida, asi como una fuerza econémicay cultural que esta influenciada por las estructuras

sociales. (Donaldson 1993)

Destacan dos caracteristicas importantes de esta representacion de la masculinidad
hegemonica. En primer lugar, la dicha masculinidad ha adquirido una posicion
axiomatica en la literatura como encarnacion simbdlica del ideal masculino legitimo y
como punto focal para la critica de esta. Por decirlo de otro modo, para entender el género
en el mundo actual es necesario comprender el funcionamiento de la masculinidad
hegeménica. (Howson, 2006) En segundo lugar, la masculinidad hegeménica surge del
contexto sociocultural y a traves de €l, en lugar de imponerse al orden de género de forma

exogena. Sin embargo, a medida que aumenta su legitimidad, se apodera esencialmente



del control del orden de género dirigiendo toda la politica en la direccidn de sus propios
ideales. (Howson, 2006)

La masculinidad hegemonica, por otro lado, proporciona su propio tipo de justicia, segin
Donaldson, que se da a través del compromiso, o al menos el deseo de ajustarse, a
determinados ideales privilegiados que establecen el liston del orden social. Como
resultado, se convierte en un imperativo masculino hegemonico defender sus valores
contra el desafio, asegurando que su justicia es siempre un sistema de cierre, que es como
hemos mencionado anteriormente diametralmente opuesto a la justicia social. (Donaldson
1993)

A la hora de hablar de la violencia existe un riesgo importante de equiparar la
masculinidad hegemonica con las formas mas destructivas o violentas de masculinidad
que surgen en un contexto determinado. (Duriesmith, 2017) Este error, habitual en el
ambito de las relaciones internacionales, oculta el modo en que la masculinidad
hegemdnica mantiene y reproduce el patriarcado al validar el consentimiento cultural de
las relaciones opresivas. Al equiparar la masculinidad hegemonica con la violencia se
pasa por alto la intencion original: "la hegemonia no significa violencia, aunque puede
apoyarse en ella; significa el ascenso logrado a través de la cultura, las instituciones y la
persuasion”. (Connell et.al,2005) Por lo que, este concepto ha supuesto un pilar
fundamental de la experiencia y represion de la comunidad LGTB, asi como, del orden

mundial en su totalidad.

La masculinidad condiciona a los hombres para permitirles disociarse de los actos
violentos que cometen y del dolor que padecen. (Duriesmith, 2017) Desde una edad
temprana, se suele ensefiar a los nifios que ser un "verdadero™ hombre es ser heterosexual
y sexualmente activo. Especialmente en el contexto militar, los héroes populares de la
masculinidad hegemonica occidental son asfixiantemente heterosexuales y sexualmente
activos. Para los chicos jovenes se desarrolla una relacion directa entre la masculinidad
hegemonica, la heterosexualidad y la agresion (Goldstein, 2001). Los productos
culturales de las sociedades occidentales tratan al varon hegemdnico como si conquistara
al enemigo masculino a través del cafion de un arma y conquistara a las mujeres
sexualmente, 0 como una recompensa por conquistar al oponente "malo”. (Duriesmith,
2017) Tanto la violencia como la sexualidad se construyen profundamente

interrelacionadas. La masculinidad hegemonica define la sexualidad de los hombres en



términos de violencia, opresion y agresion. Desde pequefios se ensefia a los nifios a
suprimir los aspectos de la sexualidad que son tiernos, carifiosos, tentativos e igualitarios.
Teniendo en cuenta que vivimos en un patriarcado en el que los hombres han ostentado
el poder tanto politico como social a lo largo de practicamente toda la historia, podemos

constatar consecuencias directas en el multilateralismo actual.

3.4 El Futuro de la lucha por los derechos de la comunidad LGTB.

Debido a los limites de espacio y tiempo de este trabajo no va a ser posible hacer un
estudio de la situacion y el camino a seguir de todas las comunidades LGTB del mundo,
puesto que los escenarios son tremendamente diversos. Teniendo esto en cuenta, vamos
a realizar un analisis a través de una vision periférica de la realidad Queer; en la cual nos
centraremos Unicamente en ciertas sociedades, que controlan la narrativa internacional de

sus regiones.

Dicho esto, cabe mencionar que, la privacién de derechos legales sigue afectando a la
comunidad LGTB en los ambitos del empleo, la vivienda, la educacion, los alojamientos
publicos, las oportunidades del servicio militar, la proteccion de los refugiados y los
recursos para los delitos de odio basados en la orientacion sexual y la identidad de género.
(Notaro,2020) La lucha continua para simplemente existir, sin miedo a la violencia

alimentada por el odio.

A la hora de realizar un analisis global, las recientes sentencias judiciales que tienen
importantes implicaciones para los derechos LGTB nos llevan a paises africanos como
Kenia. Paises donde las leyes punitivas que prohiben la homosexualidad fueron
introducidas por Gran Bretafia a lo largo del siglo XIX y principios del XX durante el
periodo colonial. De hecho, en abril de 2019, la primera ministra britanica, Theresa May,
cedio a las criticas de los activistas LGTB en el Reino Unido y se disculpé por el papel
que tuvo su pais en la legislacion contra la homosexualidad en sus antiguas colonias,
animando a los lideres de los paises ahora independientes a eliminar dichas leyes.
(Notaro,2020)

Aunque se estan produciendo avances en este &ambito, como demuestra la legalizacion del
matrimonio entre personas del mismo sexo en Sudéafrica y en Malta, los activistas Queer

de los paises africanos luchan por cambiar la cultura 'y la percepcion de que la homofobia,



y no la homosexualidad, fue traida a Africa por los colonizadores
britanicos.(Notaro,2020) La hipdtesis planteada por los activistas es que si se logra esta

nueva perspectiva sobre la homosexualidad, las leyes seguiran la corriente social.

El presidente de Brasil, Jair Bolsonaro, que denuncio la sentencia del Tribunal Supremo
en un comunicado en 2019, afirmando que podria perjudicar a los homosexuales al
disuadir a los empleadores de contratarlos, ya que los empleadores "se lo pensarian dos
veces" antes de contratar a un individuo homosexual, segin Bolsonaro, por miedo a ser
acusados de intolerancia (AFP, 2019).

Bolsonaro fue aun mas lejos, amenazando con nombrar a un juez evangélico en el STF
para "equilibrar" el banco. Los comentarios de Bolsonaro sobre la nueva ley no
sorprendieron a los partidarios de la comunidad LGTB, ya que el presidente del pais ha
hecho declaraciones afirmando que preferiria que su hijo muriera antes que ser
homosexual. Por el momento, gracias a las actividades del SFC, el recién establecido
delito de homofobia en Brasil conlleva un castigo de uno a tres afios de carcel o una multa,

similar al delito de racismo. (Notaro, 2020)

Por otro lado, en cuanto a la salud mental, la informacion disponible para evaluar los
indices de abuso de sustancias de las personas Queer es limitada, asi como las necesidades
especificas de tratamiento. Es mas, existen pruebas de una relacion de causa-efecto entre
la discriminacion y el uso y abuso de sustancias. (Dominguez,2022) Hay investigaciones
que demuestran que la condicion de LGTB esta asociada con el estrés de las minorias y
otros prejuicios que pueden conducir al uso de drogas como mecanismo de defensa y
crear desincentivos para buscar servicios de recuperacion para dicha adiccién. (Notaro,
2020) Esto también estd intimamente relacionado con la importancia de las conexiones
entre la comunidad Queer, asi como con los conceptos de resiliencia y factores de
proteccién para reducir el riesgo de suicidio, la falta de hogar y las barbaricas practicas
de terapia de conversion que pretenden obligar a quienes se identifican como miembros

de la comunidad LGTB a adoptar orientaciones sexuales normativas.

La lucha por los derechos civiles y politicos del colectivo LGTB estd avanzando; no
obstante, la sociedad debe afrontar y desarrollar estrategias para continuar la lucha por
los derechos de las personas Queer con un menor coste y carga para el bienestar mental,

fisico y emocional. Se necesita desesperadamente un mejor conocimiento de como



intervenir en las desigualdades sanitarias LGTB, asi como conocer Yy utilizar los factores
de proteccion y los apoyos que existen en la comunidad. Acabar con la discriminacion

cultural e institucional y el fanatismo contra la poblacion LGTB.

¢Cual es la siguiente etapa en la lucha por los derechos de la comunidad Queer? Tal vez
el primer paso sea reconocer, honrar y alentar a mas voces que han logrado vivir con
autenticidad, aceptar sus identidades y compartir sus luchas y logros con el resto del

mundo. Esta premisa nos lleva al siguiente blogue de este estudio.



Analisis y discusion
A lo largo de este blogue del trabajo se expondran los analisis realizados de las vidas e

impactos que han tenido las personalidades de la comunidad LGTB mencionadas

anteriormente.

En primer lugar, realizaremos una presentacion detallada de las personas en cuestion y
del porqué representan un antes y un después en la historia, mostrando la toma de
decisiones y los riesgos que asumieron en sus trayectorias vitales. De esta manera, se
mostrara la importancia que se le debe dar a la visivilizacion de individuos que no
respondan a los canones impuestos por la heterosexualidad normativa que rige la sociedad
actual. A su vez, se presentaran los resultados obtenidos por estos sujetos tanto en sus
regiones como a nivel internacional, teniendo en cuenta la diversidad de contextos

historicos que engloban.

4.1 Maquiavelo

Nicolas Maquiavelo, politico, matematico y precursor de la ciencia politica, vivio en un
contexto histérico y geogréafico que permitia cierta fluidez sexual. Segin una carta
fechada el 16 de enero de 1515 y desenterrada en 2005 por el historiador neoyorquino
William J. Connell, fue agredido por uno de sus profesores cuando tenia entre 12 y 14
afios. (Carbonero, 2022)

Connell escribi6 en la carta publicada en el Corriere della Sera que Maquiavelo fue
agredido de joven por un sacerdote, Paolo Sasso, que era su profesor de gramatica y latin.
El profesor Mario Martelli, de la Universidad de Florencia, ya habia descubierto que
Maquiavelo era bisexual. Sin embargo, tras leer detenidamente las cartas de Maquiavelo
con Francesco Vettori, un conocido de la infancia pudo afirmar con seguridad que el joven
Maquiavelo fue maltratado por su maestro y sacerdote. Y fue a causa de este abuso que
siguio siendo hostil a la Iglesia Catolica hasta su muerte, segun Connell.
(Carbonero,2022)

Maquiavelo era un pesimista devoto, pero su pesimismo no eclipsé su entusiasmo por la
vida. De hecho, su honesta evaluacion de sus propios deseos le convencié de que
cualquier teoria politica que mereciera la pena tenia que dar cuenta de la esencia bestial

de la naturaleza humana. No veia por qué, como muchos otros con una vision pesimista



de la vida, ese punto de vista debia prohibirle a él o a cualquier otra persona divertirse al
maximo. Nunca se dejo llevar por la desesperacion, ni siquiera en sus momentos mas
oscuros, e incluso después de ser exiliado de la vida publica, siguié mirando més alla de

su limitado horizonte. (Amores pasiones y pecados de Maquiavelo, 2013)

Era una de esas personas gregarias que combinaban un cinico desprecio por la naturaleza
humana en abstracto con una genuina compasion por la gente de la vida real. Cuanto méas
le rechazaba la fortuna, mas empezaba a ver el lado luminoso de la vida, aprendiendo que
la risa era el mejor remedio para cualquier dolencia que padeciera. Tendia a ver mas
claramente el elemento farsesco de la vida cuando su sufrimiento era mas severo, como
en aquellas miserables semanas que paso en la lugubre cércel de Le Stinche, calmandose
produciendo divertidas poesias y reflexionando sobre la tonteria de la existencia.”
Maquiavelo se refugiaba en los abrazos de las damas cuando estaba aburrido y agitado.
"Todos los dias vamos a casa de alguna muchacha para reponer fuerzas", dice Maquiavelo
a Vettori, demostrando que la pobreza nunca le presion6 hasta el punto de no poder
permitirse los bajos placeres a los que se habia acostumbrado. (Amores pasiones y
pecados de Maquiavelo, 2013)

Es dificil no simpatizar con Marietta, que se veia obligada a quedarse en casa con sus
hijos durante las muchas noches que su marido estaba en la ciudad reponiendo fuerzas en
los burdeles cercanos al Mercado Viejo, aunque también es importante sefialar que
Maquiavelo no era peor que sus contemporaneos en este sentido.

Mientras sus hombres se dedicaban a su trabajo y disfrutaban de sus placeres mundanos,
las esposas florentinas debian cuidar pacientemente del hogar. Esta disparidad se
mantenia en el hogar, donde el marido ejercia un poder casi ilimitado sobre su obediente
esposa. Maquiavelo no fue un gobernante irreflexivo segun las normas de la época, y su
peor defecto fue la despreocupacion mas que la dureza. Los retratos ficticios de
Maquiavelo de las esposas florentinas sugieren una vision poco romantica del estado
matrimonial, pero sus representaciones poco halagadoras del sexo femenino -como su
representacion de "Fortuna" como una mujer cruel y voluble- reflejan la misoginia
generalizada de la época mas que cualquier desilusion particular con su propio

matrimonio.

El negocio de Donatodel Corno, que tenia fama de ser un lugar de encuentro de

homosexuales, era uno de sus lugares favoritos.



No esté claro si el propio Maquiavelo tuvo alguna vez una cita con un chico (un vicio que
algunos consideraban especialmente florentino), pero sin duda toleraba ese tipo de
comportamientos entre sus conocidos. La mayoria de los chicos de la clase de Maquiavelo
tenian su actitud abierta. Es posible que los florentinos mas mojigatos considerasen tal
comportamiento como antinatural -y los que eran sorprendidos con las manos en la masa
eran ocasionalmente castigados con dureza-, pero los individuos que se entregaban a las
interacciones sexuales con su propio sexo no eran vistos como fundamentalmente
diferentes de sus contemporaneos. (Amores pasiones y pecados de Maquiavelo, 2013) La
homosexualidad se consideraba un vicio, similar a la masturbacion o a la frecuentacion
de prostitutas, mas que un rasgo innato.

En cualquier caso, el interés sexual de Maquiavelo estaba claramente dirigido a las
mujeres. Siempre fue un hombre sin reparos de sensualidad.

La hipocresia, en su opinion, era considerablemente peor que la promiscuidad. "Es
bastante desconcertante considerar lo ajenos que son los seres humanos a sus propias
fechorias, y lo furiosamente que odian a otros que cometen pecados que ellos no hacen™,
escribio Maquiavelo a Vettori. (Amores pasiones y pecados de Maquiavelo, 2013)
Maquiavelo buscaba distracciones fuera de su casa porque estaba insatisfecho con su vida
laboral. Después de 1512, tuvo una serie de relaciones amorosas tumultuosas. Algunas de
sus pasiones fueron cortesanas, como Lucrezia, conocida como La Riccia, con la que
supuestamente mantuvo "un acto sexual antinatural”, segun un acusador andénimo.
(Carbonero, 2022)

Esta desilusion en el ambito familiar, sus escritos y su vida social pueden explicar
perfectamente las posturas en cuanto a las teorias de las relaciones internacionales, pues
como hemos explicado anteriormente el escarnio publico - ademas de los abusos - tienen
consecuencias inevitables en la psique de una persona. En este caso una persona que ha

influencia a la forma en las que los estados se relacionan hasta el dia de hoy.

4.2 Peter Tatchell

El Reino Unido era practicamente una nacion diferente cuando Peter Tatchell llegé a
Londresen 1971. Comenz0 a trabajar por los derechos humanos cuatro afios antes, cuando
tenia 15 afos, en su ciudad natal de Melbourne (Australia). Sin embargo, tras oir hablar
de la Marcha de la Liberacién Gay en Nueva York tras el incidente de Stonewall en 1969,

supo exactamente lo que queria hacer con su vida. "No habia comunidad LGTB, ni



centralitas o lineas de ayuda para homosexuales, y definitivamente no habia
organizaciones de defensa" en Melbourne, dijo Peter Tatchell en una entrevista del
GayTimes. Empaquet6 sus pertenencias y volé al Reino Unido, donde los sentimientos

contra las personas LGTB, como en practicamente todo el mundo eran desfavorables.

En 1967, Inglaterra y Gales despenalizaron parcialmente la homosexualidad masculina,
sin embargo, el nimero de detenciones de hombres gays y bisexuales aument6 ain mas
que antes de la despenalizacion. Como consecuencia, el acoso policial se intensifico de
forma espectacular. No habia personalidades publicas abiertamente homosexuales, y los
medios de comunicacion eran virulentamente anti gays. La mayoria de los especialistas
médicos y psiquiatricos seguian viendo la homosexualidad como una enfermedad que
habia que tratar y apoyar. Fue en este contexto histérico en el que Peter Tatchell decidio

actuar, con declaraciones publicas como esta:

"Desde mi punto de vista, si los negros eran una minoria oprimida que necesitaba

derechos civiles, los homosexuales mereciamos lo mismo". (Corner, 2022)

Peter investigo la historia de la lucha por los derechos civiles y el tiempo que tardaron
los afroamericanos en conseguir la igualdad de derechos. Llegé a la conclusion de que
conseguir la igualdad para las personas LGTB en el mundo desarrollado llevaria minimo
50 afios. "Era una suposicion especulativa, jy resultd ser practicamente exacta!”, afirmé
Peter Tatchell en una entrevista para el GayTimes. EI movimiento por los derechos civiles
de los negros tuvo una enorme influencia en el, y sus técnicas de accion directa no violenta
y desobediencia civil le inspiraron para luchar por los derechos de la comunidad
LGTB. (Corner, 2022)

El 1 de julio de 1972, unas 2.000 personas marcharon por las calles de Londres en apoyo
del Orgullo Gay. Aquellas primeras marchas del Orgullo en el Reino Unido en la década
de 1970 fueron dificiles de organizar. La sociedad sigue persiguiendo y discriminando a
las personas Queer, exacerbando la homofobia interiorizada de la comunidad. Segun
Peter, la percepcién social dominante era que ser homosexual era horrible e insano. Por
ello, el Frente de Liberacion Gay acufi¢ la frase "Gay Is Good" (lo gay es bueno) como

contra eslogan. En su momento, esas tres palabras fueron revolucionarias. Dieron la



vuelta a la idea convencional de que ser homosexual era algo terrible. Ayudo a desarrollar

un sentimiento de orgullo y autoestima, asi como de confianza. (Corner, 2022)

Con el tiempo, esto se tradujo en el establecimiento de una comunidad que no existia
antes hasta ese momento. Hating Peter Tatchell, un documental de Netflix examina las
numerosas veces que el activista ha puesto en peligro su seguridad personal por la causa
del activismo de los derechos humanos. Ha sufrido importantes lesiones y dafios
cerebrales, y se enfrenta a la posibilidad muy real de ser encarcelado en el extranjero.
Pero fue en una de sus primeras protestas en Moscu cuando mas temio por su seguridad
personal. (Corner, 2022) Pero a pesar del enorme riesgo personal, su activismo dejé un
legado duradero. Hoy en dia, Reino Unido es un pais totalmente transformado como
hemos podido constatar a través de las declaraciones de Theresa May mencionadas en
apartados anteriores.

4.3 Marsha P.Johnson

Marsha P. Johnson naci6 en Elizabeth, Nueva York en agosto de 1945. Nacié con una
identidad masculina. Marsha, en cambio, preferia vestirse con ropa de chica. Dejé de
Ilevar los trajes que le gustaban y con los que se sentia mas comoda después de que un
hombre abusara sexualmente de ella. Marsha se fue a Nueva York con sélo 15 dolares y
una bolsa de ropa después de graduarse en el instituto. (Zuluaga, 2020)

Marsha P. Johnson se convirtié en su nombre completo una vez que empezo a vestirse
casi completamente con ropa de mujer. "No le des importancia™ era el significado de la
"P". Era una filosofia de vida para ella, asi como una respuesta a las preocupaciones sobre
su género. Los historiadores y los viejos conocidos describen ahora a Marsha como una
persona trans. El término “transgénero™ no se utiliz6 mucho durante la vida de Marsha.
Marsha se identificaba como drag queen, travesti y persona homosexual. Utilizaba los
pronombres ella y su. Marsha formaba parte de un grupo floreciente de adolescentes
LGTB en la ciudad de Nueva York que buscaba la aceptacion. Sin embargo, los derechos
de las personas LGTB estuvieron muy restringidos durante las décadas de 1950 y 1960.
(Life Story:Marsha P. Johnson, 2019)



El travestismo y el baile con una persona del mismo sexo, por ejemplo, estaban
prohibidos. A Marsha le cost6 encontrar trabajo. Descubrid que prostituirse era el método
mas rdpido para generar dinero. Esto significaba vender su cuerpo, lo que era muy
arriesgado debido a la estigmatizacion de los trabajadores del sexo. Marsha se encontraba
a menudo sola en habitaciones de hotel y coches con desconocidos. Los desconocidos
podian ser agresivos en ocasione, es mas muchos de ellos le amenazaron con armas en

varias ocasiones. Incluso le dispararon una vez. (Zuluaga, 2020)

Marsha no tuvo hogar durante la mayor parte de su vida. Durmié en hoteles, restaurantes
y cines en su viaje. En ocasiones se alojo en casas de amigos. Siguié ganando la mayor
parte de su dinero como trabajadora sexual, incluso después de haber encontrado un
empleo sirviendo mesas o0 actuando en espectaculos de drags. La vida de Marsha dio un
vuelco en la madrugada del 28 de junio de 1969, cuando se encontré en el Stonewall Inn.
(Zuluaga, 2020) Los agentes irrumpieron en el recinto Queer esa misma noche. Aunque
hay numerosos relatos que compiten entre si sobre como empezo la rebelion, Marsha
estaba claramente en primera linea. Segin un relato, comenzé la revuelta lanzando un
vaso de chupito contra un espejo. Segun otra, se subi6 a una asta de bandera y rompio el
parabrisas de un coche de policia. Marsha y otras jovenes trans se manifestaron
especialmente esa noche porgue pensaban que ya no tenian nada que perder. Su ira iba
dirigida a algo mas que a los policias. Se trataba de la persecucion y la ansiedad que
experimenta la comunidad a diario. Para toda una generacion de activistas LGTB, la

rebelién de Stonewall fue un momento decisivo.

Marsha no tardd en asistir a las manifestaciones, sentadas y reuniones del recién creado
Frente de Liberacion Gay. Estaba entusiasmada con el proyecto, pero insatisfecha con la
forma en que los gays y lesbianas blancas dominaban el debate. (Zuluaga, 2020) Se
preguntaba a qué lugar pertenecian los transexuales. Las personas que se identifican como
trans tienen mas probabilidades de no tener hogar y de ser blanco de la policia. El

movimiento subestima la medida en que los adolescentes transgénero necesitan asistencia

y apoyo.

En 1970, Sylvia Rivera, una compariera trans y activista, se dirigié a Marsha con una
idea. Queria ofrecer un refugio seguro a los jovenes trans que vivian en la calle. Le pidid

a Marsha que la ayudara a crear un refugio seguro para que se reunieran, se unieran y



lucharan por sus derechos. Marsha y Sylvia fundaron despues el grupo “Street
Transvestite Activist Revolutionaries" (STAR). En Greenwich Village, la primera casa
STAR estaba en la parte trasera de un camion abandonado. El vehiculo albergaba a casi
24 jovenes. Todas las noches, Sylvia y Marsha se esforzaban por asegurarse de que su
nueva familia desayunara por la mafiana. Una mafana volvieron al camidn mientras se
alejaba, justo cuando los ocupantes de STAR descansaban dentro. Al parecer, el camion
no estaba abandonado después de todo. Marsha y Sylvia reconocieron que querian una
casa de verdad al ver a sus "bebés" saltar de un camién de mudanzas. Alquilaron una
estructura en mal estado, sin agua corriente ni electricidad. Durante mas de ocho meses,
repararon el edificio y pagaron el alquiler. Fueron desalojados al no poder pagar el
alquiler. (Life Story:Marsha P. Johnson, 2019) Sin embargo, muchas personas ya habian
sentido el impacto de STAR. STAR ofrecia un refugio seguro a quienes nunca habian
tenido un lugar al que llamar hogar, aunque no tuvieran un lugar donde alojarse. STAR
recordd a todo el mundo que las personas transgénero y no conformes con el género
merecian la igualdad de derechos, mientras el movimiento de liberacion gay se volvia
mas blanco, de clase media y cisgénero. Los organizadores de la Marcha del Orgullo
LGTB trataron de impedir que STAR participara, pero se presentaron de todos modos.
Marsha fue fotografiada para la serie " Ladies and Gentleman” de Andy Warhol en 1975.
(Life Story:Marsha P. Johnson, 2019)

Marsha llevo a varias amigas a ver una serigrafia suya de Warhol que se exponia en una
boutique de Greenwich Village. Los propietarios del negocio se refirieron a ella como
gentuza y la expulsaron. Toda la existencia de Marsha parecia ser un delicado equilibrio
entre aceptacion y rechazo. En Greenwich Village se la conocia como "Santa Marsha".
Su capacidad de ser ella misma era alabada por los lugarefios. Marsha era conocida por
su generosidad y amabilidad. Aunque no tenia nada propio, les ofrecia ropa y comida.

Marsha vivio una vida de pobreza y peligro, a pesar de su celebridad. Fue detenida mas
de cien veces. No creia que nadie debiera prostituirse o vivir en la calle, pero no tenia
otras opciones. Marsha fue diagnosticada de sida en 1990. Hizo una declaracion pablica
al respecto, expresando su deseo de que la gente no tuviera miedo de las personas que

tenian la enfermedad. (Life Story:Marsha P. Johnson, 2019)



El cuerpo de Marsha fue descubierto flotando en el rio Hudson en 1992. Su muerte fue
declarada suicidio por el personal policial. Los amigos y conocidos de Marsha se
opusieron con vehemencia. Lo mas probable es que Marsha fuera victima de un ataque,
razonaron. Los crimenes de odio contra las mujeres trans, especialmente las de raza, eran
habituales. La comunidad LGTB estaba indignada porque su muerte no fue investigada
por las autoridades. Cientos de personas asistieron al funeral de Marsha. La iglesia estaba
tan llena que se desbord6 hasta la calle. (Life Story:Marsha P. Johnson, 2019)

Durante décadas, el caso de la muerte de Marsha quedd sin resolver. EI Departamento de
Policia de Nueva York decidio finalmente reabrir el caso en 2012, pero sigue sin
resolverse. (Zuluaga, 2020) Marsha se ha convertido ahora en un simbolo para la
comunidad transgénero. La ciudad de Nueva York declaré en 2019 que una estatua de
Marsha y Sylvia sera el primer monumento de la ciudad en honor a las mujeres trans.
Marsha sera honrada con un parque frente al mar en Brooklyn en 2020, un hecho que
demuestra la extraordinaria contribucion e impacto que tuvo la vida de Marsha para

muchisimas personas de la comunidad.

4.4 Bayard Rustin

Bayard Rustin, defensor de las protestas pacificas, mentor del Dr. Martin Luther King, Jr.
y principal organizador de la histérica Marcha a Washington por el Empleo y la Libertad
de 1963, fue un destacado lider entre bastidores del movimiento por los derechos civiles
de los negros. Y era homosexual y lo decia, lo que explica que haya pasado a un segundo
plano y sea relativamente desconocido ahora en comparacion con otros héroes de los
derechos civiles. (Takatsuki, 2022)

No podemos olvidarnos de Bayard Rustin cuando se trata de reconocer la enorme labor
de los lideres LGTB en el ambito de los conflictos y la seguridad. Aunque es poco
reconocido, fue la mano derecha de Martin Luther King Jr. y tuvo un papel clave en el
movimiento por los derechos civiles en Estados Unidos desde finales de los afios 50 hasta
finales de los 60. Debido al estigma que rodeaba a la homosexualidad en la América de
los afios 50, su presencia dentro del movimiento por los derechos civiles se consideraba
una amenaza, y fue objeto de insultos homodfobos tanto dentro como fuera del
movimiento. A pesar de no ser muy conocido, hizo importantes contribuciones a la batalla
del pais por la igualdad. (Takatsuki, 2022)



Era un pacifista nato que deseaba cambiar Estados Unidos por métodos pacificos. Nacid
el 17 de marzo de 1912 en Pensilvania y fue criado por sus abuelos cuaqueros. Se unié a
la Asociacion Nacional para el Progreso de las Personas de Color tras recibir la influencia
de su abuela, lo que, unido a su matriculacién en el City College de Nueva York, le situo
en la ruta para convertirse en un activista eficaz.

Durante el boicot a los autobuses de Montgomery en 1956, Rustin conocié a Martin
Luther King Jr. que era miembro de la Liga de Jovenes Comunistas y fundador del
Congreso de la Igualdad Racial en ese momento. Rustin convencid a King para que
adoptara el pacifismo como forma de vida, como discipulo de Gandhi y de sus ensefianzas
sobre la no violencia.

King le pidié que fuera su consejero por ello, asi como por su pensamiento estratégico.
Rustin es mas conocido por haber organizado y dirigido la Marcha sobre Washington por
el Empleo y la Libertad de 1963, que fue un momento decisivo en el movimiento por los
derechos civiles y el lugar donde Martin Luther King pronuncié su discurso "Tengo un
suefio"”. (Takatsuki, 2022)

A pesar de ser uno de los padres fundadores del movimiento por los derechos civiles,
Rustin tuvo dificultades. Se vio obligado a abandonar el Fellowship of Reconciliation tras
ser encarcelado por un comportamiento homosexual en 1953.

Como consecuencia, numerosos activistas de los derechos civiles y opositores politicos
atacaron publicamente a Rustin, afirmando que era "inmoral™. En un raro audio en el que
Rustin habla de los obstaculos que encontr6 como hombre gay, revel6 que un comité
creado por Martin Luther King Jr. le pidi6 que interrumpiera su relacion con él en 1962.
Esto fue en respuesta a las acusaciones de que él y King tenian una relacién romantica,
lo que el comité vio como una amenaza tanto para el caracter de King como para los
ideales del movimiento.

A pesar de los conflictos, Rustin se mantuvo inquebrantable en su busqueda de la justicia
hasta su muerte en 1987. Trabajo incansablemente por la igualdad racial y, como
presidente del Instituto A Phillip Randolph, traté de mejorar las condiciones econémicas
de los afroamericanos. Cre6 la "Carta de Derechos Econdmicos” en 1968 para
proporcionar estabilidad laboral y aumentar el salario digno de las minorias y los pobres.
En los meses previos a su muerte, se mostro mas abierto a su sexualidad y centro su
atencion en los derechos de los homosexuales. "Creo que la comunidad LGTB tiene el
deber moral... de hacer lo que sea necesario para animar a mas y mas gays a salir del

armario”, sefial6 en una entrevista con Village Voice en 1987. (Takatsuki, 2022)



La inquebrantable devocion de Bayard Rustin por la no violencia y la igualdad ha dejado
una huella indeleble en Sir Martin Luther King Jr, en la lucha contra la discriminacion
por motivos de raza y orientacion sexual, y en la camparfia por la justicia econémica.
Aunque durante muchos afios fue mayormente ignorado, su impacto ha crecido con el

tiempo, y en 2013 el expresidente Barack Obama le concedi6 la Medalla Presidencial de

la Libertad a titulo postumo.



Conclusiones

A lo largo de este trabajo hemos querido desglosar los conceptos que describen gran parte
de la realidad Queer, tanto en la actualidad como a lo largo de la historia. Hemos
intentado englobar todas las distintas identidades que se ven representadas en la

comunidad LGTB, asi como su efecto en el discurso internacional.

Este estudio proporciona una base y un marco para reflexionar sobre algunas de las
experiencias vividas, los logros y los problemas de las personas LGTB en todo el mundo.
La lucha por los derechos civiles y politicos de las personas LGTB esta avanzando; pero,
la sociedad debe afrontar y desarrollar estrategias para continuar la lucha por los derechos
civiles y politicos de las personas LGTB con un menor coste y carga para el bienestar

mental, fisico y emocional.

Se necesita desesperadamente un mejor conocimiento de como intervenir en las
desigualdades sanitarias Queer, asi como conocer y utilizar los factores de proteccion y
los apoyos que existen en la comunidad. Acabar con la discriminacion cultural e
institucional y el fanatismo contra la poblacion LGTB, que viene de lejos, requeriria la

determinacion moral y politica de todas las naciones del planeta.

Los problemas a los que se enfrentara la humanidad en el futuro son dobles. Para
cualquier grupo de personas, ya que como hemos mostrado a lo largo del analisis existen
graves consecuencias humanas debido a la marginacién por cualquier motivo. Sin
embargo, desde contextos totalmente dispares hemos expuesto como Maquiavelo, Peter
Tatchell, Marsha P.Johnson y Bayard Rustin, se vieron afectados por dicha
marginalizacién. Pero no solo, como les afecto a ellos personalmente, si no que a partir
de esa experiencia personal como influenciaron al camino que nos ha traido a la

actualidad.
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