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Resumen

Los nuevos escenarios educativos del siglo xxi permiten la apertura a una comprensión crítica de la sexualidad y el género, 
en ellos es posible hallar metodologías y prácticas discursivas poderosas fundamentadas en experiencias de vida. El presente 
artículo de investigación muestra la ejecución de una escuela de género, denominada Escuela Gimnasio Multicolor, la cual 
tiene como objetivo plantear una pedagogía fuera de la mirada institucional (hegemónica), que responda a la necesidad por 
conocer ideas alternativas alrededor del género y la sexualidad. La conformación de la Escuela supuso replantear el concepto 
de género como una construcción social y cultural, a partir de lo postulado por Donna Haraway acerca de los conocimientos 
situados. La puesta en escena de la Escuela, en espacios de educación no formales, y la implementación de encuentros, 
talleres, conversaciones y actividades con distintas personas permitió proponer una pedagogía dialógica en torno a temáticas 
como el cuerpo y la identidad, especialmente. Además, se destaca que el ejercicio de creación de una escuela de género debe 
partir del respeto y el reconocimiento de les otres como iguales en medio de la diferencia.

Palabras clave: escuela; género; pedagogía; sexualidad; cuerpo 

Alternative Gender School: A Learning Experience about the Body and Dissident Sexualities

Abstract

The new educational settings of the 21st century introduced a more critical comprehension of sexuality and gender. It is 
possible to find these elements in some methodologies and discursive practices founded in day-to-day experiences. This 
research article presents the implementation of a gender school created to develop an out-of-the-institutional-scope peda-
gogy, non-hegemonic, that meets the need for alternative ideas in regards to gender and sexuality. Such school is named 
Escuela Gimnasio Multicolor, and its configuration entailed the reconceptualization of gender as a social and cultural cons-
truction based on Donna Haraway’s hypothesis of situated knowledge. The proposal of a dialogic pedagogy on topics such as 
identity and body was developed through activities such as informal and non-conventional educational encounters, works-
hops, conversations, among others. Moreover, it is important to highlight the place that respect and others’ recognition 
occupy when creating a gender school. 

Keywords: school; gender; pedagogy; sexuality; body 

Escola alternativa de gênero: uma experiência de aprendizagem sobre o corpo  
e as sexualidades dissidentes

Resumo

Os novos cenários educacionais do século xxi permitem abrir-se para uma compreensão crítica da sexualidade e gênero. 
Neles é possível encontrar metodologias e práticas discursivas poderosas a partir de práticas discursivas baseadas em expe-
riências de vida. Este artigo de investigação mostra a execução de uma escola de gênero, denominada Escola Ginásio 
Multicolor, que tem como objetivo propor uma pedagogia fora do olhar institucional (hegemônico), que responde à necessi-
dade de conhecer ideias alternativas em torno de gênero e sexualidade. A formação da Escola significou repensar o conceito 
de gênero como construção social e cultural, começando pelo postulado de Donna Haraway sobre o conhecimento situado. A 
encenação da Escola, em espaços educativos não formais, e a realização de encontros, workshops, conversas e atividades com 
diferentes pessoas permitiram propor uma pedagogia dialógica em torno de temas como o corpo e a identidade. Além disso, 
destaca-se que o exercício de construção de uma escola de gênero deve partir do respeito e do reconhecimento dos outres 
como iguais no meio da diferença.

Palavras-chave: escola; sexo; pedagogia; sexualidade; corpo
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Introducción 

Los discursos y las prácticas educativas en torno al género y la sexualidad han estado relacionados 
con una mirada tradicionalista, originaria en las ciencias médicas y biológicas, por lo que a la hora 
de hablar de sexualidad se recurre a una perspectiva limitada, dicotómica y de carácter reproduc-
tivo (masculino y femenino) (Barriga, 2013). Esta mirada del cuerpo dentro de la educación sexual 
limita el desarrollo y la comprensión del género en los espacios escolares, lo que reproduce una 
exclusión mediada por relaciones de poder (Bernal y Noriega, 2018). Lo anterior conlleva a una 
conducta condicionada, determinada por las orientaciones que se establecen sobre les cuerpos. 

En el presente artículo se exhibe la creación de una escuela de género, soportada en una 
investigación titulada “El género en la construcción colectiva de una pedagogía afirmativa” en el 
marco del doctorado en educación y sociedad de la Universidad de la Salle. Esta escuela se sustenta 
en una pedagogía dialógica1. En ella, se parte de un intercambio de saberes en torno a maneras 
alternativas de comprender críticamente la idea de género, con el fin de superar la mirada hegemó-
nica que ordena a las personas exclusivamente en hombres y mujeres, con roles predeterminados 
inherentes al género. Además, se exhibe una reflexión alrededor de una pedagogía transformadora, 
donde se evalúan la co-creación de prácticas y los contenidos de enseñanza-aprendizaje sobre el 
cuerpo, desde una perspectiva que facilita el abordaje temático del género (Páez, 2015).

Para comprender el desarrollo teórico de la escuela de género es necesario dar un vistazo al 
trabajo realizado en el país de algunas escuelas de género de tradición histórica reconocida, como 
lo son las de la Universidad Nacional de Colombia, Universidad de Antioquia y Universidad 
del Valle (Gil y Pérez, 2018). En primer lugar, la escuela de estudios de género de la Universidad 
Nacional está dedicada a la investigación y acción, y dentro de sus líneas de trabajo se postula una 
idea crítica basada en los cuestionamientos androcéntricos, que buscan dar visibilidad a las expe-
riencias de la mujer. En ella, el género es analizado como una construcción cultural, siguiendo 
los planteamientos de Simone de Beauvoir. Además, se tratan temáticas como género y trabajo, 
y nuevas masculinidades, lo que incorpora el entendimiento de múltiples formas de ser varón al 
igual que de ser mujer. 

Por su parte, la Universidad de Antioquia posee una escuela de género que asume el tema 
dentro una cultura somática, donde se determina al cuerpo como eje central disidente para una 
equidad de género (Estrada, 1997; Rodríguez e Ibarra, 2013; Gil y Pérez, 2018). De esta manera se 
crea el Centro Interdisciplinario de Estudios de Género (cieg), donde se propone la construcción 
de género multidimensional, donde no solamente se resalta la mirada tradicionalista, sino que se 
refuerza el abordaje reflexivo de variables etarias, de clase y etnicidad. Este enfoque multidimen-
sional permite el abordaje de disciplinas como la antropología, la política, sociología, entre otras. 

En relación con la perspectiva de género, la Universidad del Valle a través del Centro de 
Investigaciones y Estudios de Género, Mujer y Sociedad desarrolla una propuesta donde se resalta 
la mirada sociológica. En ese sentido, se cuestionan las representaciones sociales que se entablan 
con los estereotipos de género, principalmente atravesadas por la influencia patriarcal y la manera 
en que esta se manifiesta en una correlación entre el género y la literatura (Rodríguez e Ibarra, 
2013; Gil y Pérez, 2018). Bajo esta misma mirada, dan cuenta de las acciones colectivas, las cuales 
construyen una dialéctica de la legislación y el respeto de los Derechos Humanos; por lo que se 

1 Se hace referencia a la pedagogía dialógica como un proceso de reconocimiento en el que la praxis educativa entabla un nuevo 
intercambio de conocimientos, donde se genera una adaptación a las necesidades estudiantiles a partir de una discusión continua. 
De acuerdo con Velasco y de González (2008), permite que los procesos de enseñanza-aprendizaje se enmarcan en una actuación/
mediación, donde la opinión cumple el papel más importante, dado que construye la idea de resolución de problemas o el 
planteamiento de dilemas. De esta manera, proporciona la oportunidad de que el estudiante sea un sujeto activo dentro del aula, 
en comparación con la educación tradicional. 
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articulan en un análisis sociopolítico con un anclaje pedagógico. Cabe mencionar que es una de 
las pocas escuelas de género donde el componente de crítica literaria se expone con tal fuerza, ya 
que crítica el papel que se ha construido en la literatura latinoamericana de la mujer. 

De manera general, de acuerdo con Rodríguez e Ibarra (2013), las escuelas de género en 
Colombia tuvieron su auge en la década de los 70; principalmente, por los influjos asociados de 
corrientes americanas y europeas. El valor epistémico de estas varía según los influjos teóricos, 
por lo cual la concepción de género se modifica considerablemente según la mirada disciplinar y 
los autores que las sustentan, además de los movimientos feministas que se desarrollaban en cada 
centro educativo. 

Desde las epistemologías feministas surgen dos vertientes principales: aquellas que critican 
la comprensión del género a partir del estudio de la naturaleza y otras en oposición al posi-
tivismo, la cientificidad, entre otros elementos que ven el género como una producción del 
conocimiento (Guzmán y Pérez, 2005). Otras miradas en el país parten de los postulados inter-
nacionales establecidos, como el empirismo feminista (Logino, 1990; Nelson, 1990), el enfoque 
psicodinámico (Chodorow, 1999; Fox, 1985), la teoría feminista del punto de vista (Harding, 
1991; Hartsock, 1987; Smith, 1974) y el posmodernismo feminista (Haraway, 1995a).

Dada la necesidad académica de comprender la escuela de género alternativa se identifica 
una mirada feminista caracterizada por el escepticismo ante las afirmaciones de índole universal 
(Hernández, 2003). Esto supone aceptar al género como un constructo sustentado en el conoci-
miento situado y el contexto social; primando con ello una apertura a la experiencia individual 
como constructo teórico. Donna Haraway (1990), teoriza sobre la comprensión del género como 
una forma de resistencia. Así, se da la posibilidad de pensar el género enmarcado en un contexto 
histórico y social particular, con diferentes perspectivas y alternativas para la búsqueda objetiva. 
En relación con esto, Hernández propone de manera concreta que:

Reconoce el surgimiento de nuevas subjetividades que se crean y se recrean en el 
marco de nuevas formas de dominación, las cuales incluyen no sólo los procesos de 
trabajo o las instituciones del Estado, sino también las nuevas redes y tecnologías de la 
comunicación. […] Como alternativa al objetivismo de la ciencia patriarcal, Haraway 
propone un conocimiento situado (situated knowledge) que reconoce el contexto histó-
rico y social desde el cual se percibe la realidad, pero que a la vez no renuncia a la posi-
bilidad de conocer, ni relativiza el valor ético y explicativo de cualquier conocimiento. 
(2003, pp. 112-113)

Los resultados de este pensamiento, acorde con la Escuela alternativa, incluye pensar en 
diferentes formas de comprender y hablar sobre el género. A partir de ello, se construye un 
discurso no ideologizado.

Hacia la construcción de género, una hermenéutica del cuerpo

La construcción de género sustentada desde la diferencia sexual ha sido un patrón constante a 
nivel socioeducativo. Las escuelas de género han trabajado para elidir el orden simbólico donde el 
sexo es determinante para asignar una conexión con la feminidad y, por ende, con la construcción 
del cuerpo (Asakura, 2004). Esta posición genera una serie de debates, en los cuales el contexto 
patriarcal y hegemónico se ha instaurado como el partidario para un proceso de subordinación. 
De acuerdo con Fernández, desde el feminismo se propone concebir el género como un patrón 
determinado para que, de esta forma, se descarten las “identidades monolíticas y se postul[e]n 
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modelos de subjetividad múltiple, conectados a una corporeidad que 
es plano de composición de múltiples devenires” (2010, p. 364). 

A partir de esta reformulación, Haraway (1995b) parte del 
plano de la descomposición del género para dar cuenta del que 
denomina “nudo generativo”; lo que consolida una visión múltiple del 
cuerpo, con un gran trasfondo que abarca elementos desde un punto de 
partida social, político, económico y cultural. Es así como el cuerpo 
se inscribe en una esfera subjetiva, la cual surge del correlato que 
aparece con el pensamiento y con el actuar. Este pensamiento 
posmodernista no solo abarca la idea de una alternativa identitaria 
sustentada en la corporeidad, sino también de una integración 
cohesionada de factores que reconstruyen el género en pro de 
una denominada hermenéutica del cuerpo (Fernández, 2010).  

La lectura del cuerpo desde una mirada no hegemó-
nica, desde la teoría contemporánea, denota la posibilidad 
de replantear la construcción de género desde la interseccio-
nalidad2. Esta construcción es dependiente de los contenidos 
experienciales y las acciones simbólicas. De esta manera, 
hablar de género resulta una tarea difusa e intrincada, 
dada la gran dificultad que supone la búsqueda de 
objetividad dentro de una discusión que parte de 
la experiencia subjetiva. Lo anterior postula una 
praxis, la cual se integra con los pensamientos 
y planteamientos de Haraway, asociados a 
un proyecto de transformación dentro de las 
escuelas de género.

Entonces, desde esta perspectiva, la 
corporeidad es la base para la construcción y 
consolidación del género. Para ello, en atención 
a Montenegro et ál., la corporeidad es una 

realidad subjetiva, vivenciada o expe-
rienciada […]. La corpo-
reidad es historia vital 
interna, madura, hacia la 
diferenciación; en tanto 
cada cual tiene su propia 
historia individual y no se limita el 
volumen del cuerpo, es capaz de extenderse e incluso 
tomar posesión de los objetos del espacio. Zutt da gran 

2 Desarrollar un proceso del género desde la interseccionalidad implica encaminar 
la conceptualización desde un enfoque determinista, donde las categorías no son 
naturales o biológicas, sino que son el resultado de un proceso de construcción 
interrelacionado. Para la comprensión de dicho enforque es necesario aceptar 
que los conceptos, dado que parten del lenguaje, se sustenta en una mirada 
multidimensional, resaltando, con ello, el papel de la desigualada social y de la 
opresión. Actualmente, la interseccionalidad es un paradigma de gran relevancia a 
nivel académico, lo que presupone un uso amplio para el reconocimiento complejo 
de conceptualizaciones, como es la identidad y el género. 

PPO26.indb   225PPO26.indb   225 6/10/21   7:16 p. m.6/10/21   7:16 p. m.



226
No. 26, julio-diciembre de 2021  
(pensamiento), (palabra)... Y oBra

importancia a la jerarquía en el mundo de 
la corporeidad, señalando que la vestimenta 
forma parte de su mundo, es decir, se ha inte-
grado a ella. (2006, p. 165) 

En este plano de trabajo la identidad no es mono-
lítica, sino cambiante: lo que define una profundización 
sustentada en el contexto. De esta manera, se propone 
una transgresión del género a partir de la corporeidad, 
que permita con ello gestar una interpretación (con tinte 
hermenéutico) sobre la relación género-cuerpo-sexo. Es 
importante destacar que, en este sentido, se entabla el 
concepto de diversidad de lo corpóreo, donde, de acuerdo 
con Toro “cada persona significa y resignifica su cuerpo” 
(2007, p. 151) y, por ende, su comprensión del género. Cabe 
mencionar que, “el cuerpo no es género y el género no 
necesariamente responde al cuerpo” (Toro, 2007, p. 152).

Plantear esta comprensión entre cuerpo, corpo-
reidad y género recapitula los pensamientos de Haraway 
desde los cuales el género se entiende como un elemento 
simbólico en el plano del contenido y la expresión. Al ser 
de esta característica, no entabla un proceso de correla-
ción entre identidad y representación social; lo que implica 
una separación sustentada en los debates contemporáneos 
que asemeja la relación sexo/género con naturaleza/cultura 
(Alemany y Velasco, 2008). 

Hacia un proyecto crítico y constructivo de 
género: Escuela Gimnasio Multicolor

García (2012) señala que la implementación de una educa-
ción con enfoque de género requiere, además de problema-
tizaciones teóricas, postulaciones propositivas, diferentes 
a las tradicionales. Es decir, se hace necesario el análisis y 
replanteamiento de los avances normativos relacionados 
con la igualdad de oportunidades, como acciones encami-
nadas hacia la eliminación de concepciones tradicionales 
que circundan el vivir y el pensar. 

En la actualidad, las escuelas de género o con un 
enfoque de género tienen como objetivo desterrar las ideas 
y prácticas hegemónicas de conceptualización patriarcal 
que reproducen estereotipos y perjuicios añejados, reem-
plazándolas por prácticas enriquecedoras para la igualdad 
(Fundación Juan Vives Suria, 2010).

Dicha implementación práctica involucra caracterís-
ticas tales como: atención educativa para la formación y 
reconocimiento de un principio de igualdad entre hombres 
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y mujeres; rechazo a comportamientos o acciones sexistas, 
fundamentadas en estereotipos que minimizan las concep-
ciones del sexo y el género; promoción de una formación 
que permita la difusión de la igualdad, enfocándose en el 
reconocimiento del papel de la mujer en la historia; aten-
ción a la diversidad a través de procesos de enseñanza/
aprendizaje; entre otros elementos (García, 2012). 

Es importante mencionar que, dado el contexto 
colombiano, las escuelas de género, como la de la 
Universidad del Valle y la de la Universidad de Antioquia, 
han encaminado sus acciones para elaborar una mirada 
crítica en torno a la violencia contra la mujer y la elimi-
nación de creencias basadas en el sexo, arraigadas a un 
concepto de autoridad y de subordinación (Sahagún y 
Arias, 2018). 

En atención a los planteamientos de Haraway acerca 
del género, y dada la incidencia de la corporeidad en este, 
se plantea como fundamento de la Escuela Gimnasio 
Multicolor una postura crítica que gira alrededor del 
cuerpo a través del cual transita y se expande esa corpo-
reidad y que afecta la manera como aprendemos en la 
educación institucionalizada. Entre las formulaciones sobre 
el género acerca de las que discute esta escuela en forma-
ción se encuentra la importancia del cuerpo en la cons-
trucción social del género como el conjunto de discursos 
a partir de los cuales se leen, más allá de sus expresiones 
sociales o sus interpretaciones culturales (Butler, 1990). 

En tal sentido, se discutió en ella acerca de las muchas 
y variadas formas de violencia que emergen de la naturali-
zación cultural del sistema sexo/género que plantea Gayle 
Rubin en su obra The traffic in women. A partir de esta 
lectura del mundo ordenado únicamente en dos categorías 
que excluyen y, por lo tanto violentan, se plantean mediante 
ejercicios de representaciones gráficas de les partici-
pantes con relación a les otres, algunas ideas como la de 
ciborg (Haraway, 1990) y el tecnocuerpo (Preciado, 2008). 
La primera, como una forma de ejemplificar la manera en 
que nuestra existencia está mucho más vinculada a la rela-
ción con otras especies y la cibernética; la segunda, a fin de 
develar cómo nuestras construcciones corporales pueden 
ser también producto de un sistema capitalista que nos 
lleva a consumir múltiples tecnologías (médicas, farmaco-
lógicas, informáticas, cibernéticas, etc).  

De esta manera, la Escuela Gimnasio Multicolor 
empezó a develar en sus conversaciones que el binarismo 
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de género es intrascendente ante el hecho mismo del ser, 
un ser construido social y culturalmente a pesar de unas 
hegemonías dominantes, pero también gracias a las sustan-
cias o elementos incorporados a los cuerpos para ser o no 
ser. De allí, el poder para decidir a partir de la capacidad de 
conocer, explorar y transformar, las distintas maneras en 
que se desea ser vistx por el orden institucional ya estable-
cido y no a la inversa.

Es así como surge la Escuela Gimnasio Multicolor, 
una escuela de género sustentada en la pedagogía dialógica, 
la cual tiene como por objetivo construir un marco pedagó-
gico y didáctico para hablar, reconocer y respetar la diver-
sidad sexual y de género. Dentro de su plan de trabajo se 
exhibe una necesidad de entablar un papel político, ético y 
pedagógico desde y hacia la corporeidad.

Para la comprensión de la Escuela Gimnasio 
Multicolor debe hacerse hincapié en la construcción de 
orden epistemológico que en ella se plasma. Al considerarse 
como una escuela se enfoca en la formación, pero desde 
una mirada alternativa. Este proceso implica ir más allá 
de las intenciones didácticas; en ella se recrea un ambiente 
que fortalece los intercambios de saberes, proponiendo una 
coeducación narrativa y experiencial. Cabe mencionar que 
la coeducación narrativa y experiencial se asocia con una 
educación fundamentada en la igualdad (Subirats, 1994), 
que se aleja del enfoque binario (sexual) tradicional. 

Plantear la escuela desde esta perspectiva es asumir 
también principios que giran hacia una perspectiva de 
género que conteste el modelo educativo tradicional y 
dicotómico del género. Para ello, sigue como modelo de 
trabajo el coaprender a partir de las narrativas estéticas y 
corporales de experiencias de vida diversas. El resultado 
fue considerar al género como una construcción contex-
tual y cultural, despojado de una mirada normativa y hege-
mónica, tanto a nivel social como educativo (Grimson y 
Bidaseca, 2013). 

La Escuela Gimnasio Multicolor implementa un 
decir-hacer donde el aprendizaje trasciende el aula. Les 
integrantes de esta (un grupo de diez personas de Bogotá 
y Facatativá) han reflexionado sobre la construcción de 
género, en el cual se comprende que todes responden a 
diferentes formas y sentidos del género (Murgibe, s.f). 
Para ello, se diseñó un espacio educativo que explorara 
el coaprendizaje y la coenseñanaza mediante el ejercicio 
permanente de dialogo. 

Además de pensar en un espacio educativo no tradi-
cional (fuera de la escuela, por ejemplo: calle, casas, 
internet, etc.), la Escuela Gimnasio Multicolor refiere 
la selección del conocimiento como una reformulación 
basada en la realidad individualizada, donde la corporeidad 
—como se exhibió en párrafos anteriores— permite el aflo-
ramiento de un concepto con cierto tipo de características 
(Pateti, 2007). Las temáticas que se manejan no corres-
ponden a un currículo rígido y detallado; por el contrario, 
siguen ejes de trabajo muy similares a los tradicionales, 
pero con un valor agregado en la construcción de artefactos 
de enseñanza-aprendizaje y la recolección de narrativas 
para entender la construcción de género. 

Este tipo de artefactos preparan el manejo temático 
por el cual se asume un saber desarrollado desde y para la 
interacción; ejemplo de ellos son piezas gráficas, talleres, 
actividades y documentos asociados con las Tecnologías de 
la Información y la Comunicación (tic)3. Así pues, la inte-
racción no corresponde con el de la educación formal, ya 
que se atribuye la idea de un saber compartido a partir de 
la interacción y del diálogo, como de una introspección en 
torno a la interseccionalidad. El diálogo se reproduce desde 
los grupos no hegemónicos, de aquelles individues sobre 
los cuales se ha ejercido control e intimidación al punto de 
ser silenciades (Sosa, 2013). 

La adopción, por lo tanto, de una pedagogía dialógica 
plantea pensar en un ambiente donde las experiencias de 
todes sean importantes; para que de esta manera se genere 
una construcción de género más equitativa y acorde con la 
realidad diversa (Grimson y Bidaseca, 2013). Es importante 
destacar que, a partir de esta última formulación, el género 
parte de un conocimiento contextual, sin estereotipos ni 
grados de superioridad. 

A nivel de cumplimiento de logros y alcances, la 
Escuela Gimnasio Multicolor establece que no solo los 
grupos hegemónicos y de poder puedan hablar de género 
para señalar que las escuelas de género nacientes durante 
las últimas décadas, al igual que aquello que las incitó, 
poseen una postura ideológica que no está acorde con una 
perspectiva de género diversa; es decir, mucho del debate 
sobre género se orienta hacia y desde la mujer, lo que 

3 Algunos de los productos que han resultado de este trabajo colaborativo 
pueden ser vistos a través de los siguientes enlaces en YouTube:
https://youtu.be/B9clPPblMnw
https://youtu.be/MofI0Da8sLo
https://youtu.be/sSputUsDMqo 
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limita la discusión sobre pesonas lgbt+ y la marginación 
que han tenido. 

De esta manera, se sugiere una idea de género(s) 
influenciada por la de corporeidad. De acuerdo con Pateti 
(2007), la corporeidad hace que el cuerpo sea un protago-
nista de los actos humanos; por lo tanto, el género es enten-
dido como un acto humano construido. 

La corporeidad como expresión de lo humano 
es fruto de la experiencia propia (visión 
merleaupontyana) y se construye a través de 
la apertura sensible del cuerpo al mundo y a 
los otros. El cuerpo no puede verse como un 
objeto a ser entrenado o modelado, sino como 
el mediador que nos hace ser lo que somos. 
(Pateti, 2007)

Esta reconstrucción pedagógica y normativa presu-
pone que la Escuela Gimnasio Multicolor entabla un 
discurso y un comportamiento de ruptura sobre la concep-
ción de la corporeidad, dado que la relaciona con el género 
como constructo, desde la interseccionalidad. Este último 
—el género— es (re)interpretado desde y hacia una peda-
gogía de la diversidad, y así aporta respuestas y oportuni-
dades de diálogo con las sexualidades disidentes (Córdova, 
2011). En este sentido, la experiencia brinda un valor 
añadido a la conceptualización, como a la pedagogía, y más 
cuando se enfrenta a una experiencia trans, no binaria o 
lgbt+ para definir o comprender el género.

A partir de esta disrupción en el aula, planteada desde 
la experiencia disidente, se crea un proceso pedagógico que 

conduce a la autorreflexión y a repensar los contenidos de 
la escuela de género. Para ello, es de gran utilidad plantear 
talleres, seminarios, cartografías corporales4, entre otras 
herramientas (En la Gráfica 1 se exhibe una diapositiva 
diseñada para la realización de una cartografía corporal). 
En el caso de la Escuela Gimnasio Multicolor, las expe-
riencias compiladas dentro del aula infrecuente proponen 
apostar por un proceso de exploración polisémica del 
género, de las relaciones de poder, de la agencia, de la 
performatividad y de otros elementos asociados con el uso 
del lenguaje (Ocampo et ál., 2019).  

La práctica de la Escuela permitió construir un 
discurso sobre el sentir el género de acuerdo con la expe-
riencia de les participantes. A partir de este punto de 
reflexión, se empezó a trabajar con diferentes pobla-
ciones, lo que permitió que se analizara desde una carto-
grafía corporal la afirmación del cuerpo, no solo como un 
elemento sexuado o atravesado por procesos de sexualiza-
ción, sino además como un cúmulo de experiencias vividas, 
cambiantes y permeadas de futuras percepciones a nivel 
social. El resultado más importante de la implementación 
de talleres fue el redescubrimiento del cuerpo como un 
elemento de poder dentro un contexto diverso a partir del 
cual es posible una deconstrcción y construcción continua 
de lo humano. 

4 Se entiende cartografía corporal como el registro de las interacciones y las 
percepciones del cuerpo. Este tipo de técnica asociada con la investigación 
cualitativa aborda un proceso de diálogo y contacto con el propio cuerpo y el 
mundo que le rodea. 

¿Quién soy?

HAGAMOS CARTOGRAFÍA CORPORAL

¿Cómo siento que otras 
personas me ven?

¿Hay en mí aspectos femeninos, 
masculinos y/o neutros más allá 

de mi sexo? ¿Cuáles?

¿Mi respresentación corporal 
corresponde o no a la esperada 

socialmente? ¿Por qué?

Gráfica 1 Presentación del artefacto cultural vinculado con la corporeidad.  
Fuente: elaboración propia
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Convivencia política y perspectiva crítica:  
la experiencia de una pedagogía dialógica

El desarrollo de una escuela de género cimentada en una pedagogía dialógica alrededor de la 
corporeidad imprime una convivencia política y crítica, al punto de figurar las nuevas subjeti-
vidades como resistencias frente a lo considerado como hegemónico. De acuerdo con Escobar, 
existen diversas formas de vivir la corporeidad, “sin embargo, [la corporeidad] es asumida de 
manera explícita y visible en el contexto inmediato, aparece como una constante previa a la cons-
titución de una subjetividad política que se expresa en lo público y actúa para consolidar reinvidi-
caciones” (2013, p. 145). 

Este cuestionamiento, tanto de la práctica educativa como de la conceptualización del 
género, se asocia con la reconsideración crítica de las estructuras de poder y con el recono-
cimiento de los grados de autoridad que imponen barreras epistemológicas y participativas 
(Siderac, s.f). Por tal motivo, hablar desde la experiencia trans, no binaria o lgbt+ para definir o 
comprender el género democratiza la escuela; particularmente, la Escuela Gimnasio Multicolor. 
Además, permite que disidentes sexuales y de género o no, tengan la oportunidad, en espacios 
académicos no institucionales, de entablar un diálogo experiencial acerca de su corporeidad. 

En este sentido, el lenguaje, principalmente la narrativa, adquiere una función clave dado 
que permite la recreación de realidades y la producción de categorías asociadas con los Derechos 
Humanos. De acuerdo con Ocampo et ál.: “el lenguaje contiene una potencialidad emancipatoria, 
en la medida que se pueden generar nuevos significados, no sólo acceder a lo que está proscrito 
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en la escuela, como por ejemplo hablar de las identidades sexuales o de la discriminación racial” 
(2019, p. 11). Este lenguaje puede variar en torno a la manifestación: visual o no visual.

A partir de lo expuesto, se logra establecer una relación entre cuerpo, género y sexua-
lidad; con ello se fortalecen las subjetividades y se pone en tela de juicio las concepciones de 
tipo cultural que se aprenden sobre la diversidad sexual y de género. Así, la Escuela Gimnasio 
Multicolor se asocia con una pedagogía afirmativa, donde se resalta la importancia de hablar de 
género(s) como un asunto de poder. 

Esto significa reevaluar la mirada sociológica del cuerpo, además de identificar que el nivel 
cultural desde el cual se configura el cuerpo como la piedra angular de dominación, norma-
tividad y del establecimiento de estructuras de opresión sobre los grupos marginados. Lo que 
propone un debate teórico pertinente para la época, a nivel educativo y social. 

Ejemplo de este proceso de dominación se vive particularmente con las mujeres lesbianas y 
negras, los gays, las maricas y las personas trans; estas personas han sido oprimides, subvalorades 
y señalades como sujetes que deben seguir patrones de funcionamiento y de acción. En parti-
cular, dentro del sector trans suele legitirmarse un aspecto de normativización visual, en el que se 
naturalizan discursos hetero-estéticos que aceptan a aquellas representaciones más asociadas a la 
norma y rechazan las otras. La coeduación como un recurso producto del diálogo puede, como es 
el esfuerzo de la Escuela Gimnasio Multicolor, contribuir a cambiar dichos imaginarios.

De acuerdo con Bravo (2018), la comprensión misma de las personas trans cambia en el 
imaginario, incluso se percibe una performatividad dentro de cualquier tipo de cuerpo, dado que 
este es usado como una herramienta de identidad, resistencia y representación del género. Ahora 
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bien, definir el cuerpo como herramienta de resistencia 
presupone, desde su proceso de concepción, una opresión, 
visible o velada, donde existe un grupo dominante (norma-
tivo y tradicional), sobre uno que está en constante recono-
cimiento de sí mismo, a nivel estético y discursivo.  

El resultado de la discusión acerca del diálogo como 
alternativa pedagógica dentro de la Escuela Gimnasio 
Multicolor es el reconocimiento de estos elementos de 
resistencia. Así, se permite una visibilización, no como 
elemento exótico, sino de conocimiento para afirmación o 
reafirmación de experiencias de vida socio-cultural y polí-
ticamente construidas. De esta manera, se ejercen prácticas 
de resistencia que ofrecen oportunidades para gestar un 
pensamiento crítico a nivel ontológico (Hernández, 2017).

Conclusiones: replantearse la idea de  
una escuela de género 

La implementación de una escuela de género, como lo fue 
la Escuela Gimnasio Multicolor, no solo permite reconocer 
la importancia de la conceptualización misma del género, 
sino de las maneras de relacionamiento social y cultural 
que perfilan al mismo tiempo las relaciones de poder que se 
ejercen sobre los cuerpos sexuados. De ahí que sea cada vez 
más imperativa una pedagogía que conteste a dicho orde-
namiento humano, fundamentada en el diálogo y en una 
mirada no hegemónica, que parta de escuchar y ver real-
mente a les otres.

La puesta en escena de la Escuela Gimnasio 
Multicolor refuerza la idea de que hay una emergencia 
educativa por resignificar al oprimide, darle voz al margi-
nade, al cuerpo socializado (Young, 2004). Cabe mencionar 
que, a pesar de los procesos reflexivos y sistemáticos 
sobre educación inclusiva, aún falta establecer vínculos 
adecuados sobre el cuerpo y las diversas manifestaciones 
que en este se engloban (identidad y expresión de género, 
orientación sexual); no hay que olvidar que existe a nivel 
social una deuda a la hora de hablar de un ejercicio de la 
sexualidad, por la naturalización y reproducción de un 
sistema de género cis-heterocentrado en la escuela.  

La recolección de narrativas, como la construcción de 
artefactos, permitió la expresión de un pluripensamiento a 
través de la participación de diferentes personas (disidentes 
sexuales y de género y otres). Este proceso de interac-
ción entre la experiencia trans, no binaria, lgb y hetero-
sexual para definir o comprender el género posibilitó la 

consolidación de una postura diferente con respecto a las 
escuelas de género más tradicionales centradas en la dife-
rencia sexual. 

Finalmente, la noción de género(s) es fundamental 
para comprender las muchas acciones afirmativas que 
pueden llevarse a cabo de manera individual y colectiva en 
favor de la diversidad. Hacer escuela por fuera de la institu-
cionalidad para luego aportarle desde unos saberes política-
mente situados nos lleva a repensar en las pedagogías que 
ponemos a funcionar en la eduación formal. Allí, es nece-
sario empezar a resignificar los cuerpos como configura-
dores de resistencia política. De esta manera, se creará un 
marco de referencia teórico-práctico que permitirá trazar 
rutas de trabajo enfocadas hacia un respeto real por todas 
las formas de ser, estar y estar siendo en el mundo.
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