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Este proyecto se propone entender las bases del arte drag mediante el estudio de diferentes conceptos 

que lo componen, principalmente la expresión del género. Para ello, estudiamos a diferentes 

autores/as que tratan el género y su performatividad en las Teorías Queer, centrándonos 

principalmente en Judith Butler, Paul B. Preciado y Jay Prosser.  

 

Esta base teórica sobre el estudio del género y las Teorías Queer, la hemos aplicado a un caso 

práctico. Éste ha consistido en realizar un plan de comunicación para la asociación Dragtivism, la cual 

potencia le drag inclusivo.  

 

 

Teoría Queer, Drag, Género, Performatividad de género, Performance del género, Activismo de 

género. 

 

 

 

 

The aim of this project is to acknowledge the fundamentals of  drag through concepts such as gender 

expression. To achieve our goal, we studied different authors who defined gender and its 

performativity in Queer Theories. The main authors were Judith Butler, Paul B. Preciado and Jay 

Prosser.  

 

We have applied this theoretical basis on the studies of gender and Queer Theories to a practical case. 

This has consisted of making a communication plan for Dragtivism, an Association which empowers 

inclusive drag.  

 

 

Queer Theory, Drag, Gender, Gender performativity, Gender performance, Gender activism.  
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Este Trabajo Final de Grado no es sólo un recopilatorio de los conceptos aprendidos a nivel 

académico y profesional, sino que también hemos volcado en él muchas de las experiencias 

adquiridas a nivel personal. Tanto la Universidad Pompeu Fabra como les compañeres de carrera, nos 

han creado un espacio seguro donde aprender y experimentar sobre muchos otros aspectos 

extraacadémicos como, por ejemplo, el mundo LGTBQ+ y cómo este colectivo expresa su 

descontento con la sociedad. De ello, surgió la agencia Matisse que está formada por nosotras; Ana 

Bellido, Elena Escañuela y Laura Font. 

 

Después de haber vivido una carrera repleta de aprendizaje sobre el mundo LGTBQ+, y siempre 

haber encontrado una excusa para tratar el tema del colectivo fuese la asignatura que fuese, era 

inconcebible acabar el grado sin un Trabajo Final que reivindicase los derechos de personas disidentes 

en esta nuestra sociedad cisheteronormativa. Prometemos que no hemos desarrollado una obsesión 

por el tema, pero sí que hemos encontrado un ámbito en el que sentirnos cómodas expresándonos, un 

lugar que se ha acabado convirtiendo en nuestra zona de confort.  

 

Esta vez queríamos ir más allá y queríamos reivindicar todos estos derechos LGTBQ+ mediante el 

arte, y ¿qué mejor manera para hacerlo que mediante el arte drag? No obstante, no nos hemos querido 

establecer en el clásico Drag Queen sino que hemos querido potenciar ese drag menos conocido, ese 

en el que todas las personas pueden expresar su personalidad, sus ideas y género mediante la 

performance drag de la forma en que les apetezca, y a esto le hemos llamado Drag + Activismo, es 

decir Dragtivism.  
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El término procedente del inglés “queer”, significa, según la definición extraída del Diccionario de 

Cambridge: “strange, unusual, or not expected”, traducido como “extraño, inusual o no esperado”, 

también entendido como desviado, perturbado o fuera de la norma.  Queer da nombre a un colectivo 

incomprendido y marginado por la normatividad heterosexual, dentro del que se encontraban aquellas 

personas LGTBQ+ que no encajaban en los cánones del género y el sexo establecidos por la sociedad 

como normativos, es decir: gays, lesbianas, bisexuales, transgénero, transexuales, personas que hacen 

drag, asexuales e intersexuales, entre otros. Itziar Ziga, la periodista vasca y activista feminista y 

LGTBQ+, afirma en su artículo ¡Queer es compartir! publicado en la revista Parole de Queer que el 

término queer es: 

 

Revolución multiorgánica de maricas, marimachas, travelos, putas, bolleras, petardas, 

chaperos, gender fuckers, osas, invertidas, viciosas, precarias,… que sobrevivimos en los 

márgenes del género, de la clase, de las geografías de lo normal, de las alcantarillas del 

sexo. Y eso es queer, compartir nuestros destierros, nuestra rabia, nuestra lucha y nuestro 

orgullo de proletarias. - Itziar Ziga, 2012 

 

Uno de los primeros textos donde aparece el término queer es en Borderland (1987) de Gloria 

Anzaldúa,  autora y académica estadounidense de orígen latino, feminista, lesbiana y chicana. Los 

estudios sobre lo queer, comenzaron en los años 80, pero en 1994, Teresa De Lauretis, la teórica 

feminista italiana, crea el término Teoría Queer, haciendo referencia al estudio de el discurso y las 

experiencias de personas del colectivo LGTBQ+ desde la vertiente académica y la social. 

Posteriormente, se desvincula de la Teoría Queer porque considera que el capitalismo se había 

apropiado del término para sacar partido de él a nivel publicitario. También destacan como autoras 

influyentes en la construcción de esta teoría: Judith Butler, Gloria Alzandúa y Gayle Rubin entre 

muches otres.  

Las teorías queer defienden la libertad de expresión de aquello que no es normativo. Quiere que se 

entienda el género como un espacio seguro para expresar distintas identidades y distintas formas de 

vivir la sexualidad. Estas teorías tienen como base que la heterosexualidad es lo normativo, lo 

asumido y aceptado socialmente por todes, y que todo aquello que diste de ella, es lo diferente y 

perturbador. La heterosexualidad, es otra orientación sexual más, pero su estado hegemónico, oprime 

a todo aquello que no pertenezca a la heteronormatividad y potencia desigualdades de género. 

También potencia desigualdades hacia las personas que no representan la masculinidad normativa y 

que no integran los roles que van vinculados a ella.  

https://dictionary.cambridge.org/dictionary/english/strange
https://dictionary.cambridge.org/dictionary/english/unusual
https://dictionary.cambridge.org/dictionary/english/expected
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Las teorías queer no niegan la existencia de los géneros binarios ni los roles que van ligados a ellos, 

sino que se consideran como una construcción social, algo aprendido y no algo que exista por 

naturaleza. Lo que se intenta es desestabilizar estos roles de género creados, para poderlos construir 

de otra manera, erradicando las desigualdades que llevan implícitos. 

Las teorías queer nacen del estudio de un colectivo oprimido, es por eso que es usual que estas teorías 

se unan a otros colectivos oprimidos como los que sufren racismo, y el feminismo. Y es que, en 

realidad, las teorías de reflexión del género surgieron del pensamiento feminista, cuando este se 

cuestionó lo masculino y lo femenino como categorías naturales y se valoraron otros aspectos como la 

clase social, la orientación sexual y la raza de las mujeres como factores que potencian la desigualdad.  

Preciado (2003): “Las multitudes queer no son post-feministas porque quieran o deseen 

actuar sin el feminismo. Al contrario, son el resultado de una confrontación reflexiva del 

feminismo con las diferencias que éste borraba para favorecer un sujeto político “mujer” 

hegemónico y heterocentrado (p.23).” 

 

Como hemos dicho antes, la teoría queer nace de las reflexiones y modificaciones que hubo en el 

feminismo al dar voz a mujeres precarias y silenciadas por su raza o condición económica de pobreza 

que no encajaban en el papel normativo de la mujer. Aún así, una de las críticas a las teorías queer 

surge del feminismo que dice que las teorías queer se centran en defender la sexualidad y el deseo y 

no dejan espacio de debate a otras problemáticas más urgentes como luchar por los derechos de las 

mujeres. Pero las teorías queer no pretenden eso, sino luchar juntes en contra de las injusticias que 

oprimen a las personas que no entran dentro de la normatividad.  

 

“No es una identidad más en el folklore multicultural, sino una posición crítica atenta a los 

procesos de exclusión y de marginalización que genera toda ficción identitaria” (Preciado, 

2012: párrafo 5) 

 

Identidad de género 

La identidad de género es aquello que nos define como hombre o como mujer. Esta identidad existe 

en el momento en el que se crea la vida, cuando la genética dictamina si un bebé tiene los 

cromosomas XX o XY. No obstante, esta persona, cuando sea consciente de su identidad de género, 

puede sentirse identificada con ella o no. Esto también implica la posibilidad de que no se sienta 

identificada con ningún género o con los dos géneros a la vez. Otra opción es que sí se sienta 

identificada con esta identidad, es decir, hombre o mujer, pero no se sienta identificada con los roles 

que le vienen impuestos; manera de vestir, de comportarse, de mostrarse físicamente, o la manera en 
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la que debería formar una familia o no formarla. Por lo tanto, el exterior de una persona no tiene 

porqué ir en concordancia con su interior. Desde el punto de vista queer, cada une puede apropiarse de 

las características femeninas y/o masculinas que desee, independientemente de su género y teniendo 

en cuenta que estas características no tienen que ser fijas sino que pueden ser etéreas o cambiantes.  

Preciado (2008),  filósofo y teórico del género, tras analizar a John Money, psiquiatra estadounidense 

que estudió la intersexualidad en bebés, concluye que el género es algo variable: 

  “Si en el sistema disciplinario decimonónico, el sexo era natural, definitivo, intransferible y 

trascendental; el género aparece ahora como sintético, maleable, variable, susceptible de ser 

transferido, imitado, producido y reproducido” (Preciado, 2008, p. 82). 

Entonces lo queer acoge múltiples identidades como: la homosexualidad, la bisexualidad, la 

transgeneridad, la intersexualidad, el travestismo, las drag queens, los drag kings, el drag en general y 

también las personas no binarias, genderfluid o agénero;  aquellas que no se identifican con ningún 

género o con ciertas partes de todos ellos.  

 

 

La Teoría Queer nace para reivindicar derechos, para cuestionar el status quo y poder cambiar el trato 

a las personas que no encajan en la sociedad, eso al fín y al cabo es poner el ámbito teórico al servicio 

de la lucha, del activismo. Según Preciado (2012), el queer quiere mostrarse como un movimiento 

político de “disidentes de género”.  

 

A partir de estas teorías y del estudio de lo queer, surgen diversos grupos activistas que luchan para 

cambiar lo que no funciona como, por ejemplo Queer Nation, en EEUU en el 1990. 

En España surgen también otros grupos activistas que se crean para reivindicar los derechos del 

colectivo LGTBQ+ y para lograr aceptación social y respeto. Algunos de estos grupos activistas son 

FAGC (Front d'Alliberament Gai de Catalunya), Maribolheras Precarias de Galicia y EHGAM 

(Euskal Herriko Gay-les Askapenerako Mugimendua).  

 

https://es.wikipedia.org/wiki/Queer_Nation
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Centrándonos en Judith Butler, una de las autoras que más ha aportado a la reflexión sobre el género, 

veremos cómo explica su idea de performatividad de género. Butler, desde su ópera prima El Género 

en Disputa (1990), considera que el género es performativo. Con ello se refiere a “que algo sea 

performativo significa que produce una serie de efectos. Actuamos, caminamos y hablamos de una 

manera en la que consolidamos la impresión de ser un hombre o ser una mujer.”(Butler, 2011)¹ 

 

Defiende que el hecho de ser una mujer o un hombre no es un hecho natural ni una verdad absoluta 

que nos define, sino que es aprendido de nuestro entorno y reproducido. El atributo performativo del 

género significa que este no existe de forma natural desde un principio, sino que se crea y es 

susceptible de ser destruido. 

 

Como en el modelo dramatúrgico de Goffman (1956), Butler usa el teatro como metáfora para 

describir este hecho social: la persona toma el rol de actore y debe realizar una actuación acorde a lo 

que espera el público. Esta performance es realizada por supervivencia, puesto que existen 

organismos institucionales y no oficiales, como el acoso, que castigan al individuo que no performa 

correctamente el género (2011). La autora hace referencia a las diferentes expresiones de género: de la 

misma forma que un guión puede ser interpretado con diversos tonos y gestualidades, el género se 

puede expresar de diferentes maneras.  

 

Según Preciado en su obra Testo Yonki (2008) sostiene que el género debe entenderse en la era actual 

del capitalismo farmacopornográfico como la modificación del cuerpo femenino para complacer al 

masculino. Mediante procesos biotecnológicos, como tomar la píldora anticonceptiva, el cuerpo de la 

biomujer cambia: sus pechos aumentan, tiene una actitud pasiva y depresiva. En definitiva, llega a ser 

el ideal de mujer pasiva sometida al hombre. Por lo tanto, aparte de comportamientos y expresiones 

concretas, el género también se traduce en modificaciones físicas. Estos procesos hacen que 

determinadas actitudes/performance de género pasen como naturales y otras no.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

¹Traducción propia de Judith Butler: Your Behavior Creates Your Gender, Big Think (2011)  
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En su tesis doctoral, Marta Loi (2017), doctorada en artes y educación,  define el drag como un arte 

que “nace como una forma de transformismo y entretenimiento dedicado a burlarse y a caricaturizar 

las nociones tradicionales de los géneros binarios y sus roles dentro de la sociedad y la cultura” 

(p.40) Así que, como también cree Judith Butler(1990), el drag ya en sus orígenes era una parodia que 

mediante la burla criticaba el trato que se le daba al género en la sociedad.  

 

La visión de Butler sobre el papel del transformismo y el drag en la subversión de las normas del 

género sufre una evolución desde su obra El género en disputa (1990) a Cuerpos que importan 

(1993).  

En El género en disputa (1990) la autora le atribuye al drag un potencial subversivo, es decir, que 

pretende cuestionar y alterar el status quo del género en la sociedad, un potencial inexistente para 

otras feministas, que consideran el transformismo como una forma de denigrar y ridiculizar a la 

mujer. No obstante, en Cuerpos que importan (1993), rectifica su discurso y plantea la opción de que 

la desnaturalización de las normas tradicionales del género que aparece en el drag o el transformismo, 

sirve para reforzar la heteronormatividad.  

Desde un inicio, Butler considera que el travestismo no consiste en imitar una feminidad originaria y 

natural, sino que se exageran los rasgos y comportamientos femeninos que podría tener una mujer 

biológica. Niega la existencia de géneros originales y géneros falsos o copiados, afirmando que todos 

son copiados porque el género es una construcción social. Según ella, los elementos vinculados a cada 

uno de los géneros binarios también están construidos por la sociedad, por lo tanto también pueden 

deconstruirse. Considera que no hay unas características y comportamientos originales en la 

feminidad, y es por eso, que tanto las mujeres transgénero como las cisgénero adoptan ciertas maneras 

de actuar que conforman las normas de género (mujer) de su sociedad. Estas características y 

comportamientos son, por ejemplo, los gestos, la voz, el rol, el hecho de maquillarse y llevar 

tacones… Todos ellos expresan la identidad de la mujer, tanto cis como trans. En palabras de Judith 

Butler: 

La postura de que el género es performativo intentaba poner de manifiesto que lo que 

consideramos una esencia interna del género se construye a través de un conjunto sostenido 
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de actos, postulados por medio de la estilización del cuerpo basada en el género (Butler, 

2007: 17) 

Así que según la autora, como el género es un acto performativo, no es algo con lo que se nace o que 

se elige, sino que es algo que se actúa al haberlo copiado del entorno respetando lo que está 

socialmente aceptado. Ella rechaza la idea de un género original y uno falso o distorsionado, por lo 

tanto, no hay distinciones entre mujeres, cis, trans o drag queens.  

En definitiva, defiende que la forma en la que se entiende el género ha convertido en natural y 

aparentemente original a una forma heterosexista de tratar los roles de género, la feminidad y la 

masculinidad. Según Butler la parodia darg, al llevar al extremo las características socialmente 

aceptadas como femeninas, se está burlando de la idea del género original o natural, por lo tanto, es 

subversiva porque muestra que la idea de feminidad siempre es adquirida o copiada, no natural, sino 

un acto performativo. 

De todos modos, al hablar de parodia drag siempre se habla de hombres cisgénero o mujeres 

transgénero tomando un papel femenino, es decir, haciendo drag queen. No se contemplan otras 

opciones, como sí se hace actualmente con los diferentes tipos de drag, lo que hace este tipo de 

performance mucho más subversiva en la actualidad.  

En cambio, en  Queering Drag: Redefining the Discourse of Gender-Bending (2020), Heller habla de 

la gran importancia del componente discursivo del drag, puesto que este tiene la capacidad de 

representar los espacios queer y tiene el potencial para el cambio cultural. Heller diferencia el drag 

mainstream al drag no cubierto por los medios tradicionales: 

 

La performance drag no es solo una simple versión del drag queen como hombre actuando 

como  mujer o el drag king como mujer actuando como hombre. Drag significa entrelazar 

identidades como género, sexo, orientación sexual, queerizando esas relaciones y esas 

identidades…Algunas drag queens hacen sus performances con barba; no vemos eso en 

RuPaul’s Drag Race.  (Heller,  xii, 2020)² 

 

Tras analizar el documental Paris is Burning (1990), Butler se plantea la posibilidad de que el drag no 

sea siempre una forma de subversión sino que puede que perpetúe las normas del género 

hegemónicas. Esto lo refleja en su obra Cuerpos que importan (1993). 

 

En el documental, se muestra el panorama drag de Harlem, Nueva York en los años 80, o también 

llamada cultura Ballroom donde se realizaban shows nocturnos en los que mediante el drag se 

competía según ciertas categorías como “quién es la mejor vestida”, “la más elegante”, “quién baila 
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mejor” o “quien consigue interpretar mejor a un personaje en concreto como un ejecutivo exitoso o 

una colegiala”. Los personajes del documental eran hombre gays o mujeres transexuales que actuaban 

para ser les mejores en su categoría. Pero un personaje en concreto es el que más llama la atención de 

Butler en Cuerpos que importan (1993), ella es, Venus Xtravaganza, una mujer transgénero que sueña 

y desea ser una mujer completa, es decir, operar su cuerpo para adaptar íntegramente sus 

características físicas a las de una mujer biológica, quiere casarse por la iglesia con un hombre, tener 

hijos y construir una familia feliz y tradicional.  

 

Es por eso, que la autora se plantea que alomejor estos shows, esta forma de interpretar, parodiar y 

llevar las características femeninas al extremo, puede no siempre ser una forma de reivindicar los 

roles de género, sino que puede perpetuarlos y hacer que mujeres transgénero deseen alcanzarlos. En 

palabras de la autora: 

 

Venus y, de manera más general, París en llamas, plantea si hacer una parodia de las 

normas dominantes basta para desplazarlas; en realidad, si la desnaturalización del género 

no puede llegar a ser en sí misma una manera de reconsolidar las normas hegemónicas. 

(Butler, 2005: 184). 

 

Esto lo acaba aplicando al drag en general y dice que toda parodia drag no es necesariamente 

subversiva. No obstante, no niega que en algunos casos el drag sí sea subversivo. Ahora bien, Butler 

afirma entonces que coexisten la subversividad y el conservacionismo en un mismo ámbito, ¿cómo 

puede ser eso posible? Ella lo explica mediante el colectivo y no el estudio de un individuo en 

concreto. En la cultura Ballroom se compite en esos shows por casas, comunidades con un nombre 

lideradas por una madre (habitualmente una mujer transgénero experimentada) que cuida y educa a 

los chicos gays y otras chicas transgénero a quienes se les llama “ niños” y “niñas”. En esta cultura se 

crea una construccion de familia no tradicional que rompe con la tradicionalidad y es una forma de 

vida revolucionaria. Por ello, aunque existan mujeres transgénero que mediante sus actos perpetúen la 

idea de la mujer tradicional, por otro lado, esta nueva forma de considerar la familia, la deconstruyen.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

²Traducción propia de Heller (2020).Queering Drag: Redefining the Discourse of Gender-Bending  
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Existen otros autores como Jay Prosser que critican la visión inicial sobre el show drag y el 

transformismo de Judith Butler alegando que se equivoca cuando le atribuye, tanto al show drag, 

como a las mujeres transgénero, un valor subversivo Dice que lejos de deconstruir la identidad de 

género y la heteronormatividad, las perpetúan. El hecho de querer establecerse en un género binario 

establecido por la sociedad, se alejaría de lo queer, término que hace referencia a la diferencia, lo 

extravagante y a lo que está fuera de la norma, porque en realidad están intentando alcanzar esa 

“normalidad de género” establecida por la sociedad.  

 

A saber, hay transexuales que buscan deliberadamente ser no-performativos, ser constativos, 

simplemente, ser. Lo que se olvida de la transgeneridad al usarla de modo queer, al 

entenderla como una performatividad de género subversiva, es el valor del tópico que más 

frecuentemente preocupa a el o la transexual: la narrativa de convertirse en un hombre 

biológico o en una mujer biológica (Prosser, 1998: 32) 

 

Aunque la transexualidad pueda ser una forma de revelarse dentro de las normas establecidas, y 

afirmando que la naturaleza no es destino, según Prosser el problema es que se teoriza sobre las 

personas transgénero sin analizar sus experiencias, la búsqueda de un “hogar” en el otro género y lo 

que elles creen, sienten y hacen.  
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En este estudio de las teorías queer hemos comprendido su punto de vista, que apoya que el género es 

una construcción social. Según los textos estudiados, el género no viene íntegro en la naturaleza de los 

individuos y, por lo tanto, como dice Judith Butler (1990), es un conjunto de actos performativos que 

copiamos de nuestro entorno. Entonces, cada une debería ser libre de escoger las características 

femeninas y/o masculinas que desee sin ser juzgade por el sistema heteronormativo.  

Partiendo de la base de que el Drag es una práctica directamente relacionada con el mundo LGTBQ+, 

debería beber de las Teorías Queer. En cambio, si las Teorías Queer apoyan la idea de que ser hombre 

o mujer ofrece la libertad de ser lo que se quiera ser y de apropiarse de aquellas características 

femeninas y/o masculinas con las que cada individuo se identifique, entonces, ¿por qué está tan poco 

visibilizado el Drag King, el Drag No Binario, y otras formas de expresión Drag?, ¿por qué no están 

integradas con normalidad en el mundo Drag, aquellas mujeres que hacen Drag Queen o los hombres 

que hacen Drag King?, ¿por qué chirría que una persona interprete a un personaje integrando 

características femeninas y masculinas a la vez?, ¿por qué se considera raro que una mujer trans haga 

drag queen, si, como hemos visto en Paris Is Burning (1990), ellas fueron las precursoras del drag con 

la cultura Ballroom?  

Todos estos porqués nos llevan a querer reivindicar la falta de libertad que hay en el propio mundo 

drag mainstream, que constituye, lo que nosotras misma hemos denominado la dragnormatividad. El 

panorama drag no acaba de normalizar la libertad en la expresión del género y no integra a toda 

persona que quiera practicarlo, como a une igual. Es por eso, que decidimos llevar la comunicación de 

una asociación drag llamada Dragtivism que potencia los diferentes tipos de drag. Esta organización 

promueve la idea de que todo el mundo puede hacer Drag y potencia la educación y el 

autoconocimiento mediante la cultura drag. 
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