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Resumen

En el presente articulo se busca comprender los nicleos de articulacién entre los debates
del giro afectivo y las logicas de homosocializacién en usuarixs de la app Grindr. Desde
un anclaje trans-inter-disciplinar, se analizan discusiones contemporaneas en torno a los
vinculos sexorromanticos a partir de las narrativas de algunos perfiles de usuarixs sobre lo
que se busca del potencial encuentro. A partir de esta aproximacién, emergen dos mane-
ras de gramaticalizar las formas de desplegar emociones, afectos y sentimientos: por un
lado, un modelo hegemonizante del amor roméntico heteronormado como performance
sacrificial agépica, en cuya logica se brinda todo sin esperar nada a cambio; por otro, la
mercantilizacién de la subjetividad y el devenir de los cuerpos en meros andamiajes de
policonsumo. Se engarza asi una tensién en la que ambos polos se retroalimentan como
las dos caras de un mismo orden afectivo condensado por las 16gicas del mercado y la nor-
malidad sexo-genérica. Este entramado bifronte lleva a preguntarnos por las condiciones
de emergencia de otros modos de habitar las trayectorias erético-afectivas por fuera de los
margenes de la mono y heteronorma.

Palabras clave: amor romdntico, policonsumo, homosocializacién, trayectorias
erdtico-afectivas, Grindr.
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Between romantic love and polyconsumption of bodies: approaches
to erotic-affective trajectories and logics of homosocialization in
Grindr users

Abstract

This article seeks to understand the articulation between certain theoretical discus-
sions from the Affective Turn and the logics of homosocialization in Grindr users.
From a trans-inter-disciplinary standpoint, we analyze contemporary discussions
around sexual-romantic relationships using the narratives of some user profiles about
what is sought in the potential encounter. Through this, we identify two ways of
grammaticalizing the display of emotions, affects and feelings: on the one hand,
a hegemonizing model of heteronormative romantic love as an agapic sacrificial per-
formance, where everything is provided without expecting anything in return; on the
other, the commodification of subjectivity and the transformation of bodies into mere
objects for polyconsumption. We detect a tension in which both poles feed off each other
and consolidate themselves as the two faces of an affective order condensed by a rationale
of market and [gendered] normalcy. This two-sided framework leads us to wonder about
the conditions under which other ways of inhabiting the erotic-affective paths (outside the
margins of the mono- and heteronormativity) can emerge.

I Keywords: romantic love, polyconsumption, homosocialization, erotic-affective paths, Grindr.

Abrir el debate: condiciones de emergencia e interrogantes
en torno al amor

Uno de los topicos recurrentes de este tltimo tiempo, con relacién a la instalacién
de una agenda [trans]feminista, es pensarnos como seres amantes, sintientes y afec-
tadxs por las emociones que nos habitan y desbordan en el marco de las contextua-
lidades neoliberales latinoamericanas y a escala global. Pareciera que amar[nos] es
una practica que se anuda en los plexos de las l6gicas objetalizantes y mercantiles
del capitalismo. Alli se engarza y configura un arco de posibilidad inherente y hasta
constitutivo de la vincularidad, de nuestras corporalidades y de las subjetividades.

La investigadora Karina Felitti (2021) afirma que existen numerosos trabajos que dan cuenta
de un renovado campo de estudios interdisciplinarios sobre el amor y la sexualidad en
las sociedades contemporaneas. Pensadoras como Illouz (2009, 2012) dejan al descubierto
que en una temporalidad signada por la reificacion descarnada de lo subjetivo, como con-
secuencia directa del capitalismo [colonial] global, el estatuto del desencuentro adquiere
preponderancia en el terreno de las trayectorias erético-afectivas.

En este sentido, un punto de partida habilitante para nuestras reflexiones encuentra
su cauce en la pregunta en torno a la organizacion social del sufrimiento y del desen-
cuentro amoroso. Esto implica comprender que los fracasos de la vida emocional
no son consecuencia de una debilidad de orden intrapsiquico o individual; por el
contrario, a los procesos emocionales y trayectorias amorosas les dan forma ciertos
6rdenes macro/institucionales y de contextualidad radical (Grossberg, 2012).

Por lo tanto, el objetivo de este trabajo reside en conformar un desarrollo te6rico-con-
ceptual, mediante el rastreo bibliografico actual, en torno a niicleos de articulacién
de los debates del giro afectivo y las 16gicas de homosocializacion en usuarixs de la
app de citas Grindr. Estas discusiones se enmarcan en los encuadres conceptuales del
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proyecto de investigacién ““Cero plumas’: género, sexualidades y corporalidades en la
construccién de sentidos de homosocializacién en espacios on y offline” del Instituto
de Investigaciones en Comunicacién (IICom) de la Universidad Nacional de La Plata.

Cabe indicar que Grindr es una aplicacién de citas destinada en principio al publico
de hombres homosexuales, aunque cualquier persona puede utilizarla (no es atipica la
presencia de feminidades trans e, inclusive, son cada vez mas recurrentes los perfiles
de mujeres cis-hetero, lesbianas o bisexuales). La plataforma ofrece la posibilidad de
incluir fotos y una descripcién textual para el perfil de Ix usuarix, asi como casilleros
de informacién a llenar (como edad, peso, altura, posicion sexual preferida, estado
seroldgico, tipos de encuentros que se buscan, entre otros). Aunque pueden compar-
tirse todos estos datos, no es necesario informarlos todos; de hecho, es muy comin
la presencia de perfiles vacios sin ningtn tipo de informacién. Grindr funciona con
tecnologia de geolocalizacidon, por lo que al entrar a la aplicacién nos encontramos
ante una grilla de perfiles con fotos dispuestas en orden de proximidad a Ix usuarix.
Debido a su creciente uso y popularidad, asi como a la diversidad de encuentros que
facilita, entendemos que Grindr oficia como referente privilegiado para indagar por la
circulacion y puesta en escena de ciertas discursividades afectivas que constituyen
las 16gicas de homosocializaciéon imperantes.

La reflexidén en torno al lugar de los afectos atraviesa desde sus inicios la historia de
los feminismos, lo que puede verse en la critica al amor romantico, la postulacién
de éticas del cuidado, los llamados a la solidaridad y la reivindicacién de las expe-
riencias corporales. De esta manera, varias teorizaciones feministas (y, en particular,
las vertientes criticas del giro afectivo) han hecho hincapié en cémo la fuerza de las
estructuras androcéntricas y cis-heterosexistas no se desprende solo de sus contenidos
ideoldgicos, sino de la consolidacién y naturalizacién de modos concretos de habitar
los afectos, las emociones y los sentimientos (Solana y Vacarezza, 2020).

La premisa vertebradora que guia una primera hipdtesis de trabajo, a raiz de los
acercamientos preliminares al campo, es la tensién de dos maneras de gramaticalizar
las formas de desplegar las trayectorias erdtico-afectivas, las emociones y los senti-
mientos. Por un lado, un modelo hegemonizante del amor roméntico heteronormado
como performance sacrificial, con la centralidad de la figura del héroe, en cuya l6gica
opera la racionalidad del don sin contradon (es decir, dar sin esperar nada a cambio)
y con particular énfasis en la exclusividad sexual. Esta forma de amar remite al amor
agépico, que requiere la entrega total a Ix sujetx amadx (Palumbo, 2018).

Por otro lado, encontramos una preponderancia de la mercantilizacién de la subjetivi-
dad y el devenir de los cuerpos en meros andamiajes de un “policonsumo~ (caracterizado
por un evidente desapego emocional) en el mercado de lo carnal (Bauman, 2005). Esta dl-
tima tendencia se relaciona con cierta resignificacion desde el universo gay/homo-
sexual en la conformacién de una sexualidad contemporéanea; es decir, operan ciertas
légicas histéricas del colectivo, como el yire, la objetalizacién compulsiva, la sexua-
lidad escindida de nociones romanticas, etc. (Insausti y Ben, 2017; Diaz Ledesma,
Garzaniti y Navarro Martinez, 2020). Aparece, con relacion a lo anterior, un doble
juego: la ruptura de ciertos roles biopoliticos que moralizan el goce y el placer en
la matriz sexo-género-deseo, pero también la conformacién de trayectorias erdticas
que conciben la otredad como porciones reificadas del cuerpo (en concordancia con
la mercantilizacion de las subjetividades).
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Hacia la delimitacién del corpus

Si bien nuestro objetivo reside en un desarrollo teérico y conceptual en torno a las
modalidades afectivas de la homosocializacién en Grindr, para graficar estas dos for-
mas de blisqueda y establecimiento de vinculos analizamos cinco (5) perfiles en total.
El primer criterio que se tuvo en cuenta fue que el perfil tuviera cierta informacién
completada; en este sentido, fue excluyente que no pudiera apreciarse una descripcion,
mas alla de la presencia o ausencia de fotografias. Por otro lado, un criterio central de
seleccion estuvo dado por las caracteristicas de los enunciados que los constituyen;
es decir, que condensaran sentidos en torno al amor romantico o al policonsumo de
cuerpos, topicos matriciales que guian esta investigacion.

Con relacién a las coordenadas espacio-temporales de la muestra, los cinco perfiles
fueron seleccionados durante octubre de 2021 en la ciudad de La Plata. Como se indico
previamente, la aplicacién funciona con tecnologia de geolocalizacién; por lo tanto,
si bien no podemos afirmar dénde viven Ixs usuarixs, ciertamente en el momento de
seleccién se encontraban en la ciudad o cerca de ella. Otro criterio relevante para el
recorte del referente empirico fue la eleccién de una adscripcién identitaria que dé
cuenta de la representatividad de Ixs usuarixs. Es decir, quienes en su mayoria utilizan
la aplicacidén son sujetxs autopercibidxs como varones cis (ya sea gays, bisexuales
o pansexuales), mas alla de las excepciones (mujeres trans, cis, lesbianas, personas
no binarias, etc.).

La aplicacidén exige un minimo de 18 afios para ser usuarix. Sin embargo, el rango
etario no pudo delimitarse con certeza, ya que dos de los perfiles elegidos (los que
corresponden al “policonsumo de cuerpos”) no explicitaron su edad; los tres restantes
sefialaban 25, 33 y 38 afios como sus edades. En este sentido, la dimension etaria fue
un elemento que también se tuvo en cuenta.

Si bien el centro de la ciudad (capital de la provincia de Buenos Aires y sede de los
dispositivos de los tres poderes del Estado y de la Universidad Nacional de La Plata
en un radio de no mas de 2 km) tiene un claro perfil de clase media profesional, los
datos en torno a marcadores demograficos pueden variar debido al flujo diario y cons-
tante de personas. Los perfiles seleccionados en esta oportunidad no cuentan en sus
descripciones con informacién que permitiera relevar tales marcadores, por lo que
se relevaran y analizaran estos datos en futuras instancias de la investigacion.

Con relacién a la especificidad territorial, es importante remarcar que la ciudad de
La Plata presenta un arco heterogéneo de practicas, significaciones y procesos sociales
cuya contextualidad radical conforma singularidades que merecen destacarse. Por un
lado, la presencia de una militancia politico-partidaria y activista cuyas légicas de
sedimentacién representacional remiten a un campo amplio de los Derechos Humanos
(Sarati, 2019); por otro, la existencia de retdricas reaccionarias y fundamentalistas de grupos
sociales pertenecientes a formaciones culturales hegemonicas signadas por la centralidad
de la ciudad en el marco de la Provincia y los privilegios de clase de Ixs habitantes de su
casco urbano. En este contexto, la trama de sentidos que se produzca, circule y condense
en los discursos y enunciados de Ixs usuarixs posibilita un arco de problematizacién fértil
para complejizar los nodos de indagacién planteados en este articulo.

Romance y mononorma: matrimonio bien avenido

El amor evoca una “multiplicidad de sentidos y es materia de discursos entusiastas de
toda indole: poéticos, literarios, religiosos, morales, cotidianos, entre otros. Se habla
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del amor como el quid de la salvacion religiosa o de la exaltacién poética, la Ginica sali-
da en un mundo despiadado o el fundamento de las relaciones humanas” (Rodriguez
Salazar, 2012: 156). Esta polisemia grandilocuente se radicaliza en el rubro especi-
fico del amor de pareja. Més alla del velo de misticismo e indefinicién, emerge una
constante en las diversas aproximaciones de las ciencias sociales: la configuracién
afectiva del amor romantico es un fenémeno cuya génesis histérica puede rastrearse
en la modernidad tardia europea.

Desde el siglo XIX, las comprensiones romanticas del amor, arraigadas principalmente
en los grupos burgueses, se extendieron al resto del cuerpo social por medio de pro-
ductos culturales masivos como las novelas. La proliferacion de estos ideales tendi6 a
consolidar la especificidad del vinculo matrimonial frente a otros lazos de parentesco
y a instalar el “tener un romance” como aspecto definitorio en la historia vital del indi-
viduo; en este sentido, Giddens sefiala acertadamente que “la transmutacién del amor
es un fenémeno de la modernidad, de anéloga importancia a la emergencia de la sexua-
lidad; y se relaciona de forma inmediata con los temas de la reflexividad y de la identidad
del yo personal” (1998: 42). En las diversas reflexiones en torno a la cuestiéon, podemos
encontrar algunas tedricas que postulan al amor romantico como el dltimo refugio para
vivir la experiencia de autenticidad y la calidez que nos ha robado una época cada vez
mas tecnocratica y legalista. Segiin otras, representa una ideologia que esclaviza a las
feminidades, un sintoma de la muerte de la esfera piblica 0 un modo de evadirse de la res-
ponsabilidad social.

Lo cierto es que la configuracion moderna del amor romantico heterosexual ha sido
ampliamente cuestionada desde los inicios de la teoria feminista. En este sentido,
Mary Wollstonecraft (2018) identifica un brote de “debilidad moral” que habita en el
amor romdntico en comparacién a otros lazos afectivos como la fraternidad. Simone
de Beauvoir (2011), por otra parte, plantea una lectura del amor de pareja como una
relacién de dominacién y subordinacién, pensandolo en términos de la dialéctica
amo/esclavo. Dichas criticas se ampliaran con la emergencia del feminismo radical.
Asi, Kate Millet (1995) conceptualizara el amor roméntico como bastion ideolégico del
patriarcado, en tanto remite a normas e imaginarios introyectados que conducen a la
ubicacién de las mujeres en un lugar de inferioridad frente a los varones. Shulamith
Firestone (1976), por otra parte, sefialard que la realidad material que sostiene el siste-
ma politico es fundamentalmente psicosexual y que, en este escenario, el amor opera
como un velo de candidez que oculta la explotacién de una clase sexual por otra
mediante la reproduccién bioldgica.

Un punto clave de las teorizaciones feministas sobre el amor romantico durante la
segunda ola es el reconocimiento del lugar que ocupa el amor en el sostenimiento
y reproduccién del orden social imperante. En su momento, Engels sefial6 que la
monogamia “fue la primera forma de familia que no se basaba en condiciones natu-
rales, sino econémicas, y concretamente en el triunfo de la propiedad privada sobre la
propiedad comtn~ (Engels, 2017: 83). Como forma de organizacién del cuerpo social,
la monogamia cumple la funcién de atomizar/individualizar el despliegue afectivo
y dividir a la comunidad en unidades discretas (la familia). En este marco, el amor
romantico, como configuracién emocional que sostiene a la familia constituida
mediante la monogamia, ha servido a los fines de justificar la division sexual del tra-
bajo que relegé a las mujeres a las tareas no remuneradas de la “produccién sexoafec-
tiva» (Ferguson y Folbre, 1979), como la crianza, los cuidados y la reproduccién.

En su nicleo constitutivo, el amor romantico engarza elementos como la idealizacién
de Ix sujetx amadx, su erotizacion, el deseo de intimidad, la promesa de fidelidad
(monogamia) y la expectativa a futuro; es decir, remite a un proyecto compartido con
continuidad en el tiempo (Esteban Galarza y Tavora, 2008; Palumbo, 2018). Un elemento
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no menor que configura esta trama es el amor agapico, que requiere la entrega total a
Ix sujetx amadx (Illouz, 2009) y jerarquiza el vinculo en la medida en que lo ubica en el
rango de mas importancia en comparacién con otros, siendo una relacion central en tor-
no a la cual el resto de los vinculos aparece como periférico. “En el amor como &gape,
amamos al otro aunque vaya en contra de nuestros intereses sociales o emocionales.
El amor como 4gape esta definido por el don, no se espera nada a cambio. El contra-
don~ (Palumbo, 2018: 192-193).

En otro orden, vale la pena preguntarnos cémo se dio el encuentro del amor con el
capitalismo. Para ello, es clave reconocer la interseccion de las emociones roménticas
con la cultura, la economia y la organizacién social del capitalismo avanzado. En dia-
logo directo con la tesis de Eva Illouz, en este trabajo se parte de la premisa que
concibe que el amor roméntico conforma un campo colectivo en el que entran en
juego las divisiones sociales y las contradicciones culturales propias del capitalismo.
Cabe sefialar que, para Illouz, “el amor romantico no es racional sino irracional, no es
lucrativo sino gratuito, no es utilitario sino organico, y no es ptblico sino privado.
En sintesis, el amor romantico parece evadir las categorias tradicionales segin las
cuales se concibe el capitalismo” (2009: 19).

Para las ciencias sociales, el abordaje andlitico de patrones que constituyen las tra-
yectorias amorosas requiere la emergencia de preguntas que ensamblen el terreno
de la cultura, de la economia y de las emociones. Esto tltimo sera conceptualizado
por Illouz (2009) como un conjunto complejo de mecanismos de percepcién, proce-
sos interpretativos y respuestas a estimulos corporales. Constituyen, asi, un nodo de
convergencia entre cognicion, corporalidad y cultura.

La pasion amorosa precede al capitalismo, pero articula dos tdpicos recurrentes que
luego resonaran entre sus temas ideoldgicos centrales: por un lado, el de la sobera-
nia del individuo frente al grupo, que se reafirma en las elecciones sexuales ilicitas
y en la resistencia contra las normas de la endogamia que este le impone; por otro
lado, el de la distincidn (central para la ideologia burguesa) entre los sentimientos
y el interés, el altruismo y el egoismo, plasmados en la esfera privada y en la esfera
publica, respectivamente. En esta division, el amor romantico avala la prioridad de los
sentimientos por encima de los intereses sociales y econdémicos, el privilegio de la
gratuidad por sobre el beneficio econémico, la primacia de la abundancia con respecto
a las privaciones causadas por la acumulacién. Al proclamar la supremacia de las
relaciones humanas gobernadas por la entrega desinteresada del propio ser, el amor
no solo exalrta la fusién de dos cuerpos y dos almas individuales, sino que también
abre la posibilidad de un orden social alternativo.

Como puede verse, aunque divergentes en la valoracién del fendmeno, las aproxi-
maciones al amor romantico y la monogamia, en su mayoria, se han limitado a la
relacién heterosexual y al lugar que ocupan en el mantenimiento y reproduccién
de la dominacién patriarcal. Sin embargo, la circulacion de estas configuraciones
discursivo-afectivas tiene efectos concretos en las vinculaciones que escapan a la
heterosexualidad. En este sentido, autoras como Mimi Schippers (2016) se han animado
a sefialary teorizar la especificidad del imperativo monégamo como principio organizador
de la estructura y las relaciones sociales. Asi pues, mononorma, heterosexualidad obligatoria
y cisexismo, entre otros, conforman regimenes de normalidad sexual que estratifican a Ixs
sujetxs y delimitan formas de existencia legitimas y dignas de reconocimiento. Aunque la
heterosexualidad obligatoria no forma parte de las condiciones del amor roméntico gay,
si es el caso para el cisexismo (que se infiere en los perfiles que piden gente masculina
y “cero plumas”) y la mononorma.
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Algo estable &2 y EL AMOR? 33

Perfil 1 Perfil 2

Los perfiles 1y 2 permiten apreciar que la pareja mondgama, como estructura idealiza-
da e institucionalizada de los vinculos y las relaciones sexoafectivas, sigue cumpliendo
una funcién sociocultural importante a la hora de “definir, mantener y legitimar rela-
ciones jerarquicas” (Schippers, 2016: 12; traduccién propia) entre las diversas posi-
bilidades del despliegue erético-afectivo. Algo de ello puede verse desde los mismos
nombres (“algo estable” y “cel amor?~) y los enunciados de las descripciones (“busco
charlar y conocer para algo mas que sexo. Gente sana con ideas claras” en el perfil 1;
y “un amor? unos besos? Quién sabe, alguien distinto” en el perfil 2).

Al respecto, Lauren Berlant sefiala que:

Las narrativas e instituciones convencionales del romance comparten con el
psicoandlisis muchas funciones sociales y socializadoras. Como sitios para teorizar
e imaginar el deseo, manejan la ambivalencia; designan al individuo como la unidad
de transformacion social; reducen el mundo abrumador a un espacio intensificado de
relaciones personales; establecen las tramas de amor, sexualidad y reproduccion
como los dramas centrales de la vida; e instalan las instituciones de la intimidad
(mas explicitamente la pareja casada y la familia intergeneracional) como los lugares
adecuados para proporcionar la trama vital en la que un sujeto tiene “una vida” y un
futuro. Que estas formas sean convenciones cuya propiedad imaginaria sirve a una
variedad de instituciones religiosas y capitalistas no significa que el deseo de amor
romantico sea un deseo ignorante o falso: de hecho, estas convenciones expresan
necesidades importantes de sentirse libre de conflictos y poseer alguna zona donde
laintimidad pueda florecer. Pero (...) el mundo de fantasia del romance se usa de ma-
neranormativa, como unaregla que establece el limite entre un modo legitimo y valioso
de vivir/amar y todos los demas. (2012: 86-87; traduccién propia)

Es justamente por su papel como productor de la norma que la influencia del paradig-
ma roméntico/monogamico en vinculos no heterosexuales (como los del referente que
nos ocupa) entrafia ciertas complejidades. Sara Ahmed sefiala acertadamente que “la
normalizacion de la heterosexualidad como una orientacion hacia ‘el otro sexo’ puede
ser redefinida en términos de un requerimiento de seguir una linea recta, donde la
rectitud estd vinculada a otros valores que incluyen la decencia, lo convencional,
lo directo y lo sincero~ (2019a: 102).

En estos dos perfiles podemos inferir a partir de sus enunciados, una secuencia de
espera (Marentes, 2017) de la promesa de felicidad, respetabilidad y normalidad que
las relaciones de noviazgo conllevan. Estas secuencias se caracterizan por su caracter
ciclico; en este caso, hasta que llegue el indicado. Como via de acceso privilegiada al
estudio del amor, las esperas dejan ver un rasgo fundamental de los vinculos erdticos:
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la incertidumbre (Marentes, 2017). Podria indicarse que estxs dos usuarixs utilizan la
aplicacién como una apuesta: hasta que llegue la persona indicada y pueda estable-
cerse “algo estable” o aparezca “el amor~ (este punto se vuelve atin més evidente en
el ultimo perfil analizado hacia el final del articulo). El adicional “alguien distinto”
pareciera indicar que lo comiin no es lo que Ix usuarix busca; una apuesta con bajas
probabilidades de ser exitosa.

El imperativo de no desviarse de la linea recta incluye, desde luego, la negacion de toda
vivencia sexoafectiva distinta a la monogamia romantica; lo que puede llevar a que
los “anormales” sexuales intenten restituir una cuota de reconocimiento alinedndose
a modos “correctos” de habitar las experiencias erdtico-vinculares. En tal sentido,
no es gratuito que, como puede verse en el perfil 1, quienes buscan una vinculaciéon
“adecuada~ expresen rechazo a todo aquello que escape de la 16gica de respetabilidad
(“parejas abiertas~, “drogas” o “morbos raros~).

Estos imperativos, adicionalmente, se han radicalizado con el fomento del individua-
lismo propio de la reorganizacién neoliberal del capitalismo. A partir de la sobre-
produccién y bisqueda frenética y obligatoria de la felicidad como horizonte de la
buena vida, el imperativo de la alegria justifica la opresién al convertir las normas
(monogamia, heterosexualidad, masculinidad, blanquitud) en bienes sociales cuya
adquisicién es responsabilidad exclusiva del individuo. En este orden de ideas:

La felicidad implica un modo de alinearse con los demds, o de marchar en la
direccién correcta. Los puntos de alineamiento se convierten en puntos de
felicidad. La familia, por ejemplo, es un objeto feliz, uno que vincula y es
vinculante[;] es tanto un mito de felicidad (acerca de dénde y cémo tiene lugar la
felicidad) como un potente dispositivo legislativo, un modo de distribuir tiempo,
energia y recursos. La familia es también un legado.(...) En otras palabras, no es
solo que los grupos se organicen en torno a los objetos felices; se nos pide que
reproduzcamos lo que hemos heredado, dejandonos afectar de la misma forma
por las mismas cosas. (Ahmed, 2019b: 96-97)

La compulsién a reproducir la “familia feliz” como orden social se cristaliza en el impe-
rativo mondgamo/romantico y cierra la puerta a configuraciones afectivas emergentes.
Pero, ademas, esta disposicion optimista propia de la subjetivacién neoliberal se torna
cruel; en tanto configura apegos viscerales y encarnados a formas de la “buena vida” que,
en la mayoria de los casos, no cumplen con sus promesas existenciales (Berlant, 2011).
La crueldad de este apego es particularmente excesiva en el caso de los vinculos
homoeréticos que abordamos, toda vez que remiten a la biisqueda de un bien social
profundamente ligado a la configuracion heterosexual de la que fuimos expulsadxs.

Resulta innegable, entonces, el reconocimiento del lugar que el amor roméantico tiene
en la normalizacién y naturalizacién de la heterosexualidad en la medida en que
produce los géneros (Esteban Galarza, 2011). En este sentido, la antropdloga Mari
Luz Esteban Galarza, inspirandose en el concepto de pensamiento heterosexual de
Monique Wittig (2006), sefiala que el pensamiento amoroso es una ideologia cultural,
y por lo tanto una forma de inteligir y practicar el amor, en la que “se produce una
construccién y expresion cultural de las emociones que tiende a enfatizar el amor por
delante, no sélo de las emociones, sino también de otras facetas humanas (solidaridad,
justicia, libertad,...), y que se convierte en una forma dominante de representar lo
humano que se aplica de distintas maneras a mujeres y hombres~ (2011: 47).

El pensamiento amoroso, por tanto, representa la base de produccién de los guiones
sociales y remite a un entramado articulado de simbolos, representaciones y teo-
rias en torno al amor que permea y constituye los espacios sociales y ocupa un lugar
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central en las practicas de Ixs sujetxs. En este sentido, dicho dispositivo opera como
estructurante de las relaciones desiguales de género, clase y etnia —es decir, en una
clave interseccional— y como instaurador de la matriz sexo-género-deseo, en la me-
dida en que heteronormativiza el deseo, las identidades y a Ix sujetx en su genera-
lidad (Palumbo, 2018).

Es decir, el amor romantico promueve las condiciones de condensacién de adscripcio-
nes subjetivas en la distincién binaria masculino-femenino. Ademas, “las narrativas
romanticas del amor heterosexual postulan que los sentimientos romanticos son
experimentados en un cuerpo, visto como natural, y que son causados por alguien
del género opuesto. La falta es el principio organizador de la heterosexualidad y es
supuestamente resuelta a través de la relacién amorosa” (Palumbo, 2018: 206).

Cuerpos y consumo: el mercado de los afectos

Como contracara de la narrativa hegeménica del amor romantico, aparece en Grindr
(quizas con mas frecuencia) otra modalidad de vinculacién sexoafectiva, que podria-
mos rubricar como “policonsumo” de cuerpos. En ella, en principio, se abandona la
pretension de una vinculacién romantica en pos de la bisqueda hedonista y desapega-
da de placer erdtico/sexual. La primacia de esta forma de vinculacién puede explicarse
a partir de las formas particulares de participacion afectiva que promueve Grindr.
El afecto canalizado, inmediato, mecanizado e intensificado es parte constitutiva de
la experiencia de uso de gran parte de las redes sociales (Slaby, 2019).

No obstante, varias cuestiones de la especificidad arquitectdnica de la plataforma de
Grindr invitan a una participacién mas orientada al policonsumo. La organizacién de los
perfiles como una vitrina de imagenes ordenada en funcién de la distancia fisica,
los “fueguitos” caracteristicos del disefio grafico de la aplicacién, la naturaleza de la
informacién que permite compartir la red (posicién sexual, informacién relacionada
con ITS, entre otras), son todas cuestiones que invitan a una participacién afectiva
centrada en la inmediatez y el facil acceso. Aparecen aqui los actos de espera, aquellos
momentos en que la espera de un evento es claramente delimitada y se vuelve central
(Marentes, 2017). Por la afirmativa (“algo ya~) o negativa (“no atiendo urgencias”),
estos actos aparecen mas claros en los casos en que se explicita un policonsumo de
cuerpos. En el perfil 3, la descripci6n “hablame y arrancame la tanga. Me cuelgo en ver
los taps, mejor hablame~ invita a hipotetizar una btsqueda de satisfaccién inmediata
donde la espera se limita a encontrar unx partenaire sexual. La espera estd asociada a
la ansiedad; en este caso, se busca reducir al minimo ambas. Si el ser amado es vivido
como un atopos (un vinculo inclasificable por ser maravillosamente Gnico), aqui lo
que encontramos es una explotacién al maximo del zopos (Barthes, 2009) en el que el
vinculo se posicionaria: (solo) placer erdtico inmediato.

Lo anterior se alinea con la “gamificacién” (Linne, 2020) identificada en las aplica-
ciones de citas, que se refiere a una experiencia de caracter ludico que convierte a la
btsqueda sexoafectiva en un despliegue de estrategias y habilidades orientadas a
“ganar puntos~ (taps, conversaciones, mas seguidores en otras redes, etc.). Este modo
de relacionamiento también puede conectarse con ciertas logicas y experiencias his-
téricas del colectivo que se desprenden de la prohibicién y el ocultamiento, como el
yire/cruising, las salas de chat anénimas, entre otras. En este marco, Insausti y Ben
explican, en un intento de reposicién histérica, que

1 Refiere a una funcién que permite la aplicacién: enviar el mencionado “fueguito” como forma de
indicar interés en el perfil/usuarix.
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(...) el escenario privilegiado del levante homosexual era el yire, que consistia en
vagar por la ciudad en busca de un encuentro sexual ocasional. Esta actividad
superaba las barreras sociales e identitarias: heterosexuales y homosexuales,
trabajadores, limpenes, intelectuales y varones de élite se relacionaban en
el insistente deambular callejero, se felaban permanentemente en bafos de
estaciones de tren y confiterias, aprovechaban el tumulto para rozarse en los
vagones de subterrdaneos y tranvias y se masturbaban mutuamente en la oscuridad
de las salas de cine del Bajo. (2017: 40)

Adicionalmente, en el yire, a diferencia de las relaciones a mediano plazo actuales,
no existia espacio para el amor romantico, ya que casi siempre se desplegaba en el
terreno de lo clandestino y furtivo (Insausti y Ben, 2017).

Estos elementos siguen operando en el escenario digital de Grindr, en tanto una
porcidn significativa de Ixs usuarixs son “tapadxs” (performan heterosexualidad en
la cotidianidad y restringen los despliegues homoerdticos solo a encuentros furtivos).

Perfil 3

Como puede verse en los perfiles 3 y 4, en la aplicacién es comin que 1xs usuarixs
expliciten el tipo de encuentro que buscan, incluyendo la dimensién temporal antes
citada. Nicknames como Deep Throat (“garganta profunda~) y expresiones como “pasi-
vo en busca de hombres dominantes»; “hdblame y arrancame la tanga~; “me gusta
mamar una buena pija; garganta bien profunda y tomarme toda la leche” conforman
un repertorio de la gramatica homoeroética (Insausti y Ben, 2017) que responde a 16gi-
cas de un deseo que exacerba el placer de lo sexual mas alla de una posible o potencial
tramitacién de las emociones. Inclusive, se vuelve ineludible el uso de sustantivos o
de expresiones sexuales ligadas a la pornificacién de la corporalidad gay.

El formato propio de la red, en el que cualquier usuarix puede hablarle (o, incluso,
enviar fotos y videos) a otrx sin ninguna necesidad de aceptacion previa, fortalece
la tendencia a un policonsumo donde Ix otrx es deshumanizadx y reducidx a mero
cuerpo o a una parte fetichizada del mismo.

Es necesario, en todo caso, desarrollar el sentido de “cuerpo” que opera en esta
légica de relacionamiento. El tema de la corporalidad aparece como un eje clave
para comprender las caracteristicas definitorias del despliegue de la masculinidad
en Grindr, en tanto “estan intimamente ligadas al cuerpo, y se centran en enfatizar la
fortaleza fisica, la potencia sexual vinculada al tamafio de los genitales y el hieratismo
emocional marcado por la restriccién de la expresién o bien la contencion de ciertas
emociones” (Gémez Beltran, 2019: 48).



Entre el amor romantico y el policonsumo de cuerpos [... ] [135-154]

Frente a los entendimientos de lo digital como intrinsecamente “descorporalizado”,
es preciso recordar que lo que llamamos “cuerpo” comprende, ademas de la propia
materialidad, la configuracién discursiva con la que se aprehende lo fisico. En este
sentido, las interacciones digitales de varixs usuarixs de Grindr conllevan una repre-
sentacién del cuerpo masculino “no solo a través del impacto visual de fotografias de
mayor o menor contenido sexual que buscan no dejar lugar a dudas sobre la virilidad,
sino también a través de las propias concepciones corporales que Ixs usuarixs hacen
explicitas en sus descripciones y en lo que consideran valido, o no, en la categorizacion
como ‘cuerpo de hombre» (Gémez Beltran, 2019: 49).

Esta estratificacién de los cuerpos en tanto merecedores (o no) de deseo da cuenta
de una comprensién propia de Occidente en la que el cuerpo es tomado como o0djeto
que debe ser gestionado conscientemente por Ix sujetx. Aqui aparece, entonces, el
mandato de producir un cuerpo con signos claros de virilidad, como el vello, la loza-
nia o la musculatura (Lima y Couto, 2019). Ello se encuentra intimamente ligado al
rechazo de lo femenino, pero también a la gordofobia y a la gerontofobia (en tanto
la gordura y la vejez, a falta de otros marcadores que garanticen la masculinidad, se
interpretan socialmente como una suerte de feminizacién) (Conner, 2018). Otra dimen-
sién asociada a lo corporal se relaciona con la reproduccién del discurso que natu-
raliza la “blanquitud” como ausencia de raza. Cuando aparecen, las menciones a la
raza se orientan a la exotizacién del cuerpo marrén/negro como portador de una
sexualidad primitiva/perversa (en contraposicion a las formas civilizadas del hombre
blanco) (Conner, 2018; G6mez Beltran, 2019).

A partir de este “escalafon” corporal se gesta una “economia visual” en el escenario
digital de Grindr, a través de la “produccion, circulacién y consumo de imagenes,
y [la] construccién de sentidos sobre éstas y sobre la amplia dimensién de la vida
social que las enmarca~ (Leal Guerrero, 2013: 123). De esta forma, la disposicién de
imagenes en la aplicacién aparece como un texto que complementa los enunciados
escritos, habilitando la presentacion erética y nutriéndose de/dialogando con los
discursos hegemoénicos (Leal Guerrero, 2013; Maracci, Maurente y Pizzinato, 2019).
De esta manera, los intercambios de fotografias entre usuarixs, ademés de cumplir
con propdsitos tanto expositivos como persuasivos, se dan en el marco de “férmulas
representacionales” establecidas que denotan parametros comunes de actuacién e
inteligibilidad; lo que da cuenta de un “régimen alternativo de la visién~ coherente con
el sentido del juego y la economia visual que organiza el despliegue en el territorio
digital (Leal Guerrero, 2013; G6mez Beltran, 2019).

Ello se traduce, en la mayoria de las ocasiones, en la instalacion de una légica de
mercantilizacién de los cuerpos, mediada por los mandatos de consumo y la autopu-
blicidad, en la que el “yo digital” producido por lxs usuarixs operara como mercancia
expuesta en una vitrina (Lima y Couto, 2019; Maracci, Maurente y Pizzinato, 2019).
Esta l6gica de mercado retoma con fuerza cédigos y elementos de la produccién de la
masculinidad propia de la pornografia homosexual (Leal Guerrero, 2013), y contribuye
a lo que se ha conceptualizado como cierta “pornificacién” de la cotidianidad sexual
rastreada en estas aplicaciones (Maracci, Maurente y Pizzinato, 2019). Las reglas
de estos usos de las imégenes tienden a preservar el mandato de abyeccién de lo
femenino; en tanto, al igual que en lo lingiiistico, Ixs usuarixs “crean “estrategias» de
autoproduccién con las que se persigue enfatizar los atributos asociados culturalmen-
te al “macho~, y repudiar los que pertenecen a la “loca»” (Gémez Beltran, 2019: 52),
consolidando asi un disefio homonormativo de la masculinidad gay canonizada
(Insausti y Ben, 2017).

No obstante, lejos de ser un asunto exclusivo del universo homosexual, el policonsumo
de cuerpos opera como correlato de los cambios y desplazamientos en la estructura
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social durante las tltimas décadas.2 Al respecto, Hochschild (2008) ha hecho énfasis
en que las tensiones de la intimidad que surgen en el ordenamiento contemporaneo
del capitalismo han conllevado como estrategia de gestién emocional la inversién
cada vez menor en emociones como el amor, a fin de esquivar el inconveniente de
relaciones inestables o tormentosas. En este sentido, las transformaciones sociales del
neoliberalismo globalizado (la propensién cada vez mayor al consumo, el incremento
del tiempo dedicado al trabajo y la productividad, etc.) han impactado de manera
significativa en la forma en que Ixs sujetxs se vinculan sexoafectivamente.

De hecho, Illouz sostiene que el capitalismo ha creado grandes bolsas de miseria
emocional y una consecuencia es “la desregulacion amorosa~. Al respecto, la socié-
loga sefiala que en lo actual, los encuentros amorosos han adquirido una forma de
mercado econdémico:

La desregulacion es lo mismo que en el terreno de las mercancias: la libre
circulacién de cuerposy de psiques. Esto va a hacer que la gente se aparee en fun-
cién de mecanismos de valor, de capital, que maximicen sus posibilidades en el
mercado matrimonial. La regulacién implica muchas prohibiciones y tabtes, y en
el mercado no los hay, sélo dos personas que intercambian utilidades. Ese es el
amor del neoliberalismo. (Illouz, 2021: 2)

Por su parte, Zygmunt Bauman indica que el vinculo amoroso exhibe cada vez mas
el cardcter “liquido” de la racionalidad de consumo, tornandose efimero, endeble,
mutable y esquivo. Esta temporalidad fugaz se encuentra plasmada de forma muy
diciente en la descripcién del perfil 4, cuando sefiala que busca “tomar toda la leche
y chau; dando a entender que la vinculacién terminara tan pronto se obtenga el bien
esperado de la transaccién. En este sentido, “el retroceso de las habilidades de socia-
lidad se ve fogoneado y acelerado por la tendencia, inspirada por el modelo de vida
consumista dominante, a tratar a los otros seres humanos como objetos de con-
sumo segtin la cantidad de placer que puedan llegar a ofrecer, y en términos de ‘costo-be-
neficio’» (Bauman, 2005: 104).

Ahora bien, cabe preguntarnos en torno a la relacién, a las condiciones de posibilidad,
emergencia y despliegue de estas practicas; y, mas adn, sobre la igualdad genérica en
sus ejecuciones. Esto es, indagar si tanto quienes encaran el universo de lo masculino
como lo femenino acceden, mediante las performances prostéticas de las corporali-
dades (Preciado, 2000; Butler, 2007), al consumo de los cuerpos de la misma forma.

Existen numerosos estudios que coinciden en demostrar que los hombres man-
tienen relaciones sexuales de caracter ocasional con mds frecuenciay, por lo tanto,

2 Con respecto a tales desplazamientos, vale la pena una salvedad relacionada con el contexto latino-
americano (y en particular con el argentino). Las formaciones culturales de nuestros territorios se
encuentran signadas por una tradicién cultural y social profundamente catdlica, principalmente en
el norte argentino (Mallimacci, 2013). La omnipresencia del catolicismo en el Estado, en la sociedad
civil y en los hogares, impregnando todos los aspectos de la vida publica y privada de la Argentina,
constituy6 un dispositivo integral que trascendia la mera popularidad de la fe y que tuvo como ele-
mento central, particularmente a inicios del siglo XX, la promocién de discursos puritanos sobre la
sexualidad. Ademds, se promovia una “lucha acérrima contra la difusién de las practicas abortistas y
de los métodos anticonceptivos, contra el divorcio que promovia ideas libidinosas y llevaria al matri-
monio a un caos sensualista, contra el feminismo que buscaba emancipar a sus militantes de la moral,
contra la educacion sexual” (Garcia Pefia, 2001: 349). Dicho orden empieza a fracturarse en las Ulti-
mas décadas con la emergencia de retdricas feministas en el campo popular (Di Marco, 2010) que se
contraponen al puritanismo catdlico a través de discursos de libertad sexual y autonomia corporal;
llegando, en el nuevo milenio, a la sancién de leyes como la de Matrimonio Igualitario, Identidad de
Género e Interrupcion Voluntaria del Embarazo. El uso de significantes como la libertad y la autono-
mia, asi como los escenarios de asimilacién y avances en materia de derechos sexuales (reproducti-
vos y no reproductivos) de las mujeres y de la comunidad LGBTIQ+, constituyen elementos que seran
capturados por la légica neoliberal del policonsumo que describimos mas adelante.
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presentan una actitud mas positiva frente a dichas relaciones. Algunas
investigaciones sefialan que los varones le prestan mas atencién al atractivo
fisico, mientras que otras indican que las mujeres necesitan un mayor grado de
compromiso emocional para mantener relaciones sexuales. Los hombres estdn
mucho mds motivados por el sexo que las mujeres, quienes tienden a valorar mas
la intimidad, el amor y el afecto. (lllouz, 2012: 139)

No pocas investigaciones en torno a las masculinidades (Cruz Sierra, 2006; Vazquez
del Aguila, 2013) sostienen que para los varones la sexualidad ha pasado a ser el esce-
nario primordial para el ejercicio del estatus masculino (vinculado con la autoridad,
la autonomia y los lazos solidarios con otros varones). Sin embargo, [llouz afirma
que en el caso de las mujeres, la sexualidad sigue siendo un factor subordinado a la
reproduccién y el matrimonio.

Asi pues, la sexualidad masculina y la femenina ofrecen una conexién fundamental con
el poder social, pero las estrategias adoptadas por unos y otras son distintas. La des-
regulacion de la sexualidad se da en el contexto de un patriarcado cuestionado y en
tension, pero presente al fin en la organizacion de la familia y de la economia. Asi pues,
dicha desregulacién

(...) divide los caminos del encuentro sexual entre la sexualidad acumulativa y el
exclusivismo emocional. Estas dos estrategias sexuales no solo son “diferentes”,
sino que ademas otorgan una ventaja considerable al grupo de los hombres que
dominan el campo sexual (debido a su ocupacién, su poderio econémico, sucom
petencia sexual, etcétera), pues en el contexto de una sexualidad desregulada,
la acumulacion proporciona una ventaja estratégica y un poder mayor que el
exclusivismo. En efecto, el exclusivismo emocional femenino supone también un
apego emocional. El deseo de exclusividad deja alas mujeres en condiciones mas
propensas a sentir y expresar emociones de manera mds pronta y mas intensa.
(lllouz, 2012: 139)

En su reverso binario y dimérfico, la sexualidad acumulativa se ve acompafiada de un desape-
go emocional, habilitando la acumulacion cronolégica o simultinea de parejas sexuales,
lo que tiende a mitigar los sentimientos exclusivos por una sola de esas parejas debido
a la exposicién a multiples experiencias. Ademds, el desapego constituye una forma de
ostentacion del capital sexual frente a los otros varones (Cruz Sierra, 2006; Illouz, 2012).
Cabe el interrogante, en todo caso, respecto de la operacionalizacion de estas dindmicas
en los contornos del deseo homoerdtico/homosexual/gay/cuir.

¢Podriamos considerar la produccién de una desigualdad emocional entre una posi-
cién masculinizada y otra feminizada en el ejercicio erdtico? ¢Es la posicién masculina
la que encarna una actividad sexual acumulativa cuyo engarce es el desapego emocio-
nal? ¢Son las corporalidades feminizadas las que buscan habitar la experiencia del
amor, las emociones y el romance bajo un pedido (contrafactico) de racionalizacién
del deseo y de la libido?

En todo caso, la contextualidad especifica de vivir el amor, la sexualidad, el goce y las
emociones se caracteriza por su opacidad, ubicuidad e imprevisibilidad. Pero lo que
no puede negarse es la preeminencia de polisemias culturales potenciadas desde
las 16gicas mercantiles. Se reconocen retéricas en torno a la exaltacién del consumo
corpéreo-emocional como forma legitima de vinculacién. Podriamos indicar, enton-
ces, que el policonsumo de cuerpos trae como consecuencia la desregulacién de los
marcos de interpretacion e inteligibilidad de las relaciones sexoafectivas, tanto hetero
como homosexuales. En dicha gramatica, se pondera en el campo sexual aquella posi-
cién que tiene mayor cantidad de opciones disponibles, ya sea por la posesién de un
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atractivo sexual, la juventud, el nivel educativo, el poder adquisitivo o una combina-
cién de estos factores.

La consecuencia directa es el desapego emocional o la falta de interés en un vinculo
perdurable. Illouz, en referencia directa al concepto de dominacién simbdlica de
Bourdieu, propone el término “dominacién emocional~, es decir, “aquella que se ejerce
cuando una de las partes tiene mayor capacidad de controlar la interaccién emocional
por medio de un desapego mas fuerte y cuando posee también mayor capacidad de
ejercer su propio poder de eleccidén y limitar las opciones de la otra~ (Illouz, 2012: 142).

Formalizar o divertirse: 1a tensién retroalimentativa

A partir de los ejes tedricos abordados y de los discursos que se producen y circulan
en nuestro referente empirico, puede verse que la vinculacion afectiva homoerdtica se
encuentra tensionada en un intermedio entre el imperativo monégamo/romantico y la
légica de descartabilidad del policonsumo de cuerpos. Esta aparente contradiccion, en
parte inherente a la configuracion romantica del ordenamiento socioecondmico con-
temporaneo, se radicaliza en la mixtura de elementos masculinizados y feminizados
propia del despliegue gay/homosexual/marica. Hochschild indica acertadamente que,
pese a la situacidn critica que atraviesa, “el ideal de amor romantico parece retener su
poderosa influencia cultural mediante su extensién y adaptacién a un nimero mayor
de poblaciones” (2008: 184).

Lejos de concebirlo en términos de una simple contradiccion irresuelta, proponemos
pensar ambos polos como significantes bifrontes del orden afectivo que atravesamos
en la actualidad. Nuevamente, hay perfiles en la aplicacién que explicitan estos dos
polos como las dos caras de una misma moneda: se impone uno o el otro de manera
excluyente. Es interesante pensar e indagar, abriendo interrogantes para el trabajo
de campo, qué imaginarios se ponen en juego al momento de plantear la basqueda
en términos del “indicado” o el “equivocado~.
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Perfil 5

Pareciera que, en este caso al menos, la experiencia del policonsumo de cuerpos no es
mas que un pasatiempo que emerge mientras se persigue el verdadero objetivo que
brindara la felicidad: el amor romantico. El enunciado que merece énfasis expresa que 1x
usuarix se encuentra “buscando al indicado, mientras tanto disfrutando al equivocado~.
No es casual aqui que su inscripcidn etaria sea cercana a los 40 afios. Existe un impera-
tivo sociocultural que establece que mientras mas nos acerquemos a la edad adulta, mas
pesa el mandato de reordenarla en funcién del imperativo de la felicidad (Ahmed, 2019)
que, entre otros aspectos, se vincula con el imaginario de una relacién monogamica,
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burguesa y heterosexual (Illouz, 2009; 2012). Los polos de simbolizacién bordean diadas
bifrontes: lo efimero del disfrute y lo perdurable de la felicidad. Ademés, se explicita la
creencia en que a futuro se logrard la promesa de felicidad; esto es, encontrar al sujeto
indicado. Con respecto dicha biisqueda, Ahmed sefala que:

Se busca la felicidad alli donde se espera encontrarla, aun cuando se parte del
anuncio de la falta de felicidad. Lo sorprendente es que esta crisis de la felicidad no
ha producido un cuestionamiento de los ideales sociales, sino que, por el contrario,
parece haber reforzado su influencia sobre la vida tanto psiquica como politica.
La demanda de felicidad se articula cada vez mas en términos de un retorno a los
ideales sociales, como si lo que explicara esta crisis de la felicidad no fuera el
fracaso de dichos ideales sino nuestro fracaso en alcanzarlos. (2019b: 30)

Es precisamente la “crisis” del amor roméntico y la monogamia (“objetos felices” por
antonomasia) los que refuerza su peso como mandatos socioafectivos. Esta ausencia,
lejos de tornar obsoletos tales ideales, opera de forma tal que los repotencia. El asfixian-
te torbellino agépico, propio de la performance romantica, insta a Ixs sujetxs a buscar
soluciones rapidas y satisfaccién instantanea; pero, al habitar el policonsumo, el desa-
pego caracteristico de este modo vincular vuelve a instalar el anhelo de conexién (que,
siguiendo la mononorma, solo sera posible en el romance tradicional).

Asi pues, el policonsumo (es decir, la introyeccién performatica de las logicas del mer-
cado) opera como valvula de escape que previene la implosion de un orden mondgamo
que secuestra y limita los despliegues de la sexualidad y de los afectos. En tltimas,
ambos polos dan cuenta de lo que Brigitte Vasallo (2014) ha conceptualizado como
“capitalismo emocional”: el amor roméntico mondgamo evidencia el correlato afectivo
de la propiedad privada sobre los cuerpos y los placeres (“sos mix~, “te conquisté~,
“me robo el corazén~); pero también exhibe la 16gica de descarte propia del consu-
mo (pues el vinculo se vuelve prescindible apenas deja de acomodarse a la ideacién
fantasiosa o a la busqueda hedonista individual).

Lo que emerge aqui, en todo caso, es la riqueza del referente elegido para comprender
esta retroalimentacion entre las dos modalidades del orden afectivo imperante. Si, en
efecto, la descartabilidad se encuentra masculinizada y el apego feminizado, ¢cémo inte-
ligir la experiencia afectiva de la homosocializacién? Una hipdtesis al respecto es que
la transgresién homosexual asociada a la ruptura de la coherencia sexo-género-deseo
entrafa la introyeccién simultanea de normativas masculinas y femeninas. En este
sentido, habitar un cuerpo forzosamente codificado como masculino (pero que, al mis-
mo tiempo, es feminizado ante su incapacidad de adecuarse a los requerimientos de la
heterosexualidad obligatoria) hace de la homosocializacién un escenario privilegiado
para comprender la manera en la que dialogan y se yuxtaponen el exclusivismo y el
desapego en el terreno afectivo.

En definitiva, el orden bifronte que venimos describiendo se caracteriza por la centra-
lidad que ocupan en él las 16gicas del capital y de la norma. En el reverso dominan-
te del romance mononormado, podemos hallar el soporte afectivo de la estructura
social imperante, toda vez que garantiza la atomizacién de la vida (necesaria para
la reproduccién del capitalismo) y opera como uno de los ejes que establecen los
regimenes de normalidad sexo-genérica. No obstante, en la contracara del policon-
sumo desapegado, lejos de hallar una fuga de la hegemonia, lo que encontramos es
la captura de una supuesta libertad de eleccién por parte de la 16gica mercantil, en la
que quienes mas se acoplen a la norma, y mas conscientes sean de los privilegios
que puedan tener (cuerpo, estatus social, posiciones genéricas), gozaran de un mayor
repertorio de posibilidades de desplegar su deseo individual.
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Recapitulaciones finales

Si hiciéramos un proceso de extrafiamiento de lo sondeado, diriamos que nos encon-
tramos en una encrucijada laberintica. Por un lado, el camino mas conocido y legi-
timado para el ejercicio de una trayectoria erdtica se encuentra bajo el dispositivo
“amor-romantico~; y si pensamos en el patriarcado y la heterosexualidad obligatoria
como un proyecto politico y cultural, reconocemos que el amor romantico es un
bastién fundamental. Desde las variadas producciones de las industrias culturales
hasta los guiones culturales més eclécticos, se evidencia la explicitacién del mismo
engranaje guionizado: el amor es de a dos y para siempre, monogamico, heterosexual
y de un orden casi cosmoldgico.

En su contracara bifronte, nos encontramos ante la opcién de conexiones descarnadas.
Naufragamos en la aventura mercantil del policonsumo de cuerpos; esa modalidad
vincular requiere que la otredad devenga cacho de carne, un mazch coleccionable, un
super-like que oficie de opio digital de nuestros narcisismos, un fueguito que opere
como simulacro de erotismo y apacigiie, cual gota de agua en una llamarada, males-
tares que atiin no encuentran los términos de inteleccién adecuados.

Temporalidad tras temporalidad, las escenas se guionifican bajo el mismo argumento
patriarcal y mononormado que el sistema sexo-género instala como bastién de factibi-
lidad y faro excluyente de un relato [falaz] de la felicidad. Wittig (2006) hablaba en la
década de 1970 de una relacion heterosexual obligatoria: “ti-seras-heterosexual-o-no-
serds”. Hoy podria ser modificada por: “td-seras-heteronormadx-o-no-seras~ [feliz].

Pero si damos rienda suelta al cuestionamiento de esos patrones sociohistéricos y cul-
turales, nos abrasa la incertidumbre vincular. Al momento de la performance mas genui-
na del cortejo, desconocemos las reglas a seguir, el acting a interpretar, qué esperar
de la escena y cudl serd el resultado final. Habitar estas contradicciones pareciera ser
el imperativo; pues, si algo hicieron las instituciones de la Modernidad y la industria
cultural hegeménica fue gramaticalizar nuestras estructuras del sentir. Han educado
las formas de afectacion corporal, de imaginar, de libidinizar, de erotizar y de amar.

Esto tltimo invita a pensar una interrelacién entre ambas gramaticas vinculares y, tal
vez, un juego de suma cero en cuyo despliegue Ixs sujetxs oscilan de un polo a otro
sin encontrar nuevas formas emergentes de vincularse. O vinculo mondgamo, “serio” y ex-
clusivo o sexualidad furtiva y desapegada. Si el consumo compulsivo de cuerpos es
la respuesta del deseo erético indémito ante la asfixia que la mononorma deja como
residuo de un pedido de exclusividad sexual, el amor romantico habilita un respiro
y cobijo carcelario frente al desamparo y la fetichizacién permanente de las corpora-
lidades y subjetividades que la mercantilizacién de los sentimientos deja como saldo.

Mas compleja y ubicua es la escena si se considera la especificidad de la encarnadura
que la sexualidad de cierto sector del colectivo LGTB+ habit en su historia reciente: el
yire como simbolo de goce furtivo y placer erdtico a la vez que respuesta contrasexual
de la bioheteropolitizacién de las corporalidades, la subversion a engranajes de mora-
lizacién de la heterosexualidad obligatoria y mononormada, etc. Lo que en su momen-
to aparecié como practica emergente frente a la dominancia de la respetabilidad
[hetero]sexual, no obstante, esta siendo rapidamente cooptado por la gramatica del
mercado neoliberal, que privilegia abiertamente a quienes se acoplan al canon de
lo deseable, pues contaran con mayor capital erdtico y poder de eleccién. En este
sentido, los dos frentes del orden afectivo funcionan como discursos regulatorios
anclados en la [hetero]norma.
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Dicho esto, con respecto a las derivas contemporaneas de la homosocializacién, ¢nos
encontramos ante la instauraciéon de una suerte de “sub~-orden afectivo de la desa-
fectivizacién? ¢Es la ruinosa fantasia del amor romantico la Ginica otra alternativa?
Para quienes habitan fuera de la norma, la crueldad de estas dos alternativas radica,
precisamente, en que ambas se articulan en torno a un ideal regulatorio del que han
sido expulsadas. ¢Son estas modalidades vinculares/afectivas desprovistas de emo-
cionalidad y compromiso las consecuencias de la gramaticalizacién hegeménica del
dispositivo de la masculinidad hegeménica? ¢Qué encarnadura podria tener en las
légicas de subjetivacion masculina la racionalidad descartable, fetichizante, objetali-
zante y policonsumista del capitalismo? ;Emergen otras caladuras, sedimentos, tramas
de inteleccidn, experiencias y modalidades de agenciamiento capaces de subvertir
este orden bifronte? ¢Qué instancias de agenciamiento sexo-disidente se habilitan
en esta coyuntura?

Pese a que estos polos constituyen la mayoria de las configuraciones de las trayectorias
erdtico-afectivas en los usos de Grindr, es posible rastrear apropiaciones subversivas
y divergentes que apuestan a otros modos de vinculacién. Tal como fuera indicado en
el texto, habitar una subjetivacién e identidad en los margenes de la heterosexualidad
obligatoria ubica a los procesos de la homosocializacién en un intermedio que entrafia
caladuras del exclusivismo femenino y el desapego masculino. En estas dinamicas
yuxtapuestas y de plexo ubicuo, aparecen narrativas que interpelan estas l6gicas bajo
guiones que posibilitan, por ejemplo, ribricas vinculares como “parejas abiertas”
en los perfiles de Grindr. Ademas, en las descripciones de los perfiles se explicitan
busquedas de trios por parte de parejas que no son ocasionales.

Por tanto, se manifiesta la tension frente a discursos hegemoénicos de exclusividad
sexual como imperativo de una relacién romantica, por lo que aparecen rasgos emer-
gentes de un vinculo erdtico-afectivo que se mixtura por fuera de las cuadraturas del
amor roméntico hetero-monormado y sin la maquinaria desubjetivante y reificadora
del policonsumo de cuerpos. Desde un posicionamiento disidente/queer y decolonial,
pero también como subjetividades que atraviesan en carne propia esta compleja trama
cultural, creemos que es posible apostar por trayectorias erético-afectivas que escapen
a la inmunizacién y domesticacién de la mononorma y que no sean capturadas por
la 16gica de consumo del capital. Bien sea como agenciamientos de potencialidades
(Schippers, 2016), como vinculaciones contrasexuales (Preciado, 2000) o como redes
afectivas rizomadticas (Vasallo, 2014), el horizonte ético y politico que nos moviliza
es la posibilidad de vivir los amores como afectos dindmicos, cambiantes, colectivos
y en perpetua fuga.
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