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Resumen

A pesar de haber sido histéricamente un espacio de invencion de relaciones
sociales y redes disidentes, las amistades aun se consideran secundarias en
relacion con los vinculos consanguineos o matrimoniales, y su papel en las
practicas humanas fundamentales de afecto y solidaridad, asi como en la
reproduccion social, a menudo se ignora e invisibiliza. Frente a esta
jerarquizacion habitual de la amistad en comparacién con formas mas
tradicionales de parentesco, tal como las conciben la sociedad vy las
instituciones occidentales modernas, nos preguntamos de qué manera
podrian unas organizaciones simbdlicas y ontologias diferentes de la
amistad afectar a sus posibilidades materiales, proporcionandoles
connotaciones mas complejas y haciendo legibles presentes y futuros
colectivos mas alla de las estructuras heteronormativas. Teniendo en cuenta
el potencial radicalmente transformador de las operaciones semanticas y las
ficciones politicas que funcionan como tecnologias de subjetivacion al
establecer regimenes de verdad y modos de existencia, investigamos
procedimientos performativos de fabulacion y enunciacion como estrategias
para desdibujar las fronteras entre la amistad y el parentesco, asi como
para afirmar practicas relacionales disidentes.

Palabras clave

amistad; parentesco; interdependencia; politicas queer-feministas;
micropolitica; imaginacion politica; feminismos especulativos; fabulacién.

Nos conocimos hace unos dos afos en una ciudad y un pais nuevos a los
que habiamos emigrado aproximadamente al mismo tiempo. Desde
entonces, hemos llegado a cuidarnos y a apoyarnos mutuamente de
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diversas maneras, y a darnos cuenta de que ambas manteniamos relaciones
similares con otros sujetos feminizados, fanchas y queers que, a falta de
una palabra mejor, llamabamos amistades. Normalmente, «amistad»
designa una amplia gama de relaciones, sobre todo por exclusiéon: no se
trata de una relacién dentro de una familia bioldgica, ni de un vinculo
sexual o conyugal. El término suele entenderse en contraste con otras
formas de parentesco mas privilegiadas, y puede tanto atribuirse a una
relacién con alguien con quien se coincide ocasionalmente como con otra
persona con quien se mantienen lazos duraderos de compaferismo y apoyo
mutuo. A pesar de haber sido histéricamente un espacio de invencién de
relaciones sociales y redes disidentes, asi como de ajustarse
adecuadamente a nociones contemporaneas de parentesco, como la
sugerida por Marshall Sahlins de «red relacional entre personas y entre
grupos de personas que se reconocen solidarios respecto a su ser en el
mundo» (en Esteban, 2017; 43), las amistades todavia se consideran
secundarias en comparacion con los lazos consanguineos o matrimoniales, y
su papel en las practicas humanas fundamentales de afecto y solidaridad,
asi como en la reproduccién social, a menudo se ignora e invisibiliza.

Movilizadas por experiencias en colectivos feministas y comunidades de
apoyo mutuo en Brasil, Espana y Portugal, asi como por la propuesta de
Donna Haraway (2016) de buscar formas innovadoras de crear y designar
parientes fuera de los sistemas familiares occidentales tradicionales,
compartimos la urgencia de investigar tecnologias simbolicas y politicas que
encarnen los afectos que constituyen tales practicas relacionales y que nos
permitieran imaginar horizontes mas habitables para nuestras relaciones.
Esta aspiracion compartida dio lugar al surgimiento de las preguntas e
incitaciones que siguen, introduciendo algunos aspectos para pensar
especulativamente sobre las amistades y sobre estrategias que puedan
crear nuevos referentes para modos de existencia distintos. Desde esta
perspectiva parcial, intentamos desarrollar una metodologia de
investigacion que se nutre de la experiencia personal y de la revision de la
bibliografia; aunque todavia no se presentan casos practicos, este texto
pretende contribuir a reflexionar sobre «relatar de otro modo» y aportar
saberes situados que nos permitan hacernos responsables de lo que
aprendemos a ver (Haraway, 1988; 583).

Empezamos nuestra investigacién tratando de comprender y describir lo
que caracteriza y diferencia estos modos significativos de relacién y
practicas «clanarquistas» (Skurnick, 2015; 10). Aunque Haraway propone
establecer formas de parentesco que superen las relaciones humanas para
abarcar otras especies, entidades y agentes, aqui nos limitamos a las
amistades entre seres humanos, mas especificamente entre queer-
feministas, para comenzar a imaginar como las conceptualizaciones y las
figuraciones disponibles pueden abrir virtualidades relacionales o limitar
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deseos y horizontes vitales. El propdsito de identificar los fundamentos y las
cualidades afectivas de estas relaciones no es describirlos como virtudes
generalistas o valores programaticos, sino como las bases que constituyen y
sostienen formas de estar-con que se cultivan en oposicion a la
normalizacién, la patologizacion y la precarizacion de nuestras vidas.

Como afirma Marilyn Friedman (1989; 289), «quiza sea mas esclarecedor
decir que las comunidades de eleccién favorecen no tanto la constitucion de
los sujetos como su reconstitucién». Para la autora, la amistad tiene mas
probabilidades que muchas otras relaciones de «basarse y sostenerse en
intereses y valores compartidos, afecto mutuo y posibilidades de generar
respeto y estima mutuos» (p. 286). Friedman sostiene que, al no deber
lealtad a identidades morales ni a tradiciones y legitimidades normativas,
las motivaciones para estas relaciones tienden a escapar de lo que se
asigna, se atribuye, se espera o se exige socialmente, por lo que pueden
superar mejor las jerarquias de dominacién y subordinacién y proporcionar
«modelos de relaciones sociales alternativas, asi como perspectivas para la
reflexion critica sobre uno mismo y la comunidad» (p. 290). A este
respecto, la filésofa afirma:

La amistad tiene mas probabilidades que muchas otras relaciones
personales estrechas de proporcionar apoyo social a las personas que son
idiosincrasicas, que, por sus valores poco convencionales y forma de vida
desviada de la norma, se convierten en victimas de la intolerancia de los
miembros de la familia y de otras personas que involuntariamente se
relacionan con ellas. En este sentido, la amistad tiene posibilidades
socialmente desestabilizadoras, ya que, de la vida no convencional que
ayuda a sostener, a menudo surgen fuerzas influyentes para el cambio
social (pp. 286-287).

En una etnografia sobre el amor, Mari Luz Esteban (2014) investigé las
relaciones entre feministas que participaban en redes y comunidades de
apoyo mutuo y que mantenian lazos materiales, politicos y simbdlicos
estables desafiando las categorias de familia o de grupos domésticos.
Ademas de caracterizarse por el «hacer conjunto», asi como por la puesta
en comun de distintos elementos como «proteccién mutua, apoyo
econdmico, material, psicoldgico y moral, actividades de mantenimiento de
la vida cotidiana, practicas de cuidado relativos a la salud o a la crianza o
actividades de entretenimiento, sociales y politicas» (p. 42), Esteban
también identificé en estos grupos otros aspectos particulares como:

(1) el compromiso (...) entre estas mujeres respecto a la atencién a las
necesidades emocionales y materiales de las otras personas; (2) la
conciencia de estar desarrollando, tanto en la teoria como en la practica,
estrategias de relacion complementarias y, al mismo tiempo, alternativas a
la familia entendida en su visidn mas estrecha y restrictiva; si bien, las
personas que integran la red forman parte también de otros grupos
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familiares, con los cuales interactuan (...); y (3) relacionado con las dos
anteriores, afnadiria que se trata de una forma de apoyo mutuo simbdlico y
practico que trasciende las necesidades cotidianas y comunes a cualquier
persona, y que se concretaria en la proteccion y el soporte para desarrollar
formas de vida y proyectos individuales y colectivos alternativos (Esteban
2014; 42-43).

Asimismo, una gran cantidad de estudios cuantitativos y cualitativos han
documentado la centralidad de las amistades en la provisidon de apoyo
material y cuidados en una gama muy diversa de contextos y condiciones
sociales y existenciales. La solidaridad y la movilizacion presentes en las
comunidades LGBTQI+ y las redes de apoyo feministas han sido
ampliamente demostradas en las publicaciones académicas, en particular en
relacion con temas como violencia, discriminacion, aborto, VIH/SIDA, salud
mental, duelo y precariedad. Los investigadores han concluido que «los
amigos cuidan tanto como la pareja y mucho mas que los miembros de la
familia» (Trimberger, 2002; p. 4) y que, a través de la amistad, se crean,
transforman, mantienen y reproducen identidades y comunidades. Segun
Katherine Weston (1997), estas redes no se oponen al colectivismo ni son
privatizadoras, y han sido capaces de integrar las relaciones a través de
diferentes formas de asistencia material y emocional, asi como de acuerdos
de crianza y otras formas de apoyo, todo lo cual difumina las lineas entre el
horizonte de lo personal y lo politico.

En otros estudios también se ha descrito la importancia de las amigas y las
comunidades de amigas como proveedoras de ayuda a las madres y a las
personas solteras, divorciadas, viudas y ancianas, y se ha reconocido la
invalidacién cultural y el desprecio institucional de los responsables politicos
por su aportacion de una eficaz labor asistencial y de apoyo emocional. En
vista de ello, queda mucho por matizar en cuanto a los privilegios que se
otorgan a los miembros de la familia y a los cényuges por encima de otras
relaciones importantes con respecto a estudios demograficos, subvenciones,
bajas temporales y otras politicas institucionales, como las que dictan a
quién consultar en caso de emergencia y riesgo vital.

Ademads, desde nuestra experiencia pudimos comprender que estas
relaciones adquieren consistencia a través de gestos de disponibilidad,
reconocimiento y cuidado, y que la reiteracion de esta presencia
comprometida es lo que consolida la confianza, la complicidad y un espacio
donde es posible compartir el malestar, incluso cuando se es mas
vulnerable. Estos vinculos tienden a no conllevar la busqueda de
complementariedad o plenitud que suscitan los ideales romanticos, pero
tampoco estan libres de la necesidad de aceptacion y aprecio. Por lo tanto,
lo que parece mantener estas relaciones es la continua afirmacion de afecto
y solidaridad con formas de acompanamiento que no estan libres de
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tensiones o conflictos, pero que se sostienen en el tiempo mediante
practicas reciprocas. En este sentido, Maria Lugones escribe:

Encuentro interesante la amistad en la construccién de un ethos feminista
porque me interesa el vinculo entre mujeres a través de las diferencias. La
amistad es una especie de amor practico que te compromete a cambios
perceptivos en el conocimiento de otras personas. El compromiso esta ahi
porque entender al otro es fundamental para la posibilidad de amar a la otra
persona en la practica. El amor practico es una emocion que implica el
compromiso de tomar decisiones o de actuar de formas que tengan en
cuenta el bienestar de la otra persona. Creo que el compromiso con los
cambios perceptivos es fundamental para la posibilidad del vinculo a través
de las diferencias y que el compromiso forma parte de la amistad, por eso
creo que la amistad es un buen concepto para iniciar la reconstruccion
tedrica y practica radical de las relaciones entre mujeres (Lugones 1995;
141).

Igualmente, Joan Scott (2011; 38), refiriéndose al planteamiento que hace
la tedrica politica Danielle Allen sobre la amistad como modelo para la
politica, afirma que la equidad es el nucleo de la amistad: «hay igualdad de
actuacioén y reciprocidad entre las partes. Esto implica no tanto un sacrificio
del interés propio como la asuncién del interés del otro como propio». Nos
parece que este compromiso conlleva practicas mutuas no lineales y, a
veces, asimétricas, acordes con las posibilidades materiales y emocionales
de cada persona en un momento dado —pero que en la base de estos
vinculos afectivos duraderos hay un ethos relacional comin procedente a
menudo de experiencias constitutivas comunes y de un entendimiento de
nuestra existencia como vulnerable e interdependiente. En estos encuentros
se entrecruzan las dimensiones afectivas, politicas y éticas, lo cual
repercute en como se establecen prioridades, se toman decisiones y se
comparten la responsabilidades.

Segun Judith Butler (2002; 37), «el parentesco mismo es un tipo de hacer,
una practica que representa este ensamblaje de significados mientras se
esta dando». Dichas significaciones abarcan diferentes formas de
enunciacion, visibilizacion, realizacidon y celebracion, posturas simbdlicas
que las hacen legibles y abren espacios sociales y subjetivos diferenciados.
Frente a la jerarquizacién habitual de la amistad en comparacion con formas
mas tradicionales de parentesco, tal como las conciben la sociedad y las
instituciones occidentales modernas, nos preguntamos de qué manera
podrian diferentes organizaciones simbdlicas de la amistad afectar a sus
posibilidades materiales proporcionandoles connotaciones mas complejas y
haciendo legibles presentes y futuros colectivos alternativos.
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Inicialmente, nuestras respuestas inmediatas a esta proposicién parecian
copiar las posibilidades actuales de asociacion civil y depender de los
efectos juridicos que pudieran tener. Consideramos la posibilidad de
reivindicar un estatuto civil que nos otorgara reconocimiento legal, social y
simbdlico como amigas. Sin embargo, después nos dimos cuenta de que la
demanda de legitimacion institucional daria inevitablemente al
Estado/mercado mas poder para regular, codificar, limitar y normalizar las
relaciones definiendo qué es posible.

En ese sentido, Butler (2002; 17) sefiala que ser legitimado por el Estado
conlleva «entrar en los términos de legitimacion que este ofrece y
encontrarse con que el sentido publico y reconocible de la persona depende
fundamentalmente del léxico de esa legitimacién». A este acto le sigue
necesariamente una exclusion de otro tipo, lo que en consecuencia desplaza
el terreno de la ilegitimidad. Cuando analiza el tema del matrimonio no
heterosexual, la autora cuestiona la legitimacion por la «ley santificadora»
como deseo y punto de referencia, asi como la premisa de que el Estado
debe proporcionar las normas de las practicas sociales. Butler afirma que el
argumento a favor de la alianza legal «puede funcionar conjuntamente con
una normalizacion estatal de las relaciones de parentesco reconocibles, una
condicion que se extiende a los derechos de contrato sin perturbar de
ninguna forma a las presunciones patrilineales del parentesco o al proyecto
de nacién unificada que apoya» (p. 16). Ademas, Butler escribe:

(L)as normas de reconocimiento que proporciona el Estado no solo no logran
describir o regular practicas sociales existentes, sino que a menudo se
convierten en el lugar para la articulacidon de una fantasia de normatividad
gue proyecta y delinea una explicacién ideolédgica del parentesco, en el
momento en el que experimenta el desafio social y la diseminacion. Asi
pues, parece que apelar al Estado es a la vez apelar a una fantasia ya
institucionalizada por el Estado y alejarse de la complejidad social existente
con la esperanza de convertirse finalmente en alguien «socialmente
coherente». Esto implica también que hay un lugar al que podemos recurrir,
entendido como el Estado, el cual finalmente nos convertira en coherentes,
un cariz que nos compromete con la fantasia del poder del Estado (p. 28).

Similarmente, Michel Foucault (1997; 137) afirma que ser gay —y aqui, tal
vez, podriamos usar alternativamente el término fancha o queer— es
intentar definir y desarrollar una nueva forma de vida. El autor considera la
homosexualidad una cuestién de existencia, una posibilidad de inventar
formas de ser que aun son improbables al abrir, multiplicar y modular
virtualidades afectivas y relacionales que no se parecen a las
institucionalizadas y que, por lo tanto, producen una cultura y una ética (p.
138). El autor afirma que deberiamos poner en practica cierta inventiva
propia para demostrar que lo que existe actualmente estd lejos de llenar
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todos los espacios posibles, lo que plantea una pregunta inevitable: «éa qué
se puede jugar?»:

(E)I afecto, la ternura, la amistad, la fidelidad, el compafierismo, la
camaraderia son cosas que no pueden tener cabida en nuestra sociedad, tan
higienizada, por miedo a que se formen nuevas alianzas, a que aparezcan
lineas de fuerza imprevisibles. (...) Estas relaciones hacen cortocircuito e
introducen el amor alli donde solo deberia haber ley, regla o costumbre (p.
136).

El lenguaje produce sensibilidad, inteligibilidad y visibilidad, y hace legibles
otras formas de sociabilidad. Con esto en mente, pasamos a investigar la
potencia disruptiva de las estrategias micropoliticas y queer-feministas, a
inventar terminologias, tecnologias y ficciones politicas fugitivas o
desafiantes capaces de superar la experiencia vivida y dar lugar a
ontologias y «traducciones no inocentes» (Haraway, 2004; 4) que producen
subjetividades y otras realidades habitables. Si las narrativas y los
vocabularios actuan sobre las percepciones y las sensibilidades, écdmo
podemos concebir significados y representaciones de la amistad que puedan
expandir radicalmente nuestras posibilidades relacionales imaginables mas
alld de las estructuras e instituciones cisheteronormativas?

Dentro incluso de la estructura familiar hegemodnica occidental
contemporanea parecen faltar nombres para designar lazos existentes. Las
posibilidades de formacién y disolucion familiar que han surgido en las
ultimas décadas han excedido con mucho los vinculos tradicionales
parentales, colaterales y de parentesco politico, término este que en inglés
(in-law) es particularmente explicito al ubicar el origen del parentesco
prioritario establecido por matrimonio en el estatuto de legalidad y
legitimidad consignado a esta institucion. En portugués, también hay otros
lazos que caen en un limbo entre amistad y familia y que se denominan de
consideracdo [de consideracion], denotando expresamente su posicion
ficticia en esta jerarquia de relaciones en particular. En Encyclopedia of
human relationships, Pearl Dykstra cuestiona la idoneidad de las
definiciones tradicionales de parentesco en el vocabulario cientifico con
respecto a otras formas de relacién y comenta:

En los textos cientificos, los términos «cuasi» o «ficticio» se usan a menudo
para denotar relaciones de parentesco que no se rigen por las reglas
tradicionales de pertenencia a la familia. Estos términos llevan la
connotacion de que hay relaciones familiares «verdaderas» (definidas por
consanguinidad y matrimonio) y «otras» relaciones familiares. Es necesario
reelaborar la definicidon de relaciones de parentesco para tener mas en
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cuenta la realidad social. (...) Cada vez es mas necesario que las
conceptualizaciones de las relaciones de parentesco incluyan construccién y
flujo, en vez de adoptar una estructura consolidada asumida como punto de
partida (Dykstra, 2009; p. 2).

Para desustanciar el parentesco y modificar la nocién de naturaleza
subyacente, alterando la asociacién necesaria entre sexo, conyugalidad y
familia, Janet Carsten (2000) se aleja de la oposicién entre lo bioldgico y lo
social y propone la categoria de relatedness, traducida al portugués como
«conectividad», para sefialar una apertura a categorias nativas de
vinculacién que permitirian preguntarse qué otros simbolos aparte de la
sangre, el semen y la leche materna pueden crear el tipo de relaciéon que
normalmente se asocia a la esfera de los familiares. Con la intencién similar
de enfatizar las dimensiones afectivas de nuestras elecciones, Katherine
Weston sugiere el término «familia que elegimos» en oposicién a «familia
en que nacimos».

Encontramos un ejemplo especialmente destacable de cémo los cambios de
las terminologias afectan a las formas de sociabilidad hasta el punto de la
disolucién en el libro mas reciente de Silvia Federici, Witches, Witch-
Hunting, and Women (2018). Aqui, la autora describe el cambio de
connotacion que la palabra gossip [cotilleo] ha sufrido a lo largo de la
historia, en particular en los siglos de ataque a la mujer durante el
surgimiento de la Inglaterra moderna. Derivado de «god» [dios] y de
«sibb» [pariente], el término pasdé de significar «godparent» [padrino o
madrina] —que, ademas de su connotacidn religiosa, también se utilizaba
para describir a las amigas y compaferas durante el parto—, a convertirse
en un término de difamacién y ridiculizacidon que contribuyo6 a destruir la
sociabilidad entre las mujeres. Federici aboga por un proceso de excavacién
de palabras y nombres alegando que «un paso necesario para comprender
como funciona y se reproduce la opresion de género es narrar la historia de
las palabras que se usan con frecuencia para definir y degradar a las
mujeres» (p. 89).

Hay cosas que ya no existen, pero que todavia permanecen como imagenes
porque hay nombres para llamarlas. Hay cosas que existieron mucho antes
de ser nombradas, del mismo modo que hay otras que surgieron en el
momento en que hubo palabras para definirlas. Haraway afirma que
«necesitamos historias (y teorias) que sean lo suficientemente grandes para
reunir las complejidades y mantener los limites abiertos y avidos de nuevas
y viejas conexiones sorprendentes» (2016; 101). El propdsito de la autora
es lograr que «parentesco» signifique algo mas que entidades ligadas por
ascendencia o genealogia, ya que «generar parentesco [kin] y generar
especie [kind] (como categoria, cuidado, parientes sin vinculos por
nacimiento, parientes laterales, muchos otros ecos) ensanchan la
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imaginacién y pueden cambiar la historia» (p. 103). Con respecto a la
nocién de figuraciones, Haraway escribe:

En las figuras se concentran esperanzas y temores, pero también
posibilidades y peligros. Imaginarias y materiales a un mismo tiempo, las
figuras arraigan a las personas en relatos y las vinculan con historias. Los
relatos son siempre mas generosos, mas espaciosos que las ideologias; por
ello, constituyen una de mis mayores esperanzas. Quiero saber como
habitar en las historias y en los relatos en lugar de renegar de ellos. Quiero
saber como vivir criticamente tanto los nuevos parentescos como en los
heredados, de un modo que no sea condenatorio ni celebratorio (Haraway,
2004; 1).

Asimismo, creemos que al interrogar la imaginacion —y también la
memoria— politica, especulativa y utdpica, al conjurar otras genealogias, se
pueden crear nuevos lugares para configuraciones relacionales disidentes.
Para Haraway (2016; 208), «estas no son solo palabras; son indicios y
acicates de terremotos en la creacion de parentesco que no se limitan a los
aparatos familiares occidentales, heteronormativos o no». En términos de
categorias, surgen muchas preguntas sobre la amistad: ¢podemos discutir
términos genéricos, cerrados o cooptados, como «consorte», «cémplice»,
«colega», «camarada» o «socio»? ¢O dar un nuevo significado y ampliar los
conceptos de «compafera», «pareja», «amante» o «pariente»? {Puede la
imposicién de una terminologia que se origina en la familia y el matrimonio
trasladar expectativas normativas y socavar las posibilidades de la amistad?
Con respecto a esto, Martha Ackelsberg (2001; 1) argumenta que «usar el
lenguaje del parentesco para describir potentes (...) vinculos no familiares
refuerza la primacia ideoldgica de las familias creadas tradicionalmente y
oscurece las desigualdades sociales que a menudo se perpetlan a través de
las familias».

Contrariamente y de manera mas situada, Pat Alake Rosezelle (1995)
escribe sobre el legado de sister [hermana] en la comunidad negra de
Estados Unidos y explica que el término transmite un sentido de conexién y
de establecimiento de un «vinculo familiar donde no hay consanguinidad;
las mujeres confian, honran, aman y se unen a otras mujeres» (p. 139). La
autora reclama su uso como un acto politico que «se convierte en una
forma de redencidn, de respeto, de resistencia» (p. 139) frente a
experiencias de racismo y a la traumatica historia de esclavizacion y
fragmentacion de familias y lugares de origen. Rosezelle también situa la
apropiacion del término de la comunidad negra por la primera generacién
de mujeres blancas en el movimiento de Derechos Civiles, que adopto
sisterhood [hermandad] como una posicién contra la dominacidén masculina,
pero que rapidamente elimind las diferencias entre mujeres y «acepto el
racismo contra el que luchaban cuando aprendieron a llamarse “hermana”»
(p. 141).
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Del mismo modo, Maria Lugones (1995) critica el uso del término entre las
feministas blancas, ya que no solo comporta la naturalizacion y
sentimentalizacion de la amistad femenina, sino que también presupone la
problematica institucién patriarcal de la familia como modelo para tales
relaciones, que a su vez no tienen ningun componente juridico o
institucional. Lugones propone el término «comparnera» por su connotacién
de igualitarismo, pero subraya que se trata de un «igualitarismo de
compaferismo y participacion en una lucha politica comun» (p. 138), lo que
lo separa del vinculo incondicional para denotar la creacién de lazos a
través de las diferencias, en procesos constantes y complejos de
comprension de posiciones de desigualdad y de formacién de coaliciones.

A luz de todo ello, quizas podriamos seguir los pasos de la tradicidon queer y
reapropiarnos de palabras que con frecuencia se emplean de forma
despectiva y sexista, reclamando por ejemplo la ambivalencia y el desdén
de «bruja», «vieja» o «flapper». (O prefeririamos crear una diversidad de
tropos, neologismos modulados en cada relacién singular, que afirmaran la
multiplicidad de formas y significados de estar-con y crearan nuevos
prefijos, sufijos y guiones relacionales? Por el contrario, podria generarse un
movimiento opuesto, un movimiento de desfamiliarizacion e
indeterminacién en favor de la abolicion de nombres que asignan
diferencias y roles respectivos, jerarquizando sujetos y relaciones hacia
mayores posibilidades de reciprocidad, responsabilidad y amor mas alla de
las categorias de parentesco y amistad ya aceptadas.

A este respecto, y mas alla del ambito de las terminologias, otra estrategia
eficaz para pensar sobre la performatividad del deseo y especular sobre
formas de implicacién mutua son los rituales, los contratos y los acuerdos
vinculantes. La invencidn de instrumentos y posturas performativas ha sido
profusamente investigada en el campo de la politica sexual y de las
practicas corporales intimas, donde se han generado nuevos tipos de
organizacion simbdlica como estrategia de afirmacion para las relaciones y
las practicas disidentes.

El Ecosex Manifesto de Elizabeth Stephens y Annie Sprinkle (2011), por
ejemplo, funde activismo interseccional y politica de identidad sexual en
una busqueda por reconceptualizar nuestra manera de ver y relacionarnos
con la Tierra «cambiando la metafora de Tierra como madre por la de Tierra
como amante». A través de ceremonias matrimoniales y otras formas de
performance, artes visuales y actividades educativas, las artistas hacen un
uso estratégico de la cultura romantica para ampliar las posibilidades de
vinculo emocional a seres no humanos y entidades organicas, como rios y
cadenas montafosas. Mediante votos de compromiso con las luchas
medioambientales, Sprinkle y Stephens subvierten la institucién del
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matrimonio al tiempo que establecen de manera afirmativa y erdtica un
sentido de responsabilidad ecoldgica.

En un sentido radicalmente distinto, el Manifiesto contrasexual de Paul B.
Preciado (2018) tiene como fin establecer una equivalencia entre todos los
cuerpos vivos a través de la participacion contractual en practicas sexuales
que reniegan de las posiciones biopoliticas individuales en el marco del
sistema heterosexual naturalizado. La figura del «traductor somatico»
enfatiza la transformacion que atraviesa el sujeto politico en la abolicion de
la diferencia sexual como un cddigo cultural que permite que un cuerpo se
integre en una comunidad humana. Esto se lleva a cabo mediante la
renuncia a tales atributos, asi como a todo parentesco, en los privilegios y
obligaciones que les asigna el régimen cisheterosexual, y por la
sexualizacion de todo el cuerpo en un compromiso con «la busqueda del
placer-saber» (p. 13). De este modo, la contrasexualidad es descrita como
una practica destituidora que «no es la creacion de una nueva naturaleza,
sino mas bien el fin de la Naturaleza como orden que legitima la sujecién de
unos cuerpos a otros» (p. 13).

Teniendo en cuenta el potencial transformador de estas operaciones
semanticas y ficciones politicas que funcionan como tecnologias de
subjetivacion y, por lo tanto, son capaces de fundar regimenes de verdad y
establecer modos de existencia, podemos concluir que hay mucho espacio
para procedimientos inventivos de fabulaciéon y enunciacién como
estrategias para explorar las potencialidades y difuminar las fronteras entre
amistad y parentesco. Esto plantea otras preguntas sobre los horizontes de
posibilidad que podrian surgir de estos instrumentos, pues si realmente
logramos nombrar o visibilizar nuestras relaciones disidentes, inventando y
realizando otras practicas sociales para instituir parentescos, écomo seria el
arbol genealdgico de estas formas de relacién, o mas bien, su rizoma?
¢Coémo podrian proliferar otros acuerdos colaterales y contiguos en esta red
relacional, sumandose a las configuraciones heterodoxas colectivas que ya
existen? ¢Qué otras formas de alianzas no identitarias, intergeneracionales
e interseccionales, que produzcan nuevas practicas sociales de economias
compartidas, vida comunitaria, afiliacién, cocrianza y cocuidado, podrian
surgir de estos ensamblajes relacionales autodenominados y
autogestionados y generar nuevas condiciones que nos dotaran de otras
posibilidades de vida en comun?

En la medida en que estas preguntas motivan la continuidad de la
investigacion y la produccion de categorias, cartografias, conceptos,
figuraciones y glosarios, también generan tensiones que nos incitan a
cuestionar los riesgos de reclamar la organizacién social de la amistad en un
momento de retroceso reaccionario contra los movimientos LGTBQI+ y de
promocion generalizada de un cuidado personal privado, asi como de la
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responsabilizacién de particulares y colectivos civiles, como alternativa al
desmantelamiento de las politicas de bienestar social. Esto nos lleva a
comprender y a emprender estas practicas de vinculacién como
movimientos expansivos, vigorizantes y rizomaticos de intensificacion de
lazos que simultdneamente crean espacios existenciales y otras formas de
resistencia y alianza interseccional, en lugar de un recinto que nos impediria
forjar y entablar otras relaciones urgentes de camaraderia y solidaridad que
guiza no abarcan necesariamente identificaciones o dimensiones
emocionales similares. No obstante, creemos que afirmar y radicalizar la
multiplicidad de formas contrahegemédnicas de existir, percibir y amar es
manifestar el vinculo inherente entre lo personal y lo politico, y que la
proliferacién de formas de parentesco puede contribuir a ampliar la
comprension de la interdependencia y, como afirma Haraway (2016; 98), a
llegar a ser «ontolégicamente mas inventivos y sensibles».
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