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EL AMOR EN LOS ULTIMOS TIEMPOS:
LA INSCRIPCION ESCATOLOGICA EN CUERPOS
AFINES A UN DESEOQ INFINITAMENTE CUIR

Las complejidades del sentido de lo cuir como un cuerpo inclu-
yente, dinamico y escatologico (en constante devenir) provoca
algunas reflexiones teologicas a las que aqui se hace alusion de
manera breve y un tanto fragmentada.

l. Deshacer semioticas corporales hegemonicas y violentas

ntes de posicionarse en el ambito académico, la teoria
queer emergio de las calles, en medio de un mar de cuer-
pos sexo-genéricamente diversos, gritando al unisono: We
are here and we are queer. Get used to it! («Aqui estamos y
somos queer. jAcostumbrense a eso!»). Cuerpos de lesbianas, gays,
bisexuales, travestis, transexuales, transgénero, intergénero (LGBT-
TTI) marchando en las calles para oponerles resistencia ante la asig-
nacion e iteracion de un término humillante y deshumanizante que
se ha traducido en practicas sociopoliticas y religiosas que han extir-
pado los derechos y la dignidad humana de «este» cuerpo queer
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(cuir), que «ahora», alzando la voz, declara estar «aqui»'. Este térmi-
no es una hibridacion hispanizada de la palabra queer, en inglés.
Aqui esta hispanizada como cuir, siguiendo su fonética, aunque «re-
torciendo» sus raices etimologicas. Cuir también aqui designa a sub-
jetividades subordinadas que viven precariamente debido a su raza
o etnia, condicion de pobreza o migratoria, o bien su discapacidad.
Cuando se le utiliza como verbo o accion, cuirizar significa resistir,
retorcer, resignificar y subvertir expresiones y actos de odio, abuso,
explotacion, discriminacion y violencia hacia los «otros» inventados
por sociedades hegemonicas.

Esta forma de «estar aqui» se resiste y excede a categorias no solo
hegemonicas y excluyentes, sino también a paradigmas sexo-genéri-
cos estaticos y determinantes. Mds alla de las dicotomias esencialis-
tas, tales como hombre/mujer, heterosexual/homosexual, las teorias
queer surgen de movimientos sociopoliticos que desestabilizan y
desnaturalizan la representacion dualista de estos binomios que se
han utilizado como tecnologias de alteridad, tanto discursivas como
materiales, y que han inventado subjetividades subordinadas, crean-
do espacios de exclusion®.

' A'lo largo de este articulo, se explicaran las diversas maneras en las que se
utiliza este término que toma diversos significados. Véanse los siguientes textos
en que este articulo se inspira para una teoria y teologia cuir desde contextos
latinoamericanos e hispanoparlantes: Marcella Althaus-Reid, La teologia indecen-
te. Perversiones teoldgicas en sexo, género y politica, Barcelona: Ediciones Ballate-
rra, 2005; David Cérdoba, Javier Saez y Paco Vidarte (eds.), Teoria queer: politi-
cas bolleras, maricas, trans, mestizas, Barcelona: Editorial Egales, 2005; Brad
Epps, «Retos, riesgos, pautas y promesas de la teoria queer», Revista Iberoameri-
cana, 74.225 (2008) 897-920; Diego Falconi Travez, Santiago Castellanos y
Maria Amelia Viteri (eds.), Resentir lo queer en América Latina: didlogos desde/con
el Sur, Barcelona: Editorial Egales, 2013.

2 Este articulo estd inspirado en diversos autores y textos principalmente
representativos de algunas teorias y teologias queer. Ver la siguiente bibliogra-
fia clave que ha sido fuente de inspiracion para esta reflexion teoldgica a par-
tir de teorias y teologias queer: Judith Butler, Deshacer el género, Barcelona:
Paidés, 2004; Judith Butler, Cuerpos que importan: sobre los limites materiales y
discursivos del «sexo», segunda edicion, Buenos Aires: Paidos, 2002; Patrick S.
Cheng, Radical Love: An Introduction to Queer Theology, Nueva York: Seabury
Books, 2011; Susannah Cornwall, Controversies in Queer Theology, Norwich:
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Las palabras significan y crean practicas discursivas que se inscri-
ben en el cuerpo, creando asi una red interminable de semidticas
corporales. Cuando van acompanadas de odio y violencia y cuando
se traducen en palabras, actos materiales y simbolicos de abuso, las
practicas discursivas producen heridas profundas, huellas de dolor y
rechazo, a veces incurables, en los cuerpos victimizados. Sin embargo,
las practicas discursivas y materiales también pueden retorcerse, cuiri-
zarse. La consigna «Aqui estamos y somos queer» como voz publica,
expresa una semiotica de odio y exclusion, y alza una voz colectiva
que reclama la dignificacion de todo cuerpo cuir. No es secundario
el hecho de que estas marchas de protesta llegaran a su punto de
mayor efervescencia durante la era de la pandemia del VIH/sida,
cuando las poblaciones inmunodeficientes, principalmente homo-
sexuales y sexo-diversas, a las que no se les daba la atencion médica,
psicologica y espiritual necesaria, se resistieron publicamente a la
patologizacion y criminalizacion de sus cuerpos. Estos cuerpos «si-
dosos» también formaron parte de un cuerpo cuir, un cuerpo fluido,
de lucha comun y de cuidados reciprocos. jAqui estamos y somos
cuir! Esta es una consigna que reivindica otro mundo posible, atin
por venir, pero que de alguna manera aflora en la fugacidad del
tiempo presente. A pesar de los determinismos materiales y discur-
sivos, existe la posibilidad de re-significar y transformar nuestras
practicas discursivas y de construir relaciones interpersonales enrai-
zadas en el reconocimiento mutuo, particularmente en el reconoci-
miento de la dignidad de aquellos cuerpos que viven precariamente,
en las diasporas del mundo.

Aqui estamos y somos cuir. Aqui, en el peregrinar de un presente
histérico que anhela un futuro atin por realizarse, expresando un de-
seo interpersonal de alcanzar otro mundo posible. Es como si un fu-
turo, un eschaton/«esjatén» (fin, consumacion, plenitud) aparente-
mente inalcanzable, paradojicamente encarnara —aungque finita y
contingentemente— en el estar-aqui, en un presente fugaz, aunque

SCM Press, 2011; Gerard Loughlin (ed.), Queer Theology: Rethinking the Wes-
tern Body, Oxford: Blackwell Publishing, 2012; Pablo Pérez Navarro, Del texto
al sexo: Judith Butler y la performatividad, Barcelona: Egales editorial, 2016;
Patricia Soley-Beltran y Leticia Sabsay (eds.), Judith Butler en disputa: Lecturas
sobre la performatividad, Barcelona: Editorial Egales, 2012.
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prenado de un significado transformador y plenificante. La teoria
queer tiene sus raices en estos movimientos de activismo sociopoliti-
co, de lucha y resistencia social, que han marcado semiéticas corpo-
reas capaces de abrir grietas en los muros, de irrumpir en el espacio
publico, anticipando una extravagante fiesta escatologica donde se
expresa la fe colectiva en una vida mads vivible, un buen vivir para
todxs (todos, todas, todes). Entendemos por buen vivir un complejo
de practicas sociales, econémicas, politicas, ecologicas, culturales y
religiosas que promueven el bien comun (incluyendo al bienestar
del planeta) mas alla de paradigmas colonizantes y globalizantes,
eurocéntricos y neoliberales. El buen vivir procura el bien comun,
no solo material, sino también afectivo y espiritual, buscando una
vida mas vivible, sobre todo para quienes viven precariamente.

Las vidas precarias no solo marcan los cuerpos de aquellas perso-
nas LGBTTTI que son rechazadas y victimizadas por sociedades y
grupos religiosos heteropatriarcales. Los cuerpos cuirizados también
son cuerpos de mujeres subordinadas, violadas, asesinadas. Son
aquellos cuerpos racializados por sociedades que excluyen a las per-
sonas por el color de su piel y su etnicidad. Son los cuerpos de indi-
viduos y comunidades indigenas desterritorializados, los pueblos
originarios que han sido sistematicamente colonizados por hegemo-
nias supremacistas y depredadoras. Son los cuerpos de migrantes
que se ven forzados a renunciar a sus tierras de origen y que todos
los dias sufren abuso, explotacion, desaparicion forzada. Son los
cuerpos «discapacitados» que la sociedad descarta por que no cum-
plen con los parametros de cuerpos «perfectos» y productivos. Son
cuerpos empobrecidos, hambrientos e invisibilizados. Cuerpos cuir,
cuerpos abyectos. Pero también aqui existe la posibilidad de cuirizar
el cuerpo, de continuar resistiéndonos colectivamente para llegar-a-
ser un solo cuerpo que grita: «Aqui estamos y somos queer. jAcos-
tumbrese a eso!» Para la teoria queer esto implica vislumbrar otro
mundo posible, imaginar otra ontologia, llegar-a-ser otro cuerpo
escatoldgico que trascienda, aqui y ahora, todos los muros que nos
dividen, y asi irrumpa en las didsporas que laceran a la humanidad
y al planeta.

Las complejidades del sentido de lo cuir como un cuerpo inclu-
yente, dinamico y escatoldgico (en constante devenir) provoca algu-
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nas reflexiones teoldgicas a las que aqui se hace alusion de manera
breve y un tanto fragmentada.

[I. Vislumbrar teo-16gico de la escatologia en el fluir
del presente de un cuerpo cuir

Como tedlogo catélico cuir, considero a la teologia como una prac-
tica a la vez tedrica como vivencial, tanto critica como propositiva,
simultaneamente apofatica y catalatica, incluyente de algunas fuentes
doctrinales, pero que también incursiona en nuevas gramaticas, se-
midticas y epistemologias a partir del aprendizaje y el didlogo con
propuestas ecuménicas e interreligiosas, entre otras. Promuevo una
teologia dialogal igualmente atenta a discursos seculares que colecti-
vamente procuran el buen vivir, no solo para el corpus humano, sino
también para el cuerpo ecoldgico y planetario. La teo-logia aqui se
entiende como un logos, un saber inagotable, una perpetua degusta-
cion (sapere, en su raiz latina) que abre el apetito por el deseo inago-
table de Dios, un deseo de amar ain mas, como Dios nos amo desde
el principio de la creacion, y nos sigue y seguira amando mas alla de
los ultimos tiempos. La teologia es un ejercicio epistémico que pro-
voca al intelecto, pero nace del corazon, incluso de las entranas. Por
eso también implica un proceso afectivo, una conversion cordial que
en particular aprende a reconocer y a solidarizarse con cuerpos ab-
yectos. Por lo mismo, considero a la teologia como un espacio epis-
témico intrinsecamente cuir: en tanto que nace del llamado (pro-vo-
care) del otro/Otro, en tanto que conmueve entranablemente al
corazén y abre el apetito del discernimiento sapiencial. Muy especial-
mente, la teologia cuir explora diversas maneras de aprender a reco-
nocer lugares de invisibilizacion, a los cuerpos abyectos, retuerce las
hegemonias violentas que marginan y construyen tales didsporas dis-
cursivas y materiales, a la vez que promueve cuidados reciprocos,
sobre todo el cuidado de cuerpos diasporicos. Considero que la teo-
logia cuir debe manifestarse en el espacio publico y aprender a decir:
«jAqui estoy, aqui estamos, cuerpo a cuerpo, colectivamente luchan-
do por otro mundo posible, por otra escatologia!». Para tal pronun-
ciamiento es necesario cuirizar la voz interior de la teologia, buscan-
do aquellos tonos afines a las extrafiezas del amor divino que en
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particular desea a los cuerpos indeseados, indecentes; siendo afines a
un deseo que, al amar radicalmente, subvierte el orden de los pode-
res facticos y supera los muros que nos dividen a unos/unas de otros/
otras. Sugiero un ejercicio teologico que se abra al exceso de este
misterio y trascendencia divinos, pero, al mismo tiempo, afirme e
intensifique positivamente la vida material y corporal, ademas de vi-
talizar el sentido profundamente inmanente y situacional de las rela-
ciones interpersonales y para con el planeta.

La teologia cuir es inagotable, pues siempre hay nuevas {ronteras
aun por deconstruir, por descubrir y explorar. No solo anhela otro
mundo posible mas alla de las fijaciones dicotomas, antagénicas y
jerarquicas con la que se justifica la exclusion de «otros» cuerpos
considerados como inferiores y defectuosos por el dominio de las
tecnologias heteropatriarcales, sino también buscando su perpetua
inscripcioén en un espacio intermedio entre el agenciamiento huma-
no y el divino. Esta designacion intersticial y procesual, divina y
humana a la vez, muestra vestigios escatologicos en el ser y quehacer
de la teologia cuir. De hecho, la escatologia es central para la teologia
cuir: la vivencia de la fe como expresion y practica performativa del
devenir de otro mundo posible; la ruptura y la resistencia ante las
fronteras que nos dividen y antagonizan; la paz que subvierte todo
odio y violencia; la vida eterna en donde la muerte no es el punto
final de la narrativa creatural; la consumacion del cuerpo humano y
coésmico en el abrazo radicalmente amoroso, un cuerpo infinitamen-
te participe de la danza perijorética del Dios Trino, Dios-koinonia,
comunion de amor sin-fin.

La escatologia cristiana de los ultimos tiempos paraddjicamente
implica una protologia, de tal manera que el fluir de la historia de la
humanidad y del cosmos permea en los intersticios espacio-tempo-
rales entre el punto Alfa y el Omega, entre el principio y el fin de
toda la creacion. El principio de la creacion expresa el deseo y la li-
bertad de Dios de crear y compartir su amor con todo el cosmos. El
punto Alfa de la humanidad y del cosmos es este principio dador y
amoroso, la auto-donacion de Dios que se deleita en un acto creador,
que culmina en el esjaton, los ultimos tiempos de todo lo creado, la
ultima barrera que nos separa unos/unas de otros/otras, y de todo
aquello que nos desvincula de Dios. El Libro de la Sabiduria (11,24,
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Biblia de Jerusalén) expresa este amor de Dios hacia la obra de su
creacion: «Amas a todos los seres y no aborreces nada de lo que hi-
ciste, porque, si algo odiaras, no lo habrias creado». Para personas
LGBTTTI y toda la miriada de cuerpos abyectos, esto tiene mucha
importancia, pues frecuentemente, sobre todo en algunos espacios
religiosos, se les ha dicho que han nacido intrinsecamente defectuo-
sos, desordenados, indecentes. Por esta razon, en la vida presente, se
les rechaza, y en algunos lugares, incluso se les tortura y asesina.
Desde esta misma logica hegemonica, lo que depara a estos cuerpos
cuir después de la muerte es solo el infierno eterno. Sin embargo,
Dios cuiriza esta logica hegemonica, pues es amor inconmensurable
y todo lo que crea lo hace desde su acto de dar un amor tan radical
que transfigura y resignifica todo el odio y aborrecimiento hacia
cuerpos abyectos, y comparte sin reservas su amor divino®. Al prin-
cipio de la creacion se encuentra este superabundante y gozoso
amor que se da sin reservas; y en los ultimos tiempos, en la vida
resurrecta, habra de acontecer la consumacion de este amor radical.
El fluir del tiempo en el aqui y el ahora estd rebosante de esta proto-
logia y escatologia que resignifican el «presente». Pasado y futuro
constituyen los intersticios del aqui y ahora, prenandolos del inefa-
ble deseo divino. Mientras que el deseo nombra al «eros», como
atraccion y apetito por el otro, el amor nombra el «dgape», como
amor incondicional y plenificante que se da al otro con un gesto
kenotico. En Dios, el deseo y el amor, aunque distintos el uno del
otro, se complementan entre si, ya que el deseo de Dios llega simul-
taneamente con el amor de Dios; el deseo de Dios es, por tanto,
erdtico-agapéico. Si el deseo vital consiste en ser reconocidos, en-
tonces Dios nos desea primera y ulteriormente, y su reconocimiento
dignifica lo indeseado, resignifica aquellos cuerpos que viven preca-
riamente. En este sentido, la escatologia podria muy bien ser el as-
pecto mas cuir de la teologia cristiana.

El pasado, presente y futuro participan del amor extravagante,
cuir, de Dios. Su deseo de auto-donacion en el amor se comparte al

? Para una postura mas alla de toda violencia y resentimiento, véase James
Alison, Faith Beyond Resentment: Fragments Catholics and Gay, Nueva York: The
Crossroad Publishing Company, 2001.
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interior mismo de su comunidad trinitaria, participando de una
danza perijorética de infinito amor por el Otro: al excesivo extremo
de ser-en-el-Otro, siendo perpetuamente dinamizado por un deseo
de comun-union en la diversidad. La comunidad divina es afinidad
amorosa sin subordinacion, es unidad en la pluralidad, es una danza
co-eterna de donacion y recepcion, de reconocimiento desbordante-
mente amoroso del otro, y de con-vivencia intensamente intima con
el Otro, en el Otro y para el Otro. La pluralidad e inconmensurable
diversidad de toda creacion es afin a esta danza de amor radical. Por
eso, bajo esta misma dindmica amorosa, Dios Padre/Madre se com-
parte no solo en la inmanencia de su corpus trinitario y perijorético,
sino al interior del pathos y ethos humanos. Su amor se radicaliza al
compartir su divinidad, penetrando carne y cuerpo, compartiendo
su extravagante amor cuerpo a cuerpo. Por eso, Jesucristo constan-
temente cuiriza y subvierte los sistemas que excluyen a cuerpos ab-
yectos; reconoce, incluye y abraza a las victimas inocentes de su tiem-
po y de toda la historia pasada, presente y futura. Su muerte en la
cruz también cuiriza la violencia y anuncia una vida resurrecta en
donde la muerte y el odio dejaran de ser el punto final de la historia
humana y creatural. Su mismo cuerpo se cuiriza al estar preniado y
dar a luz a la ecclesia, la comunidad de cuerpos que se aman mas alla
de las fronteras espacio-temporales. Asi mismo, el Espiritu Santo es
lo mas cuir de este amor trinitario que se da, se auto-dona. Ni hom-
bre ni mujer, ni animal ni cosa, el Espiritu de Dios ama libremente
todo lo que desea, excede y trasciende cualquier frontera, nos infun-
de de amor excesivo y extravagante que revitaliza y reorienta nues-
tros deseos hacia un destino final de vida eterna y unién plena con
Dios. El Espiritu Santo empodera a los desempoderados, prometien-
do un futuro atin por venir, pero encarnado en la diversidad de do-
nes en aquellos cuerpos que luchan por una vida mas vivible®.

* Las principales fuentes de inspiracion en la teologia trinitaria provienen de
los siguientes textos: Hugo Cérdoba Quero, «Sexualizando la Trinidad: aportes
desde una teologia de la liberacion queer a la comprension del misterio divino»,
Cuadernos de Teologia, 20 (2011) 53-70; Elizabeth A. Johnson, «La Trinidad: el
Dios vivo del amor», en Elizabeth A. Johnson, La buisqueda del Dios vivo: Trazar
las fronteras de la teologia de Dios, Santander: Sal Terrae, 2008, pp. 259-289; Luis
E Ladaria, La Trinidad, misterio de comunion, Salamanca: Sigueme, 2005; John
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La escatologia cristiana tiene la vocacion de descifrar las intermi-
tencias y pulsaciones de esta danza que nos envuelve en el corpus del
amor trinitario, en un infinito deseo, ya de por si cuir.

[1l. Cuirizar los cuerpos abyectos

«Somos un solo cuerpo», insinta san Pablo (1 Cor 12,27). La
unidad del cuerpo no elimina la pluralidad ni la diversidad, pues la
integra, la transfigura y, a la vez, la excede al hacerla parte del cuerpo
(divino-humano) de Cristo. En Cristo, ya no hay diferencias que nos
antagonicen y dividan. Nuestros cuerpos se han cuirizado y travesti-
do de Cristo, de tal manera que ya no hay «diferencia entre judio y
gentil, esclavo ni libre, hombre ni mujer, sino que todos somos uno
solo en Cristo Jesus» (Gal 3,28). En virtud de este cuerpo cristico
que participa de una danza infinita del amor de Dios-koinonia, nues-
tra corporeidad, en un devenir constante, encarna una ontologia
transitiva que peregrina hasta la consumacion de los ultimos tiem-
pos, cuando Dios y toda la creacion habran de configurar un mismo
cuerpo. Frente al mundo que rechaza y nulifica la dignidad y la
agencia de cuerpos cuir, este cuerpo cristico que san Pablo vislum-
bra tiene que ver con un cuerpo que se solidariza con los «indig-
nos», los mas vulnerables, los despojados y los necesitados del pla-
neta (1 Cor 12,23-26).

El eros y dgape divinos nutren a este cuerpo cuir, vitalizando su
constante devenir. Este nutrimento erdtico-agapéico transita hacia
su plenificacion escatoldgica, anticipando aqui y ahora la promesa
futura del festin en el amor de Dios. Al final de los tiempos habr4 el
gozo del festin eterno, una ceremonia nupcial que unird a la crea-
cion con el «cordero de Dios» (Ap 19,7) que ofrece su cuerpo a la
vez crucificado como resurrecto como «pan de vida eterna» (Jn
6,35). El cordero es Cristo, la victima inocente que se opone a toda
violencia y nos ensena que en el banquete eucaristico es posible
cuirizar el odio, al imaginar y practicar la paz como actos performa-

Milbank, «Can a Gift Be Given? Prolegomena to a Future Trinitarian Metaphy-
sics», Modern Theology, 11.1 (1995) 119-161.
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tivos de resistencia, al vivir (parcial y contingentemente), dia a dia,
la promesa de que todas las cruces habran de desaparecer, y que
todas las victimas y personas excluidas habran de ser especialmente
invitadas a este banquete de amor sin fronteras. El deseo humano y
el divino se retroalimentan entre si. La pregustacion de este festin de
amor escatolégico se comparte en las eucaristias de la historia pre-
sente, pasada y futura, transformando a comensales en un cuerpo
cuir: un solo cuerpo de solidaridad, justicia y cuidados reciprocos.
La ingesta de Dios que al introducirse en nuestros cuerpos nos hace
parte del Cuerpo de Cristo, por lo tanto, debe incluir a todos los
cuerpos, sobre todo aquellos mas vulnerados por un mundo que
los rechaza y sacrifica violentamente como chivos expiatorios. Las
palabras y acciones de Jesucristo anticipan este extravagante festin,
pues El mismo invita a la mesa a los rechazados y excluidos de la
sociedad. El fin de la eucaristia consiste en transformarnos en seres
eucaristicos y convertirnos en «pan» que alimente a quienes tienen
mas hambre material, afectiva y espiritual.”

Es preciso decolonizar y cuirizar a la escatologia cristiana de todos
sus residuos depredadores y colonizantes, supremacistas y eurocén-
tricos, heteropatriarcales y hegemonicos. Sigue aun pendiente el
ejercicio de procesos retroalimentarios a partir del didlogo entre la
escatologia cristiana y otras escatologias sacras de pueblos origina-
rios y de tradiciones religiosas mas alla de las fronteras de tropos
cristianizados. Las insinuaciones escatolégicas del amor divino co-
mo un deseo cuir, sin {ronteras ni diasporas, permite alirmar otras
sabidurias y gramaticas, que emergen de experiencias, epistemolo-
gias y narrativas en situaciones y hemisferios diaspéricos. La tltima
decolonizacion y cuirizacion de cuerpos atin esta por venir. Sin em-
bargo, en los intersticios espacio-temporales de «este» cuerpo colec-
tivo y migratorio se encuentran inscritas las pulsaciones del deseo
cuir de Dios que ama incondicional e inconmensurablemente, pro-
metiendo el deleite y el gozo de un eterno festin de amor radical.

> Véanse los siguientes textos en los que se inspira nuestra teologia de la eu-
caristia: Angel E Méndez Montoya, «Eucharistic Imagination: A Queer Body-Po-
litics», Modern Theology, 30.2 (2014) 326-339; Angel E Méndez Montoya, The
Theology of Food: Eating and the Eucharist, Oxford: Wiley-Blackwell, 2009.
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