Queer Love

IBSANYINANUAUBULAAUTIWOANSSUMILWATDIUYYY d1UNs0IASIERsEUDY
ANNsuAzsIafitinansenusanisaswnnsadounac ussiagumutwatuduauldago
dau uausawfyiuANusnLazaNuduiusidusoviivihimetuninuaiosdne
(Berlant, 2001; Halperin, 2019) fananiv “Anusn” dviidaluvtinesfudovussiia
PufiinlutudsaunazusingogluaniiunsaunsuaznIsusssuUasinEIsIWA vl
anusnifedouiudiafignaruauliiegluariausawadl msAnwiANusnIudunsustuny
Inuimsfivhanudntaanuduiussaninssiendy ssuuaAIMeAasssuiiiiunIs
waRgUNUIMUThivavasn saufvmsasusduasUsionsfianduussonutusiuuAsugia
nuiivy uudd “anusn” Sedudeuludmsunisunasasuavdsauariuutlauiisgnay
AIUANFIRAADYWAANTsUYaYUs B TunalnAvnanyihtianusniidoesuaonisilusnsing
iwABsfinafiosvidonwasvasauniinatidospantiiiulumunnnuffiiivun Berlant
(2001) Bundvilhanuduuniidvvosinuaiviuyl (normativity of the modern
self)

anumsaitagtiu msusvougnsiovmunguunuuasesning Al uazAuiiy
AtunguUssmARs JunnuazusUssnatueBy foiduednedith “anusn” vasyama
Afitsuelitengs nanrduedsgmendnAnuUnfivadussingIusnEowa foudiainiwe
eINuaLlAsUaNSIuTauuaASN Ul uBLAANUSNAGUATRLIUNTDUINT AU WL UUR?
o nfioiferindusinantudvauaioud twnenduiu gsniwABeiuAldSuanSmu
nnuneligayduwdouivnisdaduuaznsmauld (counter-conduct) vitwAusnTiog)
wanngssifvuavAunatutduund (Halperin, 2019) yinfiAgasSuigiinisnauls
nnssfuumonisihmeszuusunatuduauiidonsthuyedufuanudododuuasnuuumy
(Senellart, 2007) mshigausuusionys:Soudiodnunwiiyanaazvilinuevdndulu
Finfiiluey vl nisuanvanusniiliifulumuderwuafideauasrvduiitsaufio
WHFUNAISSY 1980 F9Aum:TuANSUAIUTNNMINETSISUNISLAIIILUBIALSNLWA
oy usyindAlusioonistidsninduatiaaifounaninussingunsusissuuavaEIY
WUV WBILAUD LA IV INTIRLUUSLWALAYINUY (homosexual way of life) (Halperin,
1995)
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UsSHIRgILSNENIWA ANUFUUBsALSNIWALFIAUANIARTWISN atslsAmu Tullaglu
nsfinguinuausawinfioy uiemsaanzaoudinguavinduatiaaifuunaeiduiaiaguad
veudinfifinnugy Asninduaziaailvurasaiisasouniinasiulinuugniuiounsu
AsaUASIvEVE LU ANuTuAsauauUIiNGRvALiusalU Anufe duiife
"AanugY” Aissvagtunsoulstiwiinuiaulsviold Sefiyinfizonit “nsfidinuuulu”
(new forms of existence) “ANMUFNWUSKUUTHN" “ANNFUTaNUUIAL” Aofuidivifu
nsusveuvavAsnInduaziaa outiudalal tumeufuaTiAiaTuTudsaum: TuRng1ovasi
WinAFuBinlundr npvnususasmMsusissuasAuWALRYTuAsRu i InduaziaaL Doy
uanvANNEURLAIANNFUAUNMSTATUANEIYINNUBIBLAT DY Ins1zNsannsdouausan
Fuuuitdugusssunetdinisifuaniuuavausn (institutionalizing romantic
love) gULUUANLALWLSLUUSUATTENsaAnzTyuansaSodslaifintu Usadut ying
o1 gUnuuANMuaNWuSIuuanulisaInMsasvasauasIchomsaanzlouding
ud nguuieazdaniliyaraadvanuduwusuuuduldusoli nsaanslouansaio
sULUUTIRTgRvaunstE8Ins :wiuvavuyudtgusald nisasuBinnutianuduwush
wanraefilimioutunisadvasauasifinguuneiuuaandululduield (Foucault,
1998)

ANNFUNUSAUSIAIINgULUU (relation without form) uazdvlsifinguuea «
sovsu 1DulstdudiyindnenuiievnmeussingiuasauaiInasANLdUWUSUa A
ausa ANuduTuSuavAuiasvBinmuiutudvaun: JuanivaguuisAnIsauNSUAIIN
feuAfienugu tTwanuduwuswsonnusniidowsu Unda Wamelild watufiaisisos
ilg 1Dumnuyndnsunulassrsuauaia induatiaaidoutudsaumn: fumndosdnnssu
nseetaifvIiuAusnTidiosuoudaunatUsisaunlasuansAnuinuasANENLE LR
daou ANuinTuguadu “sULULWisesunl” (emotional forms) fidavnisNufinTg
Fomutunisuanvasn divufivuiisdounginmufisassu Anusniufesgnvitdsusiovls
HannuuiesuseviinguavausninAfiurduldsunisuszniatd Anusnuavinduas
apusoduioiiyalsuassusiovls utinetingsuduufisgaunsamunutnduiumy
UssTnguiutdiugsnenawa anananlaintudiiduaulivonsunnuduwusSvaausn
wALiyIfY induasaaidvuuasanuinuavauevidudsiidesunlngoulsiu wiouvs
ANuiEnunanda witugafinguunesuses AmnusnanUvuduiviiuanvoanagaUaime



mnANMuaNWLSIazA NN WUslavavaulldon AdaviUNINaATIdYANASOTS
ANugnWa 1wz dunseanasviounnudulAvvavnsadsumsdoanlauiali uas
Sndunsolifianugnwunivtafieguanngszifovasiouufouliiulumungsadauy
AnAnYazNssafudaiunedvauvavausn Alidulusungunnddoan Aoguuuy
ANuFIWLSTIUsUDnAvnnsTiaguavansuaianuiinfimaenlld Sviifoguniuzuasnsd
83m Halperin (2019) natyianusniilidulumungduauRefuiiognsonalosznitg
nnsudounazanulésalou wdiueanfibanguuaswiousionisiUtsuuiagidnasniian
tuaNuARUaYKINAS UL TUANUSNLATANURNNWUYDYAUWALRYINY UYudazsousuat
ANuEtaAusanilidesvls wazasvintiauduwusiusingiutudvauasils
(Foucault, 1998) uananiu WinddudnanudunusuazanuinuasauwaLfioiulity
1asaviigainuasuiiuIiufInumMawaAiniasvuavyama watdunisyianudilad
YAAAFHNSOLARIANIUANWUS A INYA Y

Berlant (2001) na1ntuviiuavifigidudl “a1usn” Aeaniizfiazadivaiiy
Wasuulad onsunirnuidnynwusswisausniuiouiatiouiufivasnisiUavuanwiio s
Aedetnisgiuaniiu dhanusndiosgnrimustiegiunsounginauifioui Souuias
fitdmswAsuulay onanaldANusniindeussufuunlasiiiosfionuanuneuaunis
GiguusannnauAnazussIRg U Wwkeiu Munoz (2009) natvinsaguannnAanis
UHLasAnusNmILUSSIng U wazuansanuUsIsaufilivihmuanusnidsaurvualy
AvadtyAeanusnliduiumungnuATitsNsUIUaNSusnanEYaIIWALSRE 1A NS
ivhenungsaduusevnefvaunios fasviidiynmadunwudnunwuasNuiiginuuu i
FvaniAn ANusnTlaguanUssTing 1w (nonnormativity) Sefianwusumsadivassan
%oy (Duiuilpd wsudstmifimaanlild Huiidiianunsalduundauasdvmieatu
INAANTHUATIWAARAIuALAZ16TY
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Love Aagunuuanudunusilaguannqinad wsivsuanfivinenwiasufuuuuavlugas
i Wugunduzuaunisiitiniasvassdnadandu a Asvluainuuusnudy o fign
AmIvAUTAYSEUBUSIUID AIuFuWuSuUy Queer Love Jutlufviilainiuou
(indeterminacy) uatdangu vitrnsuanvarsuaimuzanidanuliafinnunsau
nQNTARIEE axvioun1sTdinfiludas: Queer Love AaguUuuunistEBinfiluuie
nnsafouunifuedasiigaiivavanusn uiilalematiyaralduanyanuiinfisheluain

UssNng U (Burke, 2016) mniWalsaAIasuIeyna il anavitimiadaavauinanny
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fnveguuanulinqinainasdeyninetadrsanusiuagluausnidotels Anud
Aputhvidussion1stiAImau vl n1s¥hANuiila Queer Love fitdnisihnsaunwlAn
Bavinuingadniiiuasunumgia sldaunsaténgunaivosinusimunguivavdoau
1Usalie Queer Love T6 wsimisuayAusnuannanuitugusludadzuaonsisin
uasJunuilntiuyedidvhanuintana Tnvasanuiantumuag

\iovanuyedlidnunwmusisuniinainuate vlus1SusuusonisgnaIuANE
uaavensuAlRBsLUUHYTWEa0ANusn 13 dusomnvinuinlagtu Seautouiy
Sl ungnaAinandansEinvagsiaendls siautisuatiunseinsodins s
agals Gty MsuansANNsnuanngnafinsfunsasaausunafiisiaInsavhls 157
IBUIINISNUMIULA: RS0 UAIANUSANTIS WAAUAIINSN AIURNWL AMULEUI
AoAufilsmastnatusy wdauitosindviuyh i duiadeanuguiunisiitineguin
Wouiievln

Anude Msaanzlvuausavavauiisndy winausniiunnniudvau dsaua:
fa1sanuasldiivoiiouiiogisls andayanisAnynuisufisuinuimusssuvatin
wyuweing Ui tuusa: Tausssudndisuuuunisusiveruiivainuaite Tuauisaaiy
WASTILENAUBINISUE LIS (Leach, 1955) SULUUMSWAWILLAENSTIASEUASITINY
WUlE A98191EY NMSUEVIILLUURIAEILTULAYY (monogamy) ASUESIIULUUNLRY
“awLlly (polygyny) mMsusiviiunuuLlismealui (polyandry) nsainisiiifivnaiy
AunuUINNtudsALHuTiavwaLanENNAUat R TuRn WY unwy, Tueas, Twdiduy, 1nd
uarysnuunly uazaunsawulatuannidaniu, wiy uasdsn (Dalton & Leung, 2014)
UeaduuazSoulvvhtiuefifiovarvauiavangudivas ningniiaidunssoutuumuiy
udonuuiunsiansie wonantiu msusivududunisusuanfvansuihivasymnatiazti
Auliagn SnnauanfivAoibiniinlunzansiviinazfovsanisifedingy fu1udy
sududoviifivvarvauiatioiuningn 1ws1znsiignusuaniivnisagsanvavasiisou
(Fenske, 2012; Goody, 1974; Timeas & Reyner, 1998) nsiiAsaumiiiuihe a1l
dnwuiiuliiunnin (Starkweather & Hames, 2012) hagstunmmwiiovas(uidizouas
Ausy sUsvuANMudNWuSasiudouiustuiensguudunssoivavisrovaiuau
wasuwAfingsumasaulunanfvatu suuuuisndunisairseioinunnusiufiony
Foau TuuenseignanivavasauasiotauEv i URTauuIBINAsaUASIBY Y TRTAE



1NN 1 AL WwRluweafitun wula Rauullovavduliy (Levine, 1988) azfiuiinig
wsissudumheAuisusnunummihivesiie AdevsuRnsauALtuAsaUAS)
uanwiliannmsasvasauaifinanInud) Sowuanuduwusauniivauiinusn
navinanunalsAutuaLfedIfy (multi-partner relationships) Bufiisuf{iva
waINUAWAIUFNsBUBaNUaYLHATAL (Haupert et al, 2017) soufumsasunguuay
favuauaniUavuguauiutungaundn wsaisuni1 swinging (Ficher & Seidman,
2016; Strassberg, 2003) sUnuuANuduWUSTasTudonnavsuiutungy Salatana
MguavauiJuduuldilonaUapuussaunisainoiwe tazonadwtasutdanuduwus
vavrLiiuguAvAsuayls (Barker & Langdridge, 2012) ANuauWusSwuuilAuaunianu
Snuatwaudnazgniuuisanindu “nisuenla” ag1vlsAmu TinniviwAvaAULEH
uanveanivANUFUWLETLTAN st lifafinfuussTingusniduatadion Usingmsalil
WiuldaniauAfiamuduwusniowaniuldlaslinanvanududtvavuuugsn
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AnudnWusLuUaNauidly nsfigsnayantausnuavaulUiANLAUTUSH
wazANUFUNUSILUUGUUEIAS Y (Klesse, 2014)

ANNANWUSAUAUANYAY (Polyamorous relationships) 21auunefivnIsuany
ANusnAuALnALATauduRLSi Y sliawsnunniwivauadovuanvoantifiuiv
nstnswaNuduTuSiuAunaY Whivsinuausnnauidnuntiinegaeiu yaaaf
Wdonfimnudunusiuaunatoautunandvdiuataiudyainuliavsosseuinauiif
ANUFUWUS 1Wu MsTomne Tesla mMsuansanududwes ANnua oy MsUFURTT
winfioy Fowariiduanuvinmevasyarafidasiaienuuimlnaindstunuuyaeiiies
Lifignsdnfavavnisuitieyuuinani nisnwivew Balzarini et al. (2021) Wuin
AuANvEvagAUTIata ANLFIWLSTUAUANALTFFoNsuARvIN laRaAudY Ny
msvausuAuduiiunimnuduwusiuannsafiaududuausnls vusBoaiufsood
ANuguIatiusANLdITUSUavA LS umTouTiAnTuR U AndNwtifuanusdn
\BouIn (positive feelings) finaaiaptianudunusSiuauiawaws iU Gmvad
Tu Auvhmednusznisulivie AufiinnuduwusiuauuaIwAL 9199 TIWARNTWLAZLWA
Jafivanvay onafinnuduwuSiusouazueDulunaioddy (Klesse, 2014)
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