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Resumen:

Con su enfoque en la encarnacién somdtica, la teoria neurocuir puede contribuir a una
comprensién mds-que humana de la neurodiversidad y a ensefarnos nuevas lecciones
sobre el rol del deseo, el placer, y el dolor en la vida neurodivergente y etodivergente.
Con base en el trabajo de Nick Walker y Remi Yergeau, argumento en primer lugar
que el neurorreduccionismo patologiza la vida neurocuir y en consecuencia propongo
que se conciba lo «neuro-» en neurocuir como una forma de cuirizar y de subvertir el
neurocentrismo. Acto seguido, introduzco los conceptos de la etologfa cuir y las pricticas
cuirsomdticas y trazo algunas de las conexiones y diferencias de las ecologfas neurodiversas
—segun la teoria de Erin Manning— y la etodiversidad, especificamente en relacién
con los conceptos de especies, hacer mundo y coreografias. Para terminar, recurro a los
movimientos autorreguladores (stimming) en el autismo, como los definié Mel Baggs,
una prictica cuirsomdtica que despliega una etologfa cuir del deseo, el placer y el dolor.
Planteo que prestar atencién a las posibilidades méds-que de la animalidad nos permite
cuestionar de manera mds efectiva la bestializacién y la etonormatividad.

Palabras clave: teoria neurocuir; etologfas cuir; pricticas cuirsomdticas; etodiversidad;

etodivergencia.

! Este articulo forma parte de una investigacion doctoral titulada «Autismo y animalidad: hacia un giro
mas-que-humano y mas-que-neurolégico en los estudios de neurodiversidad». Este texto es una version
ampliada, actualizada y corregida de un trabajo previo que forma parte de la antologia Neuroqueer Theory
and Practice, coordinada por Nick Walker.

? Estudiante del doctorado en Filosofia.
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Queer Ethologies and the More-Than* Potentials of Animality
Abstract:

With its focus on somatic embodiment, neuroqueer theory can contribute to a more-than-
human understanding of neurodiversity and teach us new lessons about the role of desire,
pleasure, and pain in neurodivergent and ethodivergent life. Drawing on Nick Walker
and Remi Yergeau’s work, I first show that neuroreductionism pathologises neuroqueer
life and therefore suggest that the «neuro-» in neuroqueer should be conceived as a way of
queering and subverting neurocentrism. Next, I introduce the concepts of queer ethology
and queersomatic practices and map out some of the connections and differences between
neurodiverse ecologies—as theorised by Erin Manning—and ethodiversity, particularly
in relation to the concepts of species, worlding, and choreographies. Finally, I turn to Mel
Baggs’s autistic stimming, a queersomatic practice that displays a queer ethology of desire,
pleasure, and pain. I suggest that attending to the more-than* potentials of animality
allows us to more effectively challenge bestialisation and ethonormativity.

Keywords: neuroqueer theory; queer ethologies; queersomatic practices; ethodiversity;
ethodivergence.

Etologias Queer e os Potenciais Mais-Que da Animalidade*
Resumo:

Com seu foco na corporificacdo somdtica, a teoria neuroqueer pode contribuir
para uma compreensio mais-que-humana da neurodiversidade e nos ensinar
novas ligoes sobre o papel do desejo, do prazer e da dor na vida neurodivergente e
etodivergente. Com base nos trabalhos de Nick Walker e Remi Yergeau, primeiro
demonstro que o neuroreduccionismo patologiza a vida neuroqueer e, portanto,
sugiro que o «neuro-» em neuroqueer deve ser concebido como uma forma de
queerizar e subverter o neurocentrismo. Em seguida, apresento os conceitos
de etologia queer e prdticas queersomdticas, mapeando algumas das conexoes
e diferengas entre ecologias neurodiversas — conforme teorizadas por Erin
Manning — e etodiversidade, especialmente em relagio aos conceitos de espécie,
Jfazer mundo e coreografias. Por fim, recorro ao stimming autista de Mel Baggs,
uma prética queersomdtica que expressa uma etologia queer do desejo, do prazer
e da dor. Sugiro que prestar atengio aos potenciais mais-que* da animalidade nos
permite desafiar de forma mais eficaz a bestializagdo e a etonormatividade.

Palavras-chave: teoria neuroqueer; etologias queer; priticas queersomdticas;
etodiversidade; etodivergéncia

Tabula Rasa. Bogotd - Colombia, No.57: 169-192, enero-marzo 2026 ISSN 1794-2489 - E-ISSN 2011-2742

170



TaBuLA Rasa
No.57, enero-marzo 2026

Introduccién

En las dltimas décadas, se ha dedicado una particular atencién a las ecologfas
cuir como lugar de formas de vida contranormativas (Mortimer-Sandilands &
Erickson, 2010; Seymour, 2013). La palabra ecologia se deriva del griego «oikos»,
que significa «casa» u «hogar», y analiza las relaciones entre los organismos vivos
en determinados entornos para ayudar a preservar su cohabitabilidad en la Tierra.
Si bien las conductas sociales y sexuales en los animales han sido centrales para la
ecologia cuir, con frecuencia se las ha abordado desde una perspectiva ambiental
miés que etoldgica. En esa medida, se ha dedicado menos atencién a analizar la
naturaleza potencialmente cuir de la animalidad, o a promover conexiones con el
activismo animal, y mucho menos con el enfoque de la neurodiversidad.

En este articulo presento conceptos como etologias cuir y pricticas cuirsomdticas
para describir las maneras contranormativas de ser y conducirse por parte de sujetos
animales, o lo que he denominado «etodivergencias» (Tarragnat, 2025a). Parto de
la idea de que, debido a su naturaleza fundamentalmente encarnada y somatica, la
animalidad constituye el telén de fondo ontolégico de la neurodiversidad. Aqui
me propongo explorar cémo, con su enfoque en la corporalidad somdtica, la
teorfa neurocuir puede contribuir a una comprensién mds-que humana de la
neurodiversidad. Al salvar la brecha entre la etologfa filoséfica, el posthumanismo,
la neurodiversidad y la teorfa cuir, espero que podamos aprender nuevas
lecciones sobre la funcién del deseo, el placer y el dolor en las formas de vida
neurodivergentes y etodivergentes.

En la primera parte, elaboro sobre una investigacién previa para proponer lo
que llamo el giro mds-que humano y mds-que neuroldgico en los estudios de
neurodiversidad (Tarragnat, 2025a). Con base en las contribuciones de Nick
Walker (2019,2021,2022) y Remi Yergeau (2018) ala teorfa neurocuir, argumento
que el neurorreduccionismo (es decir, la reduccién de la experiencia vivida a
fenémenos neurolégicos) patologiza la vida neurocuir. En esa medida, propongo
que se piense el prefijo «neuro-» en neurocuir no tanto como una «cuirizacién del
cerebro» o un «cerebralizar lo cuir», sino como una forma de cuirizar y subvertir
el neurocentrismo mismo, es decir, de ofrecer una aproximacién mds abarcante a
la biologia y a la corporeizacién de los estudios de neurodiversidad.

A continuacidn, presento los conceptos de etologia cuir y pricticas cuirsomdticas
para empezar a articular un enfoque neurocuir a la etodiversidad. Delineo algunas
de las conexiones y diferencias entre las ecologias neurodiversas —como las
teorizara Erin Manning— vy la etodiversidad, en especial en lo que tiene que
ver con los conceptos de especies, el hacer mundo y las coreografias, asi como el
problema del neurorreduccionismo. Propongo que las etologias cuir se conectan
con las ecologias cuir al adoptar la posicién y la perspectiva de lo etodivergente.
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Para terminar, me refiero a los movimientos autorreguladores autistas, una préctica
miés-que humana, mas-que neuroldgica y mas-que fisioldgica que exhibe una etologia
cuir del deseo, el placer y el dolor. Me baso en los movimientos autorreguladores
(stimming) de Mel Baggs (2007) y su adopcién en gestos mds-que humanos y
estudios de danza. Argumento que los movimientos autorreguladores de Baggs, mds
que una reaccién mecdnica e involuntaria, muestran una disposicién a ser tocados
y movidos por los componentes mds-que humanos del propio cuerpo y mundo.
En definitiva, propongo que prestar atencién a las mas-que*’ posibilidades de la
animalidad nos permite enmarcar y representar la divergencia de una manera que
cuestione la bestializacién y la etonormatividad con mayor efectividad.

Hacia un giro mds-que humano y mds-que neurolégico de la teoria neurocuir

En un articulo anterior, critiqué la definicién de neurodiversidad de Judy Singer
con el fin de poner en evidencia una
forma de antropocentrismo existente

3 El asterisco después de «mas que» sefiala lo
indeterminado del proceso y su apertura a
la  proliferacion: masquehumano, mas-que- | en los estudios de neurodiversidad

neuroldgico, mis-que-cuerpo, etcétera. (Tarragnat, 20253) De hCChO, 1a
mayorfa de las definiciones de neurodiversidad incluyen un componente
antropocéntrico. Aqui, recurro a la obra de las tedricas neurocuirs Nick Walker y
Remi Yergeau para analizar en mayor profundidad el rol del antropocentrismo en
la neurodiversidad y su imbricacién con el neurorreduccionismo. A partir de ahi,
propongo un giro mis-que humano y méds-que neuroldgico de la teoria neurocuir.

Inicio con la definicién de neurodiversidad de Nick Walker: «La neurodiversidad
es la diversidad de mentes humanas, la infinita variacién en el funcionamiento
neurocognitivo de nuestra especie» (Walker, 2021, p. 33). Si bien es menos
neurocéntrica que la definicién de Singer, la nocién de neurodiversidad de Walker
también se centra en los seres humanos. Este antropocentrismo deliberado de la
neurodiversidad se justifica muchas veces sobre la base de que la neuronormatividad
se dirige principalmente a los animales humanos y que la politica neurodivergente
deberia centrarse en ellos. Segin Nick Walker, la neurodiversidad es «una forma
de diversidad humana sujeta a las dindmicas sociales de manera semejante a las
que se presentan comdnmente en torno a otras formas de diversidad humana,
como la diversidad racial, la diversidad de género, la diversidad cultural o la
diversidad de orientacién sexual» (Walker, 2019, p. 25). Dado que la politica de
raza, género, cultura y sexualidad se limita, en su mayor parte —o al menos con
mayor frecuencia—a la cultura y la politica humanas, tendria sentido limitar la
politica neurodivergente al 4mbito humano.

Pero no hay una buena razén para excluir a los animales no humanos de la definicién
de neurodiversidad. En primer lugar, la mayoria de los animales estin dotados de
sistemas nerviosos y podria afirmarse que el sistema nervioso es un componente
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basico no de la vida humana, sino de la vida animal. Quizds debido a él —o al
menos gracias en parte a él— los animales humanos y no humanos presentan formas
semejantes de ser en el mundo. El ser animal se caracteriza por una forma de libertad
ontolégica y la presencia de movimiento espontdneo. La mayoria de las existencias
animales estdn también llenas de deseo, preocupacién, interés y una disposicién
a dejarse afectar por nuestras experiencias en formas que generan diferencias en
nuestros cuerpomentes y, en tltimas, en nuestras formas de ser y estar.

Sin embargo, la retérica comun sobre la neurodivergencia ha tendido a centrarse
en los humanos. De hecho, este énfasis en el cerebro, o el sistema nervioso, rara
vez trae consigo un compromiso riguroso con la filosoffa de la neurologfa.* La
etologia filoséfica—un campo de investigacion interesado en la ontologfa animal,
especialmente en la subjetividad animal—nunca se menciona, aunque podria
ofrecernos claves sobre la especificidad del fenémeno de la animalidad y el rol

* Para un analisis critico de la politica de la que C% sistema nervioso podrl'a most'rar

neurologia en la neurodiversidad y un intento de | qU€ tiene en aquella’ en comparaaén

subvertir el discurso neurolégico, véase Tarragnaty | con otras formas de vida. Aunque la

Hannula (2025). neuronormatividad, como fenémeno
social, se entiende cada vez mds como una regulacién amplia del afecto, la
cognicién y el comportamiento, también se conceptualiza y se entiende muchas
veces como una regulacién o imposicidn de procesos cerebrales especificos. En este
enfoque, la neurodivergencia no constituye tanto una forma de ser —que es lo
que yo considero que realmente es— sino, ante todo, una estructura neuroldgica.

En este contexto, el neurocentrismo —es decir, el enfoque en los sistemas
nerviosos o el cerebro— atiende muchas veces a la funcién especifica de mantener
el paradigma de la patologia, aunque de manera soterrada. Mds que un simple
«centrismo», en el sentido de un énfasis fortuito en una escala de analisis dada, el
enfoque en la neurologia plantea una forma de neurorreduccionismo (Manning
& Massumi, 2014), entendida como una reduccién de la experiencia vivida —
los afectos, la cognicion, el comportamiento, la sensorialidad— a fenémenos
neurobioldgicos, esto es, la actividad fisico-quimica en el sistema nervioso.

En respuesta, las primeras contribuciones publicadas sobre teorfa neurocuir han
tendido a subvertir el neurocentrismo y nos advierten contra su aceptacion acritica.
Asi, en Authoring Autism, M. Remi Yergeau invita en tono de broma al publico
lector a «ir mds alld de la obsesién neurotipica con el cerebro» (Yergeau, 2018, p.
59). Yergeau explica que las iniciativas por identificar el sustrato neurobiolégico de
lo cuir en las ciencias médicas «no difieren tanto de las compulsiones localizadoras
que asisten a la investigacion sobre el autismo» (2018, p. 58); esto muestra cémo «lo
autista y lo cuir son con frecuencia impermeables» (p. 58). Yergeau anade que «estos
impulsos neurocientificos [son] reemergencias de discursos innatistas, deterministas,
reduccionistas y esencialistas, donde “la constitucién del cerebro sirve para predecir
el comportamiento” (Dussauge & Kaiser, citados en Yergeau, 2018, p. 59).
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En consecuencia, el neurorreduccionismo pinta el comportamiento autista —
para usar el ejemplo mencionado por Yergeau— como menos-que subjetivo,
tanto asi que «sin quererlo [...] ha llegado a tipificar de manera retérica la vida
de lo neurocuir» (Yergeau, 2018, p. 58). Las personas autistas se representan no
como agentes subjetivos de nuestras propias conductas y discursos, sino como
victimas pasivas de sintomas patolégicos que se manifiestan a nivel fisico-quimico.
Segtin las observaciones de Yergeau, concluyo que el prefijo «neuro-» en la teoria
neurocuir deberfa concebirse no tanto como una «cuirizacién del cerebro» o un
«cerebralizar lo cuir», sino como un cuirizar y subvertir el neurocentrismo en si.

Dicho esto, hay cierta forma de especismo y deshumanizacién que opera en el
paradigma patolédgico y la neuronormatividad neurocéntrica. De hecho, con
Yergeau, Nick Walker senala que las «narrativas de la neuronormatividad, que
representan a las personas autistas no como personas, sino como cimulos de
sintomasy comportamientos atribuibles de manera mecanicistaa rarezas especificas
de la neurobiologia, constituyen un “proyecto de deshumanizacién™(Yergeau,
2018, p. 9)» (Walker, 2019, p. 34). De igual manera, Walker nos recuerda,
aun con Yergeau, que «por causa de presuntas deficiencias como éstas [falta de
empatia, falta de imaginacion y pensamiento simbdlico, falta de capacidades de
introspeccién, falta de capacidades bdsicas para la conciencia de si y la reflexién
sobre si mismas], las personas autistas son [representadas como] no completamente
humanas o no humanas en absoluto» (2019, p. 76).

Asi, cuando Yergeau concluye el argumento antes citado sefialando que «esa
“cerebralizacién de lo humano” no solo es posibilitada por la mirada heterosexual,
sino también por una fascinacién capacitista por identificar y contener aquello
que es neurolégicamente cuir» (Yergeau, 2018, p. 59), sugiero que anadamos el
antropocentrismo y la etonormatividad —a la cual volveremos en un momento—
a la lista de culpables. El hecho de que la reduccién del comportamiento autista
a la neurologia puede funcionar como operador de la deshumanizacién viene en
primer lugar del uso mismo de lo involuntario como figura retérica importante
de la animalidad en la modernidad europea. La tesis de una involuntariedad
del comportamiento animal sin duda viene de la representacién de los animales
como mdquinas animadas en lugar de venir de las leyes fisicas y mecdnicas de la
naturaleza —en la version cartesiana original— o de sus reflejos, en versiones
posteriores del mecanismo.

En este contexto, el marcado dualismo entre lo humano ylo animal ha servido como
instrumento de la jerarquizacién, donde se ha deshumanizado a los individuos
que no lograron exhibir rasgos asociados con lo humano, y especificamente se los
ha animalizado. Aqui, la animalizacién se refiere a un proceso de relegamiento
a la deficiencia, la barbarie y la involuntariedad, a todo aquello que lo humano
(supuestamente) no es. A la inversa, la humanizacién se refiere a un proceso
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de reconocimiento del individuo como perteneciente al ideal normativo de lo
«humano», un ideal cuya existencia misma depende, asi, de la abyeccién de otros
a lo menos-que-humano vy, en particular, a lo «animal» (Gonzélez & Davidson,
2022; Vargas Garcia, 2024a).

Porlo tanto, lagramdtica neurocéntrica delaneurodiversidad —con la proliferacién
de neurotérminos como, entre otros, «neurodiversidad», «neurodivergencia», o
«neuroparentesco»— funciona como signo lingiistico del problema con lo neuro
en la neuronormatividad. Alli, «trastorno neurolégico» —o, como decimos en
francés, «trouble neurologiquer— deja de referirse a una patologia individual para
aludir a la naturaleza problemitica y patologizante de la propia neurologia:

La decision de seguir trabajando con el «neuro» en neurodiversidad es, por
lo tanto, menos una alineacién con lo neurolégico en si mismo que un
compromiso con los presupuestos de la neurologia como una ciencia para
y del ser humano neurotipico y blanco, una ciencia que con demasiada
poca frecuencia cuestiona los supuestos que sustentan tanto su humanismo
como el imperativo categérico de desempenarse conforme a sus expectativas
normativas. (Manning, 2020, p. 2)

En lugar de desechar totalmente la neurologia, Erin Manning elige preservar las
trazas de la patologizacién en nombre del movimiento que pretende resistirla. Con
esto, introduce una forma casi cuir del problema neurolégico en la neurodiversidad
y, por ende, de un espacio de resistencia a ello. En ese sentido, mi propia
perspectiva podria sintetizarse con el famoso dicho gramsciano «pesimismo
del intelecto, optimismo de la voluntad»: si bien entiendo totalmente el gesto
subversivo de Manning, me siento obligade a sefalar que, en el movimiento de
la neurodiversidad actual, el neurocentrismo se considera predominantemente
una base legitima en lugar de verse como parte del problema. Sus vinculos con el
antropocentrismo, ademds, también se omiten constantemente. De esta manera,
al pedir un giro méds-que humano y més-que neuroldgico en la teoria neurocuir y
en los estudios sobre la neurodiversidad, busco zanto mantener un espacio para la
subversion de la neurologia como preparar el terreno para imaginarios biol6gicos
alternativos mds alld de la neurologfa.

Ir mds alld del neurorreduccionismo, en este contexto, podria requerir cuestionar
el mismo dualismo humano/animal y su rol en el paradigma de la patologia
y el discurso neurolégico. En lugar de usar las herramientas del amo para
reclamar nuestra humanidad, en un gesto que no rebate el antropocentrismo y
la etonormatividad, ;no deberfamos prestar atencién mds bien a nuestra propia
humanimalidad, esto es, a la dimensién mds-que humana de nuestras propias
experiencias? Al hacerlo, podriamos darnos cuenta de que la animalidad no es en
absoluto como el pensamiento dualista y antropocéntrico humanista nos habia
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hecho creer y podriamos descubrir herramientas retéricas que nos podrian ayudar
a expresar mejor nuestra propia neurocuiridad. Lo que propongo es reclamar la
animalidad de esa manera para eludir la estrategia de la jerarquizacion que se halla
en la base del dualismo antropocéntrico.

Un paso en esa direccién puede darse con la ayuda de la obra de Nick Walker
sobre practicas somdticas transformadoras, que ha permitido desplazar la mirada
de la neurologia a la encarnacidn, el afecto y la espiritualidad. Aunque Walker no
ha rechazado explicitamente el discurso neurocéntrico antes, si ha extendido el
significante «neurologfa» para que abarque «toda la complejidad de la cognicién
humana» y «la danza corporizada de la consciencia» (Walker, 2021, p. 55). No
cabe duda de que su trabajo intenta explorar nuevos caminos para garantizar el
bienestar psicoespiritual y la «realizacién de las posibilidades humanas positivas»
(Walker, 2019, pp. 4, 6, 8, 11) mds alld de las formas interiorizadas de la «coraza
del personaje» y el enmascaramiento. Permite un enfoque mds afirmativo frente
a la neurodivergencia mds alld del neurocentrismo, junto con una exploracién de
précticas somdtica liberadoras.

Sin duda, el proyecto de Walker estd impulsado por un horizonte politico que
puede describirse como la liberacién de los seres humanos neurodivergentes de
la neuronormatividad y de la cisheteronormatividad. Walker sostiene que «las
personas neurodivergentes deberfan tener derecho a la dignidad humana bésica,
la libertad, el empoderamiento, el bienestar y la igualdad social» (Walker, 2019,
p- 26). Sin embargo, aunque las propuestas de Walker se centran en la realizacién
del bienestar humano y del potencial humano, sugiero que pueden ampliarse mds
alld de lo humano y hacia un contexto animal mds amplio, siempre y cuando se
cuestione su profundo apego al humanismo.

De hecho, Walker se inspira, entre otros, en la psicologia humanista, que —pese
a estar anclada a un marco antropocéntrico— explora la naturaleza holistica y no
dualista de los cuerpomentes, desvinculdndose del reduccionismo. Segin Walker,
«los seres humanos no son mentes que van por ahi en méquinas de carne y hueso que
piensan y sienten y perciben —psico-somas (Winnicott, 1958/1992), o cuerpomentes
(Dychtwald, 1977/1986)» (Walker, 2019, p. 53). Mds atn, porque esta idea de
que los organismos humanos son imbricaciones no dualistas de cuerpo y mente en
lugar de mdquinas, parece que «cada persona despliega una presencia humana tnica
en el mundo» (2019, p. 54), y que, por lo tanto, es necesario «examinar cémo la
experiencia humana estd dotada de significado» (2019, p. 74).

Propongo que esto es precisamente porque son animales que gozan de una
presencia psicosomdtica, existencial y significativa en el mundo. Los elementos
que Walker destaca como centrales de la experiencia autista no deben por
tanto entenderse como especificamente humanos, sino como humanimales. La
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psicologia humanista podria asi rearticularse en una forma mds-que humana,
quizd mediante la forma de una psicologia posthumanista. En la forma en que
presta atenci6n a las cuestiones de la incorporacién y la normatividad somitica,
constituye en tltimas una herramienta promisoria para una teoria neurocuir més-
que humana y mds-que neuroldgica.

Introduccidn a las cuiretologias y las pricticas cuirsomdticas

La somaticidad estd en el centro del marco mds-que humano y mas-que neuroldgico
que presenté con los conceptos de etodiversidad y etodivergencia. Inspirdindome
en la etologia—Ia ciencia del comportamiento en animales (humanos y no
humanos)— este marco tedrico abarca en primer lugar la neurodivergencia
humana y no humana a la par que se extiende al dmbito mds amplio de la
encarnacion y el ser en el mundo. De hecho, la etodiversidad «hace referencia a las
variabilidades y diferencias intra- e interespecificas de los estilos comportamentales
o existenciales de los animales (humanos y no-humanos)» (Tarragnat, 2025a, p.
247). Por extensidn, la etodivergencia «se refiere a formas de ser y de comportarse
que se alejan de los patrones de comportamiento (1) dominantes en la especie
propia, (2) en el entorno (milieu) ecolégico y social propio, y/o (3) impuestos
por la etonormatividad», la cual, finalmente, se comprende como «la regulacién
normativa de los comportamientos que pueden (o no) aceptarse para determinados
animales (humanos o no-humanos) en contextos especificos, con base en principios
humanistas» (Tarragnat, 2025a, p. 248).

En este articulo, busco explorar algunas de las conexiones que enlazan la
etodivergencia con la teoria neurocuir. Con Nick Walker, me interesa el tipo de
intervencién social que se produce cuando los seres se dedican a pricticas que
buscan recuperar sus «posibilidades e inclinaciones raras» (Walker, 2021, p. 162).
¢Qué pasa cuando las formas de ser etodivergentes dejan de ser solo atipicas o
divergentes —en la propia especie, la propia comunidad, el propio entorno—
sino ademds explicitamente disidentes? ;Cémo puede la adopcién de formas raras
de ser y existir ayudarnos a fomentar la resistencia y la «semejanza en paisajes

inhabitables» (Ashley, 2025, p. 201)?

Como lo he indicado en el pasado, la etodivergencia con frecuencia se asocia
con la discapacidad y las formas minorizadas de encarnacién, pero el limite
entre lo tipico y lo divergente es con frecuencia dificil de discernir. De hecho,
la neuronormatividad, tal como la etonormatividad y el capacitismo, reposa en
el principio de la tipicalidad de las especies, a saber, la idea de que existe algo que
puede llamarse 7ormal o una forma comiin de comportamiento en cada especie
animal (Chapman, 2018; Gonzdlez, 2019; Gruen, 2022). Esta suposicién, que se
sittia en la raiz de una forma conjunta de especismo-capacitismo (Vargas Garcia,
2024a), arroja ciertas formas de ser a lo marginal, lo anormal y lo raro, con el fin
de delimitar los mdrgenes de la normalidad.
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A mi entender, el término «etologias» no se refiere tanto a la comprensién
predeterminada y normativa de la especie como repertorios de comportamientos
tipicos, sino mds bien a las formas de ser y comportarse que «[comprenden] las
necesidades bioldgicas (incluidas las etoldgicas tradicionales), los patrones de
comportamiento, las orientaciones existenciales, los afectos, y la relacionalidad
inter- e intraespecifica» (Tarragnat, 2025a, p. 247). En ese sentido, mis etologias
tienen mds en comun con los éthea —plural de «ethos», que significa «formas de
vida»— de Thom van Dooren y Deborah Bird Rose (2016), que con los etogramas
de la etografia cldsica.” Se basan en el concepto de especiacién de Manning (2020)
en cuanto son fundamentalmente relacionales y performativos, pero se apartan de la
filosoffa de procesos en cuanto no pierden de vista lo animal y el organismo, aunque
lo conciben de una manera abierta, naturocultural (Haraway, 2003) y posthumana.

En esa medida, aunque comprendo el gesto conceptual de echar abajo los dualismos

sujeto-objeto y cuerpo-mundo, propongo que entender que nuestras diferencias

tienen raices encarnadas y estructurales —no neurologfas, sino etologias— sigue
] siendo una herramienta productiva
> Los etogramas son, supuestamente, listas exhaustivas atil istir | ividad
de comportamientos observados dentro de una y utl para resistir la normativida
especie animal. Como cabria esperar, las especies hegemémca. En un mundo en el que
des:cr'ltaserTestas listas noson mmplemenFe realidades los dualismos son fuertes instrumentos
Ob]etlvﬂs, SINO construcciones performatl\/ﬂs‘ En este d ., . 1_ .,
sentido, los etogramas constituyen tecnologias de € opresion y marginalizacion, creo
especiacién que otorgan a las especies la (indebida) que asumir la posicién y la perspectiva

aparlC'nCla de. SUStElln'ClEl. Sobre este temﬁ, vease del disidente’ CoanZandO con el
Gonzilez y Avila Gaitan (2022). . .
humanimal etodivergente, aun puede ser
un gesto subversivo. Adopto lo que podriamos llamar un <humanismo estratégico»
(Michael Lundblad, comunicacién personal), que intenta reclamar y subvertir
conceptos humanistas, como la intencionalidad, mds alld de su uso etonormativo.

Del mismo modo, propongo el concepto de pricticas cuirsomdticas para describir
los pilares de las etologias cuir del deseo, el placer y el dolor. En esta perspectiva,
entiendo la etologfa y la ecologia como dos modos de observar las relaciones
que vinculan a los seres entre si: la ecologia se centra en la materialidad y la
procesualidad delas relaciones mésalld delas diferentes posiciones delos individuos,
mientras que la etologia se enfoca en las condiciones ontoldgicas para relacionarse
dentro de los distintos individuos. Es cierto que nuestras etologias individuales
no son esencias preexistentes que determinarfan las ecologias materiales en las
que participamos, como si fueran ideas platénicas o categorias kantianas del
entendimiento. Por el contrario, estdn influidas por las redes de relaciones que
nos atraviesan y nos (re)configuran de manera perpetua. Dicho esto, considero
que nuestras formas singulares de relacionarnos con esas ecologias —es decir,
nuestros puntos de vista etoldgicos situados— importan. En este sentido, retomo
la tesis posthumanista de Christine Daigle (2023), segin la cual somos seres
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«transyectivos»: a la vez transubjetivos —o intersubjetivos— y transobjetivos —o
transmateriales—. El enfoque procesual y los nuevos materialismos no pueden
disociarse del enfoque fenomenoldgico, especialmente cuando este dltimo es
repensado en clave posthumanista.®

En otras palabras, aunque mi compromiso es con la exploracién de las imbricaciones

transcorpéreas (Alaimo, 2010) que constituyen los cuerpos y los mundos, no

me siento totalmente cémode apartindome de las posicionalidades ontolégicas
) ] . de (entre otros) humanos, animales,
‘La fenomenologia feminista posthumana es un i .
enfoque que se centra en —y ofrece descripciones Plamas u hongos’ Yy las diversidades
profundas de— la manera en que experimentamos | que constituyen estas categorfas_ En ese

subjetivamente nuestra propia constitucion mas- sentido ademés de hablar de las tres
bl

que-humana (es decir, los entramados materiales logi bi 1 il Al
que nos vinculan con otros seres humanos y | €€OlOgIas (am lental, social y ment )

no humanos) y como esos Chas entramados segﬁn Félix Guattari, me inspira lo que
configuran nuestra subjetividad. Ademds de Daigle Matthew Calarco (2024) llama «las tres
(2023), véanse Neimanis (2019) y Lykke (2021). , . ,
etologias». Los objetos y fenémenos
que estudiamos podrian ser en su mayorfa idénticos, pero en lugar de centrarse
Gnicamente en el aspecto material de los fenémenos —ecologia—, sigo interesade
en las formas en que son manifestados y experimentados por los sujetos humanos
y animales —etologfa—.

Tomemos un ejemplo. Al describir un caso de juego multiespecie entre un
humano y un gorila, Manning senala:

No hay un propésito en el juego, salvo crear mds juego, crear mds deseo de
jugar. «;Eres un gorila?» es el post scriptum de este acontecimiento ladico,
no su mandato. Si lo tomamos como punto de partida, la cuestién de la
subjetividad se convertird en el dispositivo de encuadre del evento. Yo soy,
td eres: una cuestién de especies. El juego quedard despojado de aquello
que precisamente lo hace juego: se volverd un ensayo de algo que lo excede
de antemano. No es esto lo que sucede aqui. El juego entre Kansi y Prince
es el despliegue de un movimiento relacional, y es a partir de este campo
de improvisacién que emerge la pregunta «eres un gorila?», y no al revés.
Aqui no estd en juego una categoria general, «gorila», sino el gorila como
motivo del juego, y la forma en que ese motivo ingresa en la constelacién

recién formada: gorildcea. (Manning, 2013, pp. 213-214)

Con este ejemplo, Manning se interesa en las posibilidades que surgen cuando
nos sintonizamos con la naturaleza procesual, infrasubjetiva e infracorpdrea
del juego. Su argumento cuestiona el supuesto tradicional de que la especie es
el principal determinante de la subjetividad y la relacionalidad. Sin embargo,
aunque es cierto que iniciar la interaccién con un preconcepto de la tipicalidad
de un gorila puede llevar a una forma reductiva y etonormativa de interaccién con
nuestro companero no humano, ;es esto tan claro que debemos —y, simplemente,
podemos— romper con la especie por completo?
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Donna Haraway (2003), que también se interesa en historias del juego humano-
animal, brinda otra perspectiva. Atenta a la naturaleza patriarcal, colonial,
capitalista y antropocéntrica de la especie, se aventura en el campo de la subversién
jugando con la figura de las «especies companeras». Al hacerlo, Haraway redefine
el concepto de especie como un concepto que ya es siempre relacional: las especies
son, por naturaleza, resultado de prolongados procesos biolégicos y evolutivos —
pero también sociopoliticos— de creacién de especies. Estos procesos ecolégicos
de especiacién, como la codomesticacién de perros y humanos, abarcan pricticas
nada desdenables de cosubjetivacion. En estos companerismos, el deseo, el placer
y el dolor —de los que puede decirse que tienen relacién con la volicién, la
intencionalidad y la agencia— son las fuerzas motoras de la relacionalidad.

La nocién que tiene Haraway del juego multiespecie también estd directamente
en deuda con su conocimiento de la historia de las relaciones humano-animal y
las ciencias animales. Haraway (2003) explica que cuando toca a Cayenne, su
compafera pastora australiana, también toca historias de domesticacién en capas,
violentas e intimas, de trabajo y colonialismo. En efecto, los pastores australianos
fueron criados por su capacidad para trabajar con seres humanos y estuvieron
ligados a las historias del colonialismo de asentamiento y de la expansién capitalista
en el Oeste estadounidense. Aunque de maneras no reductivas, estas historias
estdn incrustadas en la cuerpomente de Cayenne y, en esa medida, cuando Donna
toca a Cayenne, queda implicada —y quizd incluso hecha cémplice— en esas
mismas historias que hicieron posible la relacién multiespecie en primer lugar.

Por consiguiente, Haraway plantea que devenir con los animales requiere una
atencién aguda a y respons-habilidad por, las historias de especiacién que
constituyen nuestras relaciones multiespecie. En lugar de descartar por completo
los dualismos, nos pide que los complejicemos desarrollando formas de «otredad
significativa»; es decir, relaciones intimas que no rehdyen las diferencias ni las
asimetrias de poder. Al hacerlo, podemos aprender a participar en la «coreografia
ontolégica, que es ese juego vital que las y los participantes inventan a partir de
las historias del cuerpo y la mente que heredan y que reelaboran en los verbos
carnosos que les hacen ser quienes son» (Haraway, 2003, p. 100). Devenir con los
animales serfa entonces una manera de encarnar otros cuerpos y hacer mundo(s)
de otros modos. En ultima instancia, «[a]l habitar ese legado sin la pose de la
inocencia, podriamos esperar la gracia creativa del juego» (Haraway, 2003, p. 98).

Debo admitir que, tal como las entiendo, las pricticas cuirsomdticas —en la
medida en que son tanto etoldgicas como ecolégicas— estdn mds en deuda con
las nociones de hacer mundo y de coreografia de Haraway que con Manning.
Sin embargo, espero que esta intervencién pueda funcionar como una forma de
adentrarnos en los fértiles encuentros y conversaciones en lugar de sentar nuevos
limites. En este sentido, aunque reconozco la no-inocencia del concepto de especie,
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creo, con otras y otros, que aun puede ponerse a trabajar con cautela (Gruen,
2022). Por ejemplo, Roberto Marchesini (2023), filésofo del poshumanismo
y de la etologia filoséfica, emplea los predicados de especie como herramientas
para imaginar relaciones de mds respons-habilidad con los animales no humanos.
La especificidad de las especies, como la llama, puede ser también una manera de
resistir el dualismo humano/animal y de reivindicar nuestra humanimalidad.
Saber dénde nos situamos en términos evolutivos y especificos de cada especie
puede ayudarnos sin duda a reconocer mds plenamente lo que debemos a otros
animales para nuestro propio desarrollo. En este sentido, la etodivergencia
presenta un campo abierto de devenir a la vez que reconoce los anclajes evolutivos
y bioculturales que orientan nuestras formas de estar-en-el-mundo.

Mi objetivo aqui es entonces demostrar la posibilidad estratégica de un enfoque
filos6fico-etoldgico a la teoria neurocuir como complemento de un enfoque
ecolégico procesual como el de Manning. ;Qué sucede cuando un animal
criado por miembros de otra especie hibrida sus denominados comportamientos
instintivos «especificos de su especie» con aquellos considerados tipicos de su
especie anfitriona? ;Qué sucede cuando un caballo se resiste a ser montado?, o
scuando las ovejas tienen sexo cuir?, o ;cuando una gata estd deprimida o un
perro es hipersensible-hiperactivo, algo que no suele reconocerse ficilmente
en los no humanos? ;Qué sucede cuando se utilizan ratones como modelos de
neurodivergencia en el laboratorio cientifico? (Tarragnat, 2025b) ;O cuando una
comunidad humana adopta précticas teriantrépicas y renuncia a su privilegio
humano? (Tarragnat, 2025¢)

sQué tipos de afectos se experimentan entonces y como podemos resistir que sean
recibidos con violencia etonormativa? ;Qué comprensiones de la etologfa y de la
animalidad necesitamos para propiciar una afirmacién a gran escala de las etologfas
cuir? Aunque este no es el lugar para profundizar en los detalles de la etologia
filoséfica, pueden resaltarse algunos elementos centrales directamente relevantes
para una perspectiva cuir-etoldgica: el movimiento del deseo (Marchesini, 2023), la
busqueda del placer y la evitacién general del dolor. El hecho de que no solo animales
domésticos como los gatos, sino también la mayoria de los animales explotados en
granjas, suelan tender la cabeza para ser acariciados y disfrutan de correr, tener
episodios de frenesi (conocidos como zoomies), o escuchar musica, dice algo sobre
el dmbito de la animalidad, un dmbito que el discurso de la neurodiversidad estd
inevitablemente condenado a pasar por alto a menos que tome un giro mds-que-
humano. Sin embargo, estos comportamientos y afectos también se encuentran en
los humanos: esto sefiala nuestra condicién compartida de animalidad.

Al mismo tiempo, el ser-animal es tan diverso como el ser-humano, si no es que
incluso mds. Mientras que el concepto de neurodiversidad nos ayud6 a ampliar la
mirada sobre lo que significa ser humano, la etodiversidad nos abre al dmbito mds
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amplio y més rico de la animalidad. Los mundos ricos en olores de los perros, la
percepcién minima de las garrapatas hembras (que, entre otras cosas, son sordas,
ciegas y capaces de esperar sin alimentarse durante mds de un afio), y el intenso
deseo de las personas autistas de fusionarse mentalmente con los objetos que
les interesan, dan testimonio de distintas etologfas. Dan cuenta de condiciones
diversas para la realizacién del deseo, el placer y el bienestar psicolégico.

Sin embargo, dado que la mayoria de los animales experimentan cierta libertad
ontoldégica de moverse en el mundo y experimentarlo de formas sensoriales y
afectivas, también somos con frecuencia vulnerables al dolor y al sufrimiento
psicoldgico (Burgat, 2006, 2023). En nuestro mundo poshumano —signado por
la relacionalidad multiespecie, la crisis planetaria y la tecnociencia antropocénica—
nos vemos cada vez mds llevados a asistir a formas curiosas de desorientacién,
depresion, o trauma en humanos y en animales no humanos. Estos fenémenos se
sitian ante todo en las interfaces e intersticios de los devenires mds-que humanos
y naturoculturales en medios alterados, antinaturales y cambiantes, pero también
nos ensefian sobre las necesidades fundamentales de otros animales.

Como tal, la etologia filoséfica no es solo un empeno poshumanista, sino que
también se inspira en la contribucién holistica y existencial de la psicologia (pos)
humanista, que intenta reclamar en un contexto mis-que humano. Adopta la idea
de que el comportamiento presuntamente loco y patologizado en los animales
humanos y no humanos puede presentarse como respuesta a situaciones de
peligro y opresién, mientras rechaza la patologizaciéon de dicho comportamiento.
Por ejemplo, los movimientos repetitivos autoestimulantes de la persona autista
agobiada y el caminar de un lado a otro del le6n del zoolégico son muchas veces
una respuesta directa —aunque subjetiva— a una situacion angustiante. Aqui, los
movimientos autoestimulantes no son necesariamente innatos o un determinante
bésico de una etologia esencial autista o leonina. Mds bien, son una respuesta
comportamental tentativamente significativa a la angustia causada por el malestar
del encierro o por un entorno inadecuado.

Misatn, al centrarse en lasomaticidad y el comportamiento, la teorfa etodivergente
complementa la condicién verbal y la naturaleza procesual del neurocuirizar
como algo que une hace y no —o no ante todo— algo que une es. Neurocuirizar,
como se sabe, no estd reservado a personas especificas definidas por su pertenencia
esencial a tal o cual minoria neuro-, de género o sexual. Neurocuirizar, en cuanto
préctica y no esencia, es virtualmente para cualquiera. Lo que soy (o mds bien,
lo que devengo) deriva de lo que hago y de lo que otres hacen conmigo. Del
mismo modo, las etologias cuir exploran el potencial subversivo de los afectos y
los comportamientos encarnados en un mundo etonormativo, pero sin perder de
vista nuestra situacionalidad individual.
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En este contexto, categorias identitarias y esenciales, como las neurodivergencias,
si importan, pero quizd deberia dedicarse mds atencién a la critica a las estructuras
etonormativas y al examen de las condiciones de la emancipacién somdtica. No
cabe duda de que, con su enfoque en la neurologia, muchas veces se ha presentado
la neurodiversidad como el movimiento identitario de y para poblaciones
neurodivergentes bien definidas (como las comunidades autistas, de déficit de
atencidn y disléxicas). La teorfa neurocuir, en cuanto rechaza la reduccién de los
diagnésticos a un rol de defensa y préctica politica fundacional, y en lugar de
ello hace énfasis en la encarnacién y las posibilidades somadticas, puede ayudar
a dar un giro a la neurodiversidad en una direccién novedosa. El hecho de que
los dojos de aikido, en el relato autietnografico de Nick Walker, no se hayan
mostrado nunca como disefiados especificamente para personas autistas, y sin
embargo demuestran beneficios tan importantes para ellas, muestra cémo dar
valor a la diversidad y las posibilidades de los cuerpomentes en general —mds
que meramente a las estructuras neurobiolégicas— podria a su vez beneficiarnos
a todes y no solo a las bien definidas neurominorias (Walker, 2019).

De igual manera, con mi trabajo sobre la etodiversidad, intento mantener
una actitud cautelosa frente a la politica identitaria. De hecho, con la
introduccién de los conceptos de etodiversidad y etodivergencia, he intentado
representar un gesto cuir y antiidentitario: en lugar del neuroesencialismo y
neuroidentitarianismo prevaleciente en amplios sectores del actual movimiento
de la neurodiversidad, espero dirigirme hacia los dmbitos del devenir
naturocultural y la performatividad somitica.

Segtin la teorfa neurocuir, la politica etodivergente —y en particular en esta
variacién cuir— busca garantizar que los animales logren experimentar sus
«potenciales raros» (Walker, 2021) y sus afectos de deseo, placer y dolor mds
alld de la etonormatividad. En esta perspectiva, pasar de la neurodiversidad y
la neurodivergencia a la etodiversidad y la etodivergencia nos permite ampliar
nuestra comprension de lo que significa estar en el mundo y, mds importante,
estar bien en el mundo, sin importar si se es humano o no. Con mayor razén, al
desarrollar el concepto de «solidaridad etodivergente», he tratado de redirigir la
atencién del marco identitario de la neuroafinidad (y su variacién transespecie)
a los campos de juego mds cuir de la otredad significativa y la conformacién de
coaliciones (Tarragnat, 2025b). Si recurro a los movimientos autorreguladores
autistas en la seccién final de este escrito, es menos como una manera de delimitar
fronteras en el movimiento de la neurodiversidad o de apelar a una esencia autista,
sino mds bien por explorar una etologia cuir situada, pero contingente, de la
percepcidn, el afecto y el movimiento, entre muchas otras.
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Movimientos autorreguladores autistas como préctica cuirsomdtica

Ya sea que une se dedique a la escritura autoetnografica de individuos autistas o ala
literatura cientifica de la neurobiologia y la psicologia cognitiva, es cada mds claro
que las modalidades de la percepcidn autista tienden a diferir sustancialmente de
las modalidades de la percepcién alista o no autista. Las personas autistas tienden
a percibir el mundo con mayor intensidad (Markram & Markram, 2010) y a
procesar la estimulacién —sea cognitiva, afectiva o sensorial— de maneras mds
focalizadas que nuestras contrapartes no autistas (Murray, Lesser & Lawson,
2005). En ocasiones, se describe nuestra percepcién como menos filtrada, lo que
quiere decir que se perciben de manera mds intensificada elementos de nuestros
entornos materiales que podrian parecer insignificantes para otras personas.
Muchas veces se siente como si nuestros cuerpomentes lucharan por dar a dichos
estimulos la mayor parte de nuestra atencién. Mds atin, esa tendencia a procesar
la estimulacién en formas mds abiertas o intensas implica que los sujetos autistas
tiendan a otorgar significado y a hallar interés en objetos que las no autistas pasan
por alto o que simplemente no pueden percibir, como la tonalidad afectiva de los
lugares o los elementos sensoriales minimos en el propio entorno.

Muchos de esos elementos, u objetos de la atencién, pertenecen al dmbito de
lo no humano. Esta es una observacién que hace Erin Manning cuando habla
de la «percepcién autista» (2013; 2016). Con este concepto, la autora busca
describir una disposicidn autista para la «experiencia de campo», esto es, una
tendencia a percibir en primer lugar la dindmica del campo en el propio medio.
Esto quiere decir que puede comprenderse la percepcién autista como una forma
de percepcidn ecoldgica y procesual. Como lo deja en claro Manning, la forma
de percepcién neurotipica se orienta a la utilidad y la funcionalidad, y por tal
razén, requiere una precisa e inmediata segmentacion y desglose de los entornos
en posibilidades de accién (affordances).” En tal sentido, la percepcién neurotipica
contribuye directamente a la reproduccién de una manera de ser etonormativa,
en particular al valorizar modos tipicamente humanos de interactuar con los
entornos materiales y con los animales no humanos.

Por el contrario, la percepcién autista atiende a lo mds que*, de afectos, tonalidades
e intensidades, a la «multiplicidad que
"La teoria de las affordances o posibilidades de | eg]a vida-viviéndose» (Manning’ 2013,
accion desarrollada por James Jerome Gibson 219) L ., . bié
(1986), se refiere al hecho de que percibimos cada p- - La percepcion autista tambien
objeto segun su utilidad. Percibimos una silla | viene acompaﬁada de movimientos
como lun objeto pf\ra sentarse,'una manija como autistas y dC la somaticidad autista,
un objeto para abrir/cerrar, etcétera. B
en los que desempefan un rol central
los stimming o movimientos autorreguladores. Sin embargo, los movimientos
autorreguladores se reducen por lo general a una «rareza de la neurobiologia»,

para decirlo en los términos de Yergeau (2018).
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En relacién con los movimientos autorreguladores, que suelen describirse
como movimientos involuntarios, imposibles de controlar que apaciguan
el sistema nervioso, Ido Kedar escribe: «Los movimientos autorreguladores
tienen una fuerza potente y subyugante. Se sienten como fuerzas que hacen
indtil cualquier resistencia. Es como resistirse al hambre o al suefio en ciertas
formas. Me vienen a la cabeza tan de repente. Entonces me siento abrumado
por la urgencia de hacer algo como agitar las manos, o hacer ruidos, o escupir
agua» (2012: 42). (Kedar, citado en Manning, 2016, p. 245)

Aparte de eso, las pricticas somdticas como los stimming son un componente
esencial de las etologias autistas porque influyen en la manera como se percibe el
mundo y como nos relacionamos con los demds, pero también porque tienen un
impacto en nuestro devenir como cuerpomentes, y en los mundos que habitamos:

Las précticas somdticas —especialmente las practicas somdticas que implican
cultivar una sensacién tangible de unidad mente-cuerpo e integracion,
sintonizarse con el cuerpo como fuente de sabiduria, y sentir en la conexién
del cuerpo con el resto del mundo— tienen la capacidad de transformar la
propia relacién con el ser corporal propio de una forma que también puede
transformar de manera fundamental la propia relacién con el mundo natural,
despertar una conciencia ecoldgica encarnada en la que la honda sensacién
de un cuerpo viviente se expande en una profunda sensacién de ser parte de
un ecosistema viviente mayor. (Walker, 2022, p. 322)

Con esta cita, Nick Walker conecta las pricticas somdticas con el ambientalismo y
ejemplifica la estrecha conexién entre la etologia y la ecologia que describi antes.
La autora argumenta que promover practicas somdticas transformadoras puede
ayudarnos a sintonizarnos mejor con el mundo que nos rodea y, en tdltimas,
transformarlo en formas que sostengan y afirmen la vida. Con el concepto de
précticas cuirsomdticas, planteo que no solo podemos conectarnos con el mundo
de nuevas maneras —y desarrollar nuevas formas de ser en el mundo o de ser-de-el
mundo— sino también contribuir a somatizar o hacer mundos mds disfrutables
para nosotres mismes y otres mds alld de la etonormatividad.

El cuerpo es sin duda un lugar privilegiado de problematizacién y cuirizacion:
esto es algo que la Historia de la sexualidad de Michel Foucault destac de manera
célebre. De hecho, mds alld de la identidad y el campo abundante de conocimiento
de la scientia sexualis, maldecida por un deseo de saber moderno-colonial —es
decir, clasificar los regimenes del deseo como efectos de la anatomia— el dmbito
de las conexiones corpéreas y las pricticas somdticas nos permite desarrollar
formas subversivas de ars erotica méds que humanas (Foucault, 1990). De hecho,
Foucault nos ensend a rechazar las invitaciones a liberarnos mediante la abierta
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ivulgacién de nuestra identidad, nuestro deseo y nuestra sexualidad. En vez de
divulg d tra identidad tro deseo y t lidad. E d
eso, invirti6 el lugar del placer como fuerza que actda entre y sobre los cuerpos y
por consiguiente reconfigura el mapa de las conexiones corpéreas.

Esa es la leccién que les tedriques y activistas de lo tecnocuir, ecocuir y ecosexual
como Paul B. Preciado (2013, 2018), Beth Stevens & Annie Sprinkle (2020),
Donna Haraway (1985, 2003), Stacy Alaimo (2010) y muches mds, han puesto
en el papel y han convertido en ecologias en la vida real. Todas estas personas
pensadoras y hacedoras nos han ensefiado a pensar el placer y a hacer de él
algo mids alld de la frontera reduccionista de la piel, confiriendo a lo prostético,
criaturas no humanas, el agua o la Tierra como amantes, parejas eréticas y medias
naranjas. Claro que estos placeres fisicos cuir y mds-que humanos hacen arte
de las etologias cuir de las que trato en este articulo, que buscan subvertir la
regulacion normativa de lo que cuenta como normal o patoldgico, como humano
o menos-que humano, en lo que respecta a la presencia corpérea en el mundo.

Para sustentar estas afirmaciones y aclarar lo que quiero decir con etologfas cuir y
précticas cuirsomdticas, recurro al recuento de la fallecida defensora autista Mel
Baggs sobre los movimientos autorreguladores y su adopcién en los gestos més-que
humanos y en los estudios de danza. Planteo que los movimientos autorreguladores
de Baggs son una préctica cuirsomdtica y etodivergente que nos permite cuestionar
las normas de lo que significa ser-(humano-)en-el-mundo y por ende contribuye a
dar forma a mundos mds acogedores para todo tipo de ézhea.

Bien vale la pena revisitar el muy citado video de Mel Baggs, In My Language
[En mi lengua], a pesar de su conocida posicién en el discurso de la discapacidad
y la neurodiversidad (Baggs, 2007). Después de todo, como nos ensené Judith
Butler después de Derrida, las posibilidades cuir yacen en la reiteracién (Butler,
1990). En este video publicado en YouTube, Mel Baggs mostr6 los movimientos
autorreguladores con, entre otros, sus manos y su voz, un teclado de computadora,
una hoja de papel, agua corriente y el asa de una alacena. En lo que describié
como su «lengua materna» y como un modo de interaccién activa y de devenir
con el entorno, Mel Baggs presenté un caso s6lido contra la idea del aislamiento
autista del mundo real. Se opuso a la traduccién de sus movimientos en metiforas
o simbolos de significado mds profundo y, en lugar de eso, Baggs defendié que sus
stimming le parecian una forma de reaccionar a los entornos materiales.

Mi interés aqui es doble. En primer lugar, intento poner de relieve la disfrutabilidad
de los movimientos autorreguladores de Baggs y como esto da fe de un deseo
etolégico de una relacionalidad mds-que humana. En segundo lugar, espero
mostrar que, al escapar de la regulacién etonormativa de la somaticidad humana,
los stimming de Baggs fueron un ejemplo de la etologia cuir del deseo, el placer
y el dolor. De hecho, el componente sensorial mismo de la «lengua materna» de

Tabula Rasa. Bogotd - Colombia, No.57: 169-192, enero-marzo 2026 ISSN 1794-2489 - E-ISSN 2011-2742

186



TaBuLA Rasa
No.57, enero-marzo 2026

Baggs sugiere una etologfa hecha de afectos encarnados antes que de significados
simbolicos: «Huelo cosas. Escucho cosas. Siento cosas. Pruebo cosas. Miro cosas.
No basta con mirar y escuchar y probar y oler y sentir. [Segin la gramdtica
etonormativa de la socialidad,] tengo que hacer esas cosas con las cosas “correctas”
[...] y dejar de hacerlas con las cosas “incorrectas™ (Baggs, 2007). Aunque la gente
esperaba que ella usara e interactuara con objetos y cosas de cierta forma especifica,
segtin la utilidad y convencién, Mel Baggs prefirié «reaccionar» a sus entornos. Se
rehusé a representar la interaccién de una forma tipicamente humana, centrada
en la socialidad interhumana y en una puesta en segundo plano del mundo mads-
que humano. En lugar de ello, se centré en el mundo material —su agencia, su
capacidad de afectarle —. Se movi6 del centro empezando por su encarnacién
vivida, humanimal y autista, y se entregd a sus entornos.

Reaccionar, volver a tomar accién, es ir en pos de algo o alguien que actué primero.
La reaccién no es tipicamente humana, tampoco es tipicamente animal: la reaccién
es el fenémeno fisicoquimico por excelencia. Segin el pensamiento mecanicista
predominante en las sociedades neuronormativas, las conductas autistas son en gran
medida involuntarias y, por lo tanto, no entrarfan en el 4mbito de la subjetividad.
Heredada directamente de la teoria cartesiana del animal-mdquina, esta
deshumanizacién mecanicista del autismo es también una forma de animalizacién;
a esta estrategia especista-neuronormativa de mecanizacién la he descrito en otro
lugar como un «aparato de bestializacién» (Tarragnat, 2025a, 2025b).®

Pero Mel Baggs no era autémata; era animal, humanimal.” Sus reacciones
son la prueba de una condicién previa de dejarse afectar por los propios
entornos o, mejor, de ser afect-able. Estos son testigo de una etologia cuir del
placer: me tocas, te toco a mi vez. En ese sentido, creo que Baggs hacia algo
mds que reaccionar: respondia. Aunque la reaccion puede interpretarse como el
mecanismo fisicoquimico, predeterminado de causa y efecto, o quizd de reflejo,
ficilmente apropiado por un lente neurocéntrico y patologizante, la respuesta
implica compromiso subjetivo e intencionalidad (Despret, 2016, pp. 139—
144). Formular los movimientos autorreguladores de Baggs como respuesta y
no simplemente como reaccién abre la puerta a la posibilidad muy real de que
este fuera el resultado de una orientacién deseante hacia el mundo més-que
humano. En esa medida, los movimientos autorreguladores, para Baggs, no eran

8El concepto de bestializacion se basa en la polisemia del término francés béte, que evoca tanto la estupidez
[bétise] como la bestialidad o brutalidad. Esto pone en evidencia la coconstruccion del especismo y la
neuronormatividad.

° Debido a la frecuente deshumanizacion y animalizacién de las personas autistas y, mas ampliamente,
neurodivergentes, puede resultar arriesgado comparar a una persona autista con un animal. Aunque no
profundizo en este asunto en el presente articulo, baste decir que defiendo la idea de una reapropiacion
politica radical y subversiva de la animalidad autista —o de lo que Vargas Garcia (2024b) denomina «a(@)
nimalidad»—como medio para resistir tanto al especismo como a la neuronormatividad.
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simplemente una expresion incorporada de una neurologia autista preexistente
o su materializacién mediante actos detonados por estimulos especificos. Los
movimientos autorreguladores eran una forma de introducirse en un fértil —y
en ocasiones abrumador— mundo de movimientos e intensidades.

No cabe duda de que los movimientos autorreguladores pueden ser también una
forma de lidiar con la adversidad, una respuesta al dolor y el sufrimiento. Y con
certeza, los movimientos autorreguladores se describen en ocasiones como un
fenémeno funcional y bioldgicamente normativo: los stimming cumplen una
funcién en la preservacién de la vida autista. A la luz de lo que la etéloga filos6fica
Florence Burgat (2006) llama la libertad y la agitacién de la vida animal, los
movimientos autorreguladores podrian también concebirse como una forma de
reclamar agencia y libertad cuando se enfrentan a un mundo intenso.

Pero los movimientos autorreguladores van atin mds lejos: inyectan deseo en
situaciones angustiantes, convirtiendo el dolor en placer. Asi, los stimming no
son solo reactivos: crean mundos. Baggs no efectuaba estos movimientos solo
porque sintiera dolor o porque el mundo le causara sufrimiento, los hacia
porque lo deseaba. Sus paisajes estimulantes (stimscapes) —como las ecologias
neurodivergentes— revelaron una disposicién animal compartida hacia o el deseo
de devenir-con-el-mundo, de somatizar el propio mundo, a saber, una etologia
autista. Que Mel Baggs respondiera a sus alrededores implicaba que posefa una
disposicién a existir dentro de él, a situarse por fuera de él mismo (del latin ex-
stare). Llevaba en si el germen del éxzasis, del goce autista. ;Quién mueve al otro
primero, cuando ser movido depende de una disposicién previa de movilidad?

Enraizado en el desco, el stimming es una prueba de gratuidad en la vida
animal. No solo adopta la forma de autopresentacidn, es decir, de darse-a-ver
(Portmann, 1967), sino también, y mds importante ain, de darse-a-si-misme-
algo-para-ver. Hace emerger un entrelazamiento, una disposicién a verse (y
sentirse) a si misme a través del mundo al mismo tiempo que se ve (y se siente)
el mundo a través de si misme. Es una préctica cuirsomdtica de hibridacién
y de antropodescentralizacién (Marchesini, 2017). Los llamados predicados
«especificos de la especie» humana se presentan a une misme en el encuentro, al
tiempo que salen de su centro y se desbordan.

Enlaspalabrasdelafildsofaen danza Emma Bigé, los movimientosautorreguladores
pueden ayudarme a sintonizarme con «los movimientos en mi interior que no son
mios, movimientos mediante los cuales hago consciente mi interdependencia con
otras criaturas terrenas. Los movimientos de mi respiracion, los movimientos de
mi digestion, los movimientos de mi postura en su perpetuo ajuste a la gravedad»
(Bigé, 2023, p. 53). El stimming es una practica mas-que humana, cuirsomdtica
mediante la que se desdibuja el limite entre el yo y el mundo, mediante los cuales
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mis movimientos estdn al mismo tiempo dentro de mi y no son mios. «Todo
parece comenzar en el medio» (Bigé, 2023, p. 53): «manos, brazos, tronco y
cabeza cohabitan con un mundo que parece emerger en sus acciones al menos en
la medida en que las acoge» (Bigé, 2023, p. 53).

Los movimientos autorreguladores de Baggs nos ofrecen el tipo de etologia
cuir que da «esperanza en la creativa gracia del juego» (Haraway, 2003, p. 98).
Constituye un bello ejemplo de lo que otra filésofa en danza, Erin Manning,
llama «gestos sutiles» (Manning, 2016), una especie de coreografia inspirada por la
percepcién autista. En estas etologias cuir se perciben los afectos, las intensidades
y los movimientos antes de que partes especificas del entorno se segmenten y
conviertan en oportunidades de accién y utilidades. Mediante la interaccién
con las cosas en formas no tipicas, normales ni productivas, Mel Baggs cre6 una
ecologia sutil y contranormativa de gestos y relaciones que subvertian los modos
hegemonicos, etonormativos de la interaccién humana con el mundo. Segin
Emma Bigé, los movimientos autorreguladores pueden entonces entenderse
como una manera de «hacer tangible la parte mds-que humana, mdas-que cuerpo
de nuestros movimientos» (Bigé, 2023, p. 55).

La fenomenologia més-que humana que surge de los movimientos autorreguladores
de Baggs nos ensefa sobre las posibilidades subversivas de las etologias cuir —con
su énfasis en el deseo, el placer y el dolor— vy, en ultimas, sobre la etodivergencia.
Al hacerlo, nos invita a sintonizarnos de nuevo con las més-que * posibilidades de la
animalidad: como condicién de deseo, el ser animal nos hace moviles y palpables,
pero también profundamente capaces de experimentar placer. Nos permite superar
las limitaciones de una etologfa normativa en donde las especies y sus relaciones
estdn predefinidas y alineadas con agendas neuronormativas y especistas.
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