










[I] 

Aperturas geo-lógicas en los flujos del estar siendo-con escritura afectiva 

Descomponiendo las fronteras entre lx consideradx autorx de este texto, 

Tktau.escrritorx.trans.territorio, la denominada Tierra, que es un cuerpo planetario con 

muchos nombres como Земја, Jörð, སའི་གོ་ལ, o երկիր, y este mismo texto que deviene 

leíble pero ya escrito, todas estas corporalidades están permanentemente abiertas a 

constantes interpretaciones y se convierten en los conceptos en los mundos del 

pluriverso, de los llamados mundos de los signos rígidos y de las búsquedas 

constantes de los vínculos, incluyendo las múltiples formas de interacción entre lo 

deconstruido decolonial alfabetizado y lo postfenomenológico, que va más-allá-de-lo-

lingüístico de lo [xeno-ciber]-semiótico-terreno (Abram, 2000; Danowski, Viveiros de 

Castro, 2018; Escobar, 2018; Ihde, 2015). 

Desvelando lo personal, lo geológico escrito, escritura-con la corteza terrestre que 

canta historias, lo ecopoético planetario, lo grafitextual desdoblado, lo corporal plural, 

del estar siendo, del devenirse-con lo geológico en sí, quebrando la temporalidad 

lineal occidentocentrista, este lo aquí, este tiempoespacio de corpotextualidad, se 

reúnen todos sistemas abiertos que puede acabar formando una nueva 

conceptualización controversial del simbioarchivo geológico atemporal, 

preguntándose si es lo uno o es lo múltiple, y si lo denominado individual puede 

realmente derivar información de él (Citro, Rodríguez, 2020; Rivera-Garza, 2022; 

Stengers, 2018). 

Los continuos espacio-temporales emergentes fuera de la matriz de la 

ecocolonialidad antropocéntrica desencadenan relaciones entre la Tierra como 

compost y sus componentes-ingredientes que se localizan en sus territorialidades 

locales, sean éstos comunidades vinculadas de seres minerales, seres aves, seres 

bacterianos o seres humanxs (Haraway, 2019; de la Cadena, 2015). Las 

infraestructuras extractivistas latinoamericanas, ubicadas en zonas de constante 

procesualidad del hacer y del devenir-con los mundos, están distorsionando 

territorios-cuerpxs y cuerpxs-territorios por el capitalismo colonial verde (Agua y Vida, 

2018; Balcázar et al., 2023; Cabrapan Duarte, 2022). Los futuros híbridos utópicos y 



otros que estos mundos puedan adelantar no pueden relacionarse efectivamente con 

la presencia real de nosotrxs, de todxs lxs terrícolas, y de la Tierra misma (Latour, 

1993; Reina-Rozo, 2021). Se afirma que el denominado futuro es un procedimiento 

que influye al supuesto presente, pero al mismo tiempo, en las lógicas no-lineales del 

tiempoespacio, los flujos temporales chthulucenicos están desplazados entre sí y no 

tienen ni futuro, ni pasado, ni presente, ni ninguna otra forma de designar la 

temporalidad fija. 

Antes de abordar el problema de lo que es descubrir y estar siendo-con simbioarchivo 

geológico, es necesario revelar la interdependencia de todas las  autobiografías que 

se escriben en formas poéticas, académicas, de otras formas escritas, cantadas, 

siguen siendo pensadas y existen más allá de la cognición humana por todxs nosotrxs 

en toda nuestra existencia como intra-estructura, que es inherentemente 

aceleracionista y una computación emergente en la estructura en-tropeada, el internet 

de todo, del planeta en sí (Parikka, 2010). 

La escritura geológica afectiva ayuda a ampliar el modo perceptivo de los mundos 

llenos de incidencias, coincidencias, sucesos aleatorios y las simbiohistorias del suelo 

del planeta en sí mismo (Stewart, 2019; Регев, 2015). Esta escritura manifiesta lo que 

es estar-en-los-mundos, extendiéndolo procedimentalmente a estar-siendo-en-los-

mundos-de-la-Tierra. Todx lx terrícola de cualquier manera está cautivado por sus 

acciones afectivas que revelan lo vívido, lo emocional, lo cotidiano, lo amoroso y lo 

íntimo (Citro, 2011). Por eso, es una práctica de escribir afectivamente en lo 

metodológicamente etnográfico o sim-biográfico afectivo en los mundos 

mundanizantes. Las emociones, lo onto-político, las minerales, nosotrxs, litio, aves, 

petróleo y muchxs más, con lo afectivo sensible a todo lo terrenal se sacan a la luz 

las infraestructuras ocultas que puedan darnos el sentido de la nueva forma de la 

cosmo-colectividad y hacer-ser-en-pluriverso juntxs. Esta forma es siempre abierta, 

siempre revela lo que desea lx que lee, ve, o siente y revela las experiencias de 

multitudes de terrícolas en múltiples tiempoespacios. 

Esta parte, en la que se desarrolla la idea de escritura geológica afectiva, es una 

introducción para las tres partes siguientes, para terminar con la última parte con la 

pregunta de por qué el llamado simbioarchivo geológico es casi-inalcanzable para la 

denominada humanidad, pero disponible para lxs seres-Tierra en pluriverso. 



La segunda parte de este texto se centrará en la pluralidad teórica de lo posnatural 

que, a través de las aperturas ontológicas, los realismos y las a[e]ntropologías 

especulativas, los materialismos nuevos y decoloniales en los feminismos 

posantropocéntricos, aclarará la noción de transcorporalidad en la ecología larga y lo 

que significa el carácter de la multiplicidad en los conceptos como mundo, 

cosmolocalidad, ser-Tierra, territorialidad, temporalidad, comunidad, y cómo podemos 

desantropologizar y desterritorializar lo "nosotrxs". 

La tercera parte estará centrada en las corporalidades geológicas del Triángulo del 

Litio, sus [tecno]convergencias con lxs seres-Tierra afectivxs, sensibles y dialógicxs, 

con la Tierra misma, con las territorialidades específicas, con el extractivismo verde y 

negro, con lo inhumano que afecta a lo onto-político, con la muerte, con el desierto, 

con la descomposición, y con las múltiples temporalidades enredadas en la matriz 

colonial-capitalista-patriarcal vigente. 

La cuarta apertura dará concretización a lo simbiográfico, la emergencia de este 

concepto y su posible extensión a lo cosmolocal territorial, que mostrará cómo es 

posible ver conjuntos ya construidos ensamblajes de todxs lxs seres-Tierra y sus 

conexiones con lo geológico y planetario. Las simbiografías múltiples darán una base 

sólida para entender qué es un simbioarchivo geológico y qué es lo geológico en las 

simbiografías. En esta parte se presentan ejemplos potenciales de lo simbiográfico 

en lo (de)textual, diversas formas geo-eco-poéticas, grafitextuales y de otras posibles 

“expansiones” del simbioarchivo. 

Este trabajo es una continuación de la demostración de lo afectivo a lo local territorial, 

planetario, corporal, otrxs terrícolas de todo lo filogenético y todas las materialidades 

posnaturales más allá. Es un trabajo que está ampliando y mezclando las aperturas 

academo-eco-poéticas anteriores, ejemplificando y presentando con la obra 

denominada ¿qué es esto? ya somos sim:biontes (Tktau, 2024) y con el proyecto final 

grafitextual de DHA de cohorte 2023 Geo-ontologías de los procesos transcorporales: 

las “rocas” de la Tierra inalcanzable (Tktau, 2024, pp. 50-64), que ha posibilitado la 

realización de este texto y la conceptualización de un sim-biográfico, sim-biótico, sim-

geológico, sim-histórico, sim-terrenal y, en definitiva, un sim-bioarchivo que almacena 

una enorme cantidad de sim:biografías. 





 

 

  [II] 

 

Cuerpxs-territorios & territorios-cuerpxs: lo transcorporal de las tempo- 

territorialidades latinoamericanas 

A pesar de las nuevas posibilidades de desantropologizar y desantropocentrar los 

conceptos de cuerpo, muerte, emoción, mente, política, territorio, formaciones 

geológicas y demás, la llamada humanidad sigue necesitando muchas evidencias 

teóricas y metodológicas de que no es la terrícola número uno y de que puede 

controlar a sus vecinxs planetarixs por encima y por debajo del suelo, y al suelo en 

sí. La creación del compost se propuso una vez en la época de chthuluceno, que no 

tiene escalas temporales precisas en las que comenzó a manifestarse el deseo 

humano de controlar los flujos de los procesos de la Tierra, utilizando lo político, lo 

económico, la razón-sin-cuerpo y otras cosas que sólo son vistas por las categorías 

humanas (Bryant et al., 2011, Descola, 2013). Pero en todo esto, lo corporal siempre 

estaba y siempre en todas partes presente en la presencia, lo corporal de las escalas 

del universo de todas las dimensiones de los tiempoespacios múltiples. Preguntarse 

si el universo mismo es el cuerpo en el que comenzó la creación de aquellas 

entidades, como el litio, que, fijamente, occidentalmente, al acercarse el segundo 

cuarto del siglo XXI, o, budisticamente, a la tercera cuarta del siglo XXVI, es lo 

esencial para las tecnologías verdes de las megacorporaciones coloniales, puede 

dar una definición plural de la corporalidad (Alaimo, 2010). 

 

De entrada, a fines del siglo XX, se impulsó el giro ontológico en las ciencias sociales 

y humanidades, que se manifestaba con nuevas onto-epistemologías feministas 

materialistas, pero Marisol de la Cadena cuestiona esta visión todavía bastante 

eurocéntrica de lo llamado no-humano en lo "humano político", y propone ver mundos 

múltiples descolonizados en las aperturas ontológicas, que son necesarias para 

construir un compost teórico de las conexiones deseadas de lo posthumanista, lo 

indígena, lo posnatural, lo decolonial (planteando la pregunta, ¿para quién?), 

especulativo-realista y nuevo-materialista (de la Cadena, 2014). Este compost nos 

ayudará a entender que es pluriverso, un concepto de tan difícil aprehensión donde 

lxs terrícolas viven en múltiples realidades poscosmológicas atemporales, el que 



aporta la idea de que cuerpo afectivo puede ser no sólo humano sino también 

territorial. Las territorialidades locales pueden verse en las denominadas 

cosmolocalidades, las múltiples territorialidades de la Tierra misma, cada una 

conectada entre sí y al cosmos en sí. Estas cosmolocalidades no son habitados por 

humanos, litio o aves, se trata de seres-en-la-Tierra, seres-de-la-Tierra, y, captando 

las conexiones de lo postindividual en lo postfenomenológico, cada ser-en-[y-con]-la-

Tierra, como sustantivo, que está-siendo-con-la-Tierra, como verbo, forma parte de la 

Tierra y es la Tierra en sí misma, como parte de su corporalidad (Escobar, 2020). 

Por lo tanto, se puede proponer denominarla ser-Tierra, como un término que tiene 

multiplicidad explicativa de cómo ser de cualquier eficacia filogenética y más allá, 

tecnológica y planetaria (de la Cadena, 2020). Cómo es ser-con Tierra, ser Tierra y 

estar en Tierra en conjunto. También en las cosmolocalidades de múltiples mundos 

en pluriverso, donde habitan múltiples seres-Tierra, se alinean las llamadas 

comunidades de nosotrxs complejxs (de la Cadena, 2019), rompiendo el binarismo 

tanto entre diferenciación de lo humano y lo no-humano como entre ellxs y nosotrxs, 

y también puede denominarse como nosotrxs complicadxs, especialmente en lo 

referente a su interrelación. Las fuerzas y conexiones de múltiples cuerpos que están 

siendo en un constante simpoiesis indisciplinario nos dan las posibilidades de salir del 

distanciamiento entre cuerpxs-territorios cosmolocales y territorios-cuerpxs (del Val, 

2021). 

¿Qué salidas tenemos a nuestra disposición para acceder a la memoria-[sim-geo-bio-

archiva] planetaria a través de la tecnodiversidad onto-orgánica (Hui, 2016)? Al iniciar 

los procesos de acercamiento con los mundos para buscar la comunicación íntima 

intra-terrestre, permitiéndonos así acceder al conocimiento que todxs lxs terrícolas 

pueden brindarnos. Posiblemente logrando una desconexión de lo temporal lineal 

occidentocentrista de las denominadas matrices estatales, con la activación de una 

alianza ya con la matriz ciber-simbioarchiva planetaria, solo centrándose en la 

presencia convergente, y, de este modo, estableciendo cómo es posible una conexión 

con la Tierra en una comunicación postsemiótica, más allá del llamado sujeto y del 

cuerpo individual. Una comprensión indígena de los vínculos entre lo múltiple 

supuestamente animado e inanimado no tiene límites claros entre los mundos de lo 



real, de lo real espiritualizado y lo otro, al igual que ocurre en las tecno-filosofías con 

los mundos denominados reales y virtuales (Das et al., 2024). 

Comunicándose afectivamente con sus corporalidades territoriales y con las 

territorialidades cosmolocales, lx ser-Tierra humano no necesita la lengua. El giro 

contralingüístico, unido a los estudios críticos sobre animales, ha continuado el debate 

de que la lengua es un factor limitante para comprender otras formas de entender lo 

real (Weil, 2010). Lo humano ha perdido en sus configuraciones filosóficas, científicas 

o poéticas individualistas, porque la palabra crea sujetos, mentiras, los viajes al más 

allá, ideología, naturaleza, muerte, taxonomizacion de especies y construye el tiempo 

y el espacio mismo. Seres-Tierra que están-siendo-con-la-Tierra es una amenaza 

oculta para la cohabitación equilibrada con lxs cuerpxs-territorios. 

Lo humano es uno de los conceptos eternamente fluidos que nunca ha tenido las 

fronteras claras entre otrx vecinx y otrora distante. La pregunta de qué hace lo humano 

al ser humano y cómo forma parte de los procesos planetarios nunca ha tenido una 

respuesta definitiva (Boddice et al., 2011). La conciencia de la muerte, la formación 

de lo político, el uso del fuego o la lengua: durante milenios se ha dado forma a lo 

humano y a su "unidad" en la denominada humanidad, vinculándola primero a lo 

divino, lo terrenal y lo suelo, y luego a lo creado "animal", lo que se ha llevado a 

sistematizaciones de especies, convirtiendo así a las demás, incluidos los seres de 

los mundos vegetales y microlocales, en el opuesto exacto de lo humano, aunque se 

forme parte de la llamada comunidad animal (Derrida, 2008; Salzani, 2017). De este 

modo, el humanismo, supuesto principal logro de la Edad Moderna, es sólo un espejo 

colonial patriarcal roto de lo humano, que ha conducido a la violencia sistémica 

pasada y presente, a la esclavitud, a los terricidios, a los genocidios, a la 

naturalización de la desigualdad y a la jerarquización de la diversidad planetaria, 

desarrollando también lógicas de interacción antropomórficas (Braidotti, 2017). 

En fin, ¿qué es “la Tierra” y seres-Tierra geológicos sin humanidad y sin humanismo? 

Como en el tiempo prehistórico, en el que lo geológico era completamente diferente. 

Lo prehistórico anticorrelacionista son mundos sin palabra, sin objetos y sujetos, sin 

naturalezas, sin geolígico y plantas (Meillassoux, 2010). De este modo, al confundir y 

desterritorializar los límites entre lo múltiple geológico, energético, temporal, 

planetario y terrícola nos abre a nuevas posibilidades de la visibilidad radical y la 



interferencia total de lo geotemporal en las realidades temporales lineales 

socioculturales humanas. Distorsionando el continuo espacio-temporal, junto con las 

cosmoteorías y cosmovisiones indígenas latinoamericanas, también existen 

diferentes conceptualizaciones posthumanistas, como la ecología larga transcorporal 

(Cohen, 2015). La transcorporalidad en su significación habitual indica una pluralidad 

de corporalidades dentro y fuera de un único cuerpo humano, es decir, una zona de 

contacto entre la corporalidad humana con lo más-que-allá (Braidotti, 2018, pp. 435-

438). Y la ecología larga, que crea una red especial de relaciones entre alteridades 

íntimas, confiere a lo geológico una corporalidad casi atemporal en relación con la 

corporalidad humana o vegetal, y de esa forma se entreabren las posibilidades de 

multiplicidades de lo temporal, que en ciertas épocas geohistóricas se han atraído 

mutuamente. 

Así, el ser humano eco-colonial con la temporalidad lineal construye no sólo su propio 

pasado, sino también el de todo el planeta y de sus habitantes ancestrales, reforzando 

su fundamento de existencia y, es decir, está programando el suelo ontológico firme. 

Teniendo tantos nombres como la Tierra, el llamado ser humano, siempre parte de lo 

terrenal incluso si está más allá de él. Intentando salir de lo antropocéntrico lingüístico, 

se tiene muchas oportunidades de conocer y aprender-con las diversidades terrenales, 

especialmente con aquellxs que parecen demasiadxs lejanxs en los sistemas de 

categorización taxonómica genealógica contemporánea y con lxs que es imposible 

entrar en contacto semiótico directo. Entonces, la corporalidad territorial humana o de 

cualquier ser-Tierra, como cuerpx-territorio, comienza a perderse en el tiempo y en el 

espacio, habitando con otrxs cuerpxs en los territorios-cuerpxs múltiples (Bennet, 

2019; Alaimo, 2010). 

Continuando el compost teórico, como apunta el colectivo Polymorph, comparando 

los realismos especulativos y los nuevos materialismos, el primero es un infierno de 

inconexión universal y su paisaje está hecho de niebla, mientras que el segundo es 

un paraíso recobrado hecho de conexiones aleatorias entre elementos heterogéneos 

y su paisaje está hecho de cables, interruptores y enchufes (Polymorph, 2022). 

Superando una onto-epistemología antropocéntrica del sujeto/objeto, todos son inter-

indisciplinarios y teóricamente poderosos para la ética de las relaciones entre-

terrestres, las investigaciones sociales actuales y tienen un potencial trasfondo 



político, especialmente vinculando estrechamente con las teorías y geografías 

anarquístas (Рахманинова, 2023). Los realismos especulativos, a su vez, trabajan 

más en el campo filosófico de la ruptura del excepcionalismo humano, categorizando 

y analizando miles de, en su visión, trabajos filosóficos correlacionistas (Williams, 

2021). 

Al extendernos hacia la multiplicidad y la desnaturalización de la estabilidad de la 

constructividad binarista, las formas ecológicas cuir de la nuestra planetariedad tienen 

una forma intrigante de monstruosidad y de procesos caóticos de la Tierra. En su 

marco no se trata sólo de explorar las conexiones de las comunidades marginalizadas 

y su relación con lxs seres-Tierras, sino de lo estar-siendo-con-la-Tierra en sí mismo. 

Lo que constantemente gritamos naturaleza es una multitud de diversidad e 

interconexión. No hay nada sin importancia o innecesario al respecto. Todo es 

abundante, todo es diferente, todo es cambiante y todo está interconectado. Entonces, 

muchas veces cuando se refiera a una apelación a lo "natural", usualmente está 

situada en una lógica cis-heteronormativa de exclusión de lo externo. Pero, con las 

aperturas a los mundos múltiples, en este planeta no hay nada puro, no hay nada 

estático, no hay nada salvaje, no hay nada natural y fiable. Sin esta lógica de exclusión, 

los constructos y las ideas-conceptos aparentemente esenciales, que son los más 

fuertes y sostienen toda la realidad humanista, y por eso es tan difícil para criticar, 

están cambiando en cualquier momento, porque todas las formas de existencia son 

fluidas y son una yuxtaposición no-totalizable de interconexiones con un final abierto, 

borrando y derrumbando fronteras a casi todos los niveles: entre llamadas especies, 

entre entidades vivas y no vivas, entre las corporalidades territorializadas y las 

territorialidades corporalizadas donde se habitan (Morton, 2010; Pivnik, Villefort, 

2019). Con la proposición de una nueva perspectiva de ecologías múltiples, se crean 

un diálogo pluralista que postula la generación de diferentes formas de conocimiento 

ambiental, queriendo lograr una variedad de visiones de conocimiento ambiental 

(Cadenasso et al, 2023). Por lo tanto, la pluralidad de perspectivas de los 

denominados elementos vitalistas de las políticas y tecnologías extractivistas de los 

seres-Tierra geológicos es un punto crucial del análisis des-antropocéntrico y 

decolonial del agotamiento de las tierras indígenas latinoamericanas que incrementa 

el capital de lxs intra-actuantes interesadxs. 





[III] 

Seres-Tierra-[en]-con cuerpos geológicos 

Cada entidad cuenta su propia historia, pero no todxs seres-Tierra pueden oírla. Lo 

humano encerrado y centralizado en sí mismo siempre está viendo otras 

corporalidades que no son humanos en algún tiempoespacio entre lo vívido y las 

formas llamadas inanimadas objetuales. Lo mineral o la roca, igualmente como las 

plantas, se han vistos como “algo” inanimado sin acción visible. Son unos conceptos 

que se han desarrollados en las lógicas similares a la del nacimiento de lo animal o lo 

vegetal (Bill, 2020). Desgarrando la conceptualización del binarismo de la vida y la 

muerte o de lo no-ser, lo geológico intra-planetario es uno cuerpo múltiple de los 

vínculos territoriales que siempre ha estado más allá del individuo. 

Ahora, esta textualidad leída en algún otro tiempoespacio cosmolocal por algún ser-

Tierra, desea dar visibilidad radical a estos procesos corporales geológicos 

postindividuales. A través de su corporalidad, con su corporalidad afectiva, igual como 

corporalidad vegetal o humana, se memoriza todo aquello a lo que ha estado 

expuesto durante su presencia en la Tierra, y está compartiendo este lo todo con lxs 

demás. A lo que se designa como “todo” en la frase anterior, las lenguas alfabetizadas 

pueden dar cualquier nombre, idea o concepto, como conocimiento, experiencia, o 

también como siempre algo sinónimamente lo abierto a otrxs seres terrenales, porque 

todos estos conocimientos autobiográficos múltiples pasan a formar parte de un 

continuo común, no sólo entre-terrestre o intra-terrestre, sino entre todo lo que existe, 

puede existir en este planeta, y con el planeta mismo. Todas nuestras memorias, de 

todxs seres-Tierra, forman parte de toda la memoria planetaria archivada (Kohn, 

2021). 

A través de múltiples eco-geo-conocimientos, tanto postantropocéntricos 

posnaturales como indígenas cosmolocales, se mueve a lo largo del continuo de los 

diversos mundos terrenales, encontrando posibles formas para que el llamado 

individuo humano se comunique de manera más-que-allá en las comunidades de 

nosotrxs complicadxs. Esto no sólo trata de la relación de seres-Tierra, como lo 

humano con lo geológico, sino también de todas las relaciones con la denominada 

Tierra y todas sus componentes (Margulis, 1998). Pareciendo imposible y 



excesivamente especulativo, la noción de una [post]semiótica no-humana más allá de 

las lenguas y otros sistemas de signos humanos puede arrojar luz sobre por qué 

necesitamos otras herramientas para ver radicalmente la agencia de otras "especies" 

(Schult, 1992), corporalidades, territorialidades e "individuos". 

Examinando la variación de las visiones humanas en lo posnatural sin antropos, 

xenodecentralizándonos en nuestro teórico intra-accional afectivo, es posible ver 

diferentes puntos de partida como exactamente desconceptualizamos y 

desgeoarchivamos las relaciones intra-terrestres, dando el espacio para su [auto]-

[sim]-crítica y_o la posibilidad de su visibilidad radical en sí. Esto nos sugiere 

percepciones cambiantes de los mundos del pluriverso en la Tierra y lo todo que llega 

más allá, de todo lo que se consideran sus ingredientes procesuales. Desde acá 

empiezan a aparecer intra-actuantes que antes sólo eran invisibles y neutrales, pero 

que ahora se entiende que influyen en las comunidades cosmolocales, todos sus 

procesos onto-políticos, y que siempre están en constante acción con otras entidades 

planetarias, sin vista humanista. 

Entonces, cómo podemos proponer esta visibilidad radical, especialmente en lo 

político contemporáneo, de la variabilidad de las entidades e intra-actuantes de los 

ingredientes de nuestras simbiografías a través de enfoques xenodecentralizados? 

Buscando y creando contradicciones y equivocaciones, según Viveiros de Castro, en 

estos mundos de dicotomización compulsiva y régimen cíclico de terminologías 

invertidas, fracasando, es necesario criticar la conceptualización de lo entre-”especie” 

y multiespecie, abrirse a todo lo entre-, in- e intra-terrestre para abrirnos 

ontológicamente para colapsar la universalidad de los flujos antropocéntricos (Barad, 

2007, Viveiros de Castro, 2009). Cualquiera conceptualización que refiere a lo 

antropos no hiciera sino reforzar la visión antropocéntrica de la llamada humanidad, 

también dando más fuerzas a las entidades inhumanas como capitalismo [era del 

capitalismo, o del capitalocéno], fuego [era del fuego, o del pirocéno], petróleo [era de 

petrocapitalismo planetario], etc., que están aproximando la denominada muerte de 

muchxs seres-Tierra y que también en forma muy visible están controlando los 

procesos políticos humanos. Lo antropos, o la era de antropos, se ha convertido en 

una urgencia moral y política en la que el ser humano ha pasado a ser responsable 

del asentamiento y la administración económica de la Tierra en su totalidad desde 



que su presencia en ella terminó de desplegarse en un modo de composición sin 

huellas en el nivel geológico. Es decir, esta era, era del antropo-céno, nos está 

alienando del antropocentrismo, haciéndolo más invisible para las comunidades 

responsables por cambios planetarios colapsados. Salir de la zona donde lo 

tecnológico, lo histórico y lo lingüístico, que siempre han sido herramientas 

antropocéntricas utilizadas para controlar e investigar al otro, no son categorías 

propiamente humanas, y necesitan perder el contacto con la supuesta humanidad, 

que tampoco existió nunca como categoría universal (Hui, 2019). 

En las relaciones en y con los cuerpos geológicos, las acciones se hacen, lo 

importante es que las hacen todxs seres-Tierra, todas las entidades planetarias en 

sus propias cosmolocalidades. En ejemplo, en las infraestructuras extractivistas del 

Triángulo del Litio tanto los microorganismos se enfrentan a las economías 

capitalistas coloniales verdes aliándose con lo mineral como las personas de pueblos 

indígenas y otrxs en sus territorios-cuerpxs, que se asfixian, no tienen acceso al agua 

potable, desplazan y pierden y ven la muerte de sus tierras (Diaz et. al, 2021). 

Así, las conexiones de territorios-cuerpxs y cuerpxs-territorios rompen todas las 

oposiciones sujeto-objeto a todos los niveles posibles, donde las comunidades 

bacterianas que habitan dentro de las zonas de la minería del litio ya son partes de 

los flujos de la colonialidad del poder y del capitalismo planetario. Y lo geológico, como 

uno de los terrícolas múltiples territoriales, y como corporalidad planetaria, en estas 

eco-lógicas no puede considerarse únicamente en el marco de lo inanimado e inactivo. 

Los diversos combustibles fósiles son una alianza multimillonaria entre lo llamado 

orgánico e inorgánico, y ahora también ha entrado en convergencias colonial-

capitalistas con lo humano y afectan a lo planetario mutable, de la misma manera que 

lo geológico es la esencia para todo lo tecnológico que se utiliza en este planeta. La 

computadora individual, o el mainframe de megacorporación colonial, son también 

seres-Tierra, y son puentes entre otrxs múltiples seres-Tierra que son físicamente 

partes mentales de ellos. 

Las formas peligrosas y oscuras de los nuevos materialismos y de los realismos 

especulativos proponen ideas divergentes en las que la Tierra y sus aliados, como lo 

geológico, y aliados acércanos a lo humano, que en las temporalidades neoliberales 

se convirtieron en lo inhumano anónimo, como lo capitalista, aceleran los procesos 



destructivos a través de lo humano mismo para derribarlo de su pedestal 

antropocéntrico (Hanschu, 2020). Una visión alternativa sería que los humanos son 

el elemento acelerador del cambio planetario, por cuanto a lo largo de la historia de 

la Tierra y durante las extinciones masivas, siempre ha habido actor primario, terrestre 

o cósmico, que ha desencadenado y acelerado estos procesos. Abriéndose a estas 

eco-lógicas oscuras, el concepto de la ecología larga podría ser nuestra apertura 

ontológica para captar las temporalidades múltiples de los subsuelos de la Tierra, 

desantropologizando y desterritorializando el concepto de la muerte, porque es muy 

importante ver ¿qué es la muerte de los territorios, de las plantas, de lo tecnológico? 

¿Qué es el compost y el proceso de descomposición de lo corporal en las 

territorialidades de Atacama (Cantera, 2020)? Será posible ver la muerte como una 

matriz narrativa simbioarchiva geológica en la que se entretejen simbiografías que se 

conectan entre sí. Porque hay diferentes formas de habitar los mundos, ser-Tierra o 

no-ser-Tierra, adaptándose, resistiendo y conectándose en redes, rizomas y mallas 

con ecosistemas mutables, por culpa o no de los seres-Tierra humanos (Guzmán 

Peñuela, 2019). La muerte para los humanos y otros seres terrenales se presenta 

desde una perspectiva totalmente distinta, sobre todo si se compara con los mundos 

microlocales, sin los cuales los denominados macromundos no pueden existir. Las 

fronteras entre lo vivo y lo no-vivo se reprograman constantemente, y no sólo en 

alianzas geológicas con microorganismos. La muerte de la llamada mente, 

desconexión de lo físico y entrada completa en lo virtual, la putrefacción completa del 

cuerpo, pasando a formar parte del suelo y estructura miceliana en la selva profunda, 

o las cenizas de alguna corporalidad de ser-Tierra lanzadas al océano o arrojadas al 

aire de las montañas andinas. Esto es ser-en-territorio, ser-con-territorio, sentir lo 

territorial, comunicar con otrxs seres-Tierra en su territorialidad, y eso se expresa 

claramente no solo en la lengua hablante. 

Como se ha escrito anteriormente en este texto, el antropocentrismo es 

antropocéntrico, humanista y debe salir de lo corporal terrestre, desantropocentrarse 

y xenodescentralizarse, donde no va a ser ningún concepto que vincula solo a lo 

antropos. Entonces, el concepto de infraestructura no sólo es construido y utilizado 

por los humanos, más bien es un concepto de la Tierra (Morita, 2016). Orquesta 

decisiones, en el mismo proceso en que reconfigura los denominados entornos 

naturales. Cualquier de su forma, incluida la extractivista, reconfigura y cambia los 



mundos y las relaciones entre todo lo terrenal. Podemos verla como materialización 

de las políticas neoliberales o como experimento ontológico más allá de lo material, 

romiendo las fronteras entre lo sociocultural, poder y prácticas imaginarias de los 

futuros posextractivas (Taste the Waste, 2021). Al igual que algunxs odiadores 

deshumanizan a otras personas y sus ideas, las comunidades de nosotrxs complejxs-

complicadxs pueden deshumanizar del término humanidad y desantropocentrar del 

término humano la noción mismísima de humano, así como la noción de especie, de 

cuerpo y de inteligencia. Así, llamados mundos postantropocéntricos, o 

xenodecéntricos, no están en el tiempoespacio de ética o aún ontología, son los 

tiempoespacios múltiples actuales, en las que ya estamos siendo e inter- e intra-

actuamos con las prácticas cotidianas en lo ser-xenoantropocentricx-Tierra. Estos 

mundos siempre ya, siempre en la presencia. ¿Quizás en estos mundos estar siendo 

ser humano se está convirtiendo en algo inmoral y poco ético, pero no lo podemos 

ver? 

Xenosolidarizandose contra acciones extractivistas violentas con las comunidades del 

pluriverso xenodescentralizado, lxs nosotrxs complejxs del Triángulo de Litio en estas 

nuevas eco-lógicas intra-activas se hacen extremadamente difícil para que cualquier 

ser-Tierra revise de forma independiente como tal, dado que contradicen la 

individuación metafísica. Son seres-Tierra de tiempoespacios cosmolocales en 

constante simbiogénesis y simpoiesis de la Tierra. No es espacio para el humano 

encerrado en sí mismo que quiere construir las tecnologías “verdes”, abriendo la 

puerta al capitalismo colonial verde que no hará sino alejar lo antropocéntrico de lo 

humano, y va a continuar distorsionando las tierras indígenas. ¿Cómo podemos evitar 

lo extendido, que es la idea principal del neoliberalismo ambiental (Astelarra, Pintos, 

2023)? El fin de lo humano, o del antropocentrismo, que para el caso es lo mismo, 

siempre se retrasa entrópicamente. 

Nosotrxs complicadxs cada vez estamos más cerca de la llamada “singularidad 

tecnológica”, que requiere una enorme cantidad de lo geológico. Quizás en el futuro 

haya muchos más que hoy, se podrán extraer algunos minerales raros o todavía 

desconocidos, pero ¿y si esta singularidad sucediera bajo el [xeno]-capitalismo, ya 

sin ayuda humana que ya no tiene una forma de control sobre el capital y lo 

tecnológico? No hay ni ha habido nunca un binarismo entre lo tecnológico y lo natural 



vital. Este binarismo se revela como una trampa sin salida. Lo tecnológico no es una 

prótesis posthumana que no se refiere a lo transhumano, sino que vincula lo geológico 

y lo tecnológico en los mundos xenodecéntricos (Banerji, Paranjape 2016; Bonini, 

Treré, 2024; Mellamphy(s), 2015). La vida en sí, su procesualidad, xenovida, lo 

corporal no-orgánico, como el litio, es un proceso en sí, como todos los procesos 

geoquímicos, con su temporalidad. Entrando un poco en el espacio vitalista noosférico 

de América del Sur, esto puede tener un título como las vidas o auto-[sim]-biografías 

de seres-Tierra denominados litio, flamencos, sal, agua y otrxs en una cierta Sur-

realidad que siempre se abre a cualquier xeno que no sea fronterizo, lo que, para los 

humanos, como para muchos otros seres, no es tarea fácil.  

Por eso somos nosotrxs complicadxs. Porque ahora, en el Triángulo del Litio, en toda 

Argentina, así como en otros territorios, sin romanticismos, la resistencia extractivista 

que puede llamarse entre-terrestre, pero es una resistencia planetaria al extractivismo 

patriarcal colonial capitalista. Las empresas mineras, internacionales y nacionales en 

Argentina juntamente con el gobierno actual, tentadas por los llamados “recursos” de 

estos territorios y haciendo insoportable la vida de todxs lxs seres-Tierra 

económicamente, ecológicamente, destruyendo sus modos de esrar-siendo-en-el-

territorio. Actualmente están en la guerra con la Tierra misma, con las poblaciones 

indígenas, jubiladxs, estudiantes, personas por debajo de la línea de pobreza, aves, 

microorganismos y muchxs otrxs. Este tipo de guerra tiene un complejo de relaciones 

“sí mismas”. Debemos devenirnos y destrozar el mito de la “imposibilidad” del fin del 

capitalismo, del fin del antropo-ceno, de alguna otra alternativa, de la radicalización 

total. No podemos desviarnos. Mirar hacia otro lado sólo puede conducir a un mayor 

enredo. Tenemos que volvernos a mirar. Esta es la idea principal de la entropología, 

o entromorfología. Si el posthumanismo pretende ir más allá de lo que reinscribe al 

mismo tiempo y en el mismo gesto, imitando la antigua “división del trabajo” en la 

dicotomía lo ambiental/tékne, ¿qué significa su muy previsible apelación a la Razón 

dialéctica, sino la mistificación de lo real como aquello que, según su propio 

razonamiento, sólo es “comprendido” por el llamado antropoceno y sus post-

conceptualizaciones (Armand, 2023)? Tal cosa como la humanidad no existe. Toda 

la existencia como infraestructura es inherentemente aceleracionista en una 

computación emergente en la estructura en-tropeada. Es el internet de todo, no solo 

internet de las humanas, sino de las cosas, de los micelios y de la planeta en sí. 





 

[IV] 

Simbiografías y simbioarchivo[s]: geo-poéticas y descomponsición de las 

textualidades en relaciones intra-terrestres 

Adentrándose en la intra-malla planetaria, cada ser-Tierra siempre ya tiene su propia 

historia, que ya ha contado, que la está contando, que nunca la contará, que no la 

quiere contar, que la contará, o lx lectorx ya está intra-actuadno-con estos actos 

micropolíticos planetarios, pero también locales, sin apenas darse cuenta, que se 

enlazan entre sí en esta intra-malla. 

El denominado mineral, bosque con sistema de micelio, llama, desierto, bacteria en 

la zona extractivista, en definitiva, todxs ellxs están conectadxs en que son 

corporalmente nosotrxs complicadxs y seres-Tierra en pluriverso de mundos múltiples 

en cuerpxs-territorios cosmolocales. Dentro de la intra-malla planetaria, existen 

ciertas formas de vincularse en ella a través de una determinada historia múltiple, o 

la [auto]biografía de cosmolocalidad, territorialidad, territorio o tierra particular. Se 

hace cada vez más imposible escribir autobiografías y biografías sin señalar la 

conectividad de quien es ser-Tierra narradx, sus conexiones en vidas y muertes, y de 

lx narradorx quien también tiene, o empieza a tener, las conexiones afectivas con ser-

Tierra o seres-Tierra narradxs determinadxs. Así, comienzan a manifestarse 

diferentes tipos de simbiografías, una pluralidad de [auto]-biografías que presentan 

resistencias, visiones del mundo, exclamaciones, amor, deseos, reivindicaciones, 

historias corporales, etc., de tal manera que para el resto de lxs seres-Tierra sea 

comprensible este supuesto mensaje transmitido. 

Antes de devenirse-con algún simbiografía, es necesario revelar su propia trayectoria 

e historia como término, como método y como forma de su simpoiesis propio. Más 

allá incluso del giro contralingüístico descrito anteriormente, en la obra de la escritora 

ecofeminista de SF Ursula Le Guin (Le Guin, 1987), se propuso seguir-con el prefijo 

griego tero- [ther-], que significa "animal salvaje". De este modo, surgieron terociencia, 

terolingüística, teroaquitectura, teroarte, tero-todo-es-posible, lo que significa que ya 

no todo es lo denominado no-humano, sino que todxs lxs seres-Tierra viven sus vidas, 



construyen sus estructuras, hablan sus lenguas, tienen sus prácticas artísticas, y que 

los denominados humanos tienen la capacidad de descifrar todos estos ensamblajes 

planetarios ya construidos, pero todavía no plenamente visibles. En la obra se sigue 

el discurso abierto del presidente de la llamada Asociación de Terolingüística, que 

continúa explorando la diversidad lingüística de seres-Tierra en un abordaje 

antropomórfico, perdiendo así la obviedad de que las plantas pueden tener literatura 

y prácticas artísticas, y que las rocas pueden tener sus propias formas de 

comunicación. Al ampliar completamente su aparato "científico” analítico, al especular 

aún más sobre lo que ya han especulado, lxs terolingüístas desean entrar en contacto 

con su metodología futura, que por el momento es desconocida para ellxs, pero, con 

la esperanza de que pueda revelarse, seguirán investigando el idioma de las hormigas 

y otrxs, sabiendo que su metodología actual se vuelva equivocada y limitada en el 

futuro, como la forma de ver la ciencia del siglo XVII por parte de seres-Tierra 

humanas de fines del siglo XX (Le Guin, p. 10). 

La idea de lo tero-lo-todo también ha sido desarrollada por la filósofa ciberfeminista 

especulativa y posthumanista Donna Haraway, comunicándose en su texto con Le 

Guin y lxs terolingüístas, continuando con la conceptualización de devenir-con, seguir-

con, simpoiesis, compost chthulucenico y cohabitaciones atemporales en múltiples 

mundos de la Tierra por parte de todxs lxs terrícolas que ya han alcanzado más o 

menos una comprensión de sus posibilidades de interacción (Haraway, 2019, p. 153). 

Ampliando las teorías de las conexiones planetarias de la simbiogénesis descritas por 

L. Margulis, la simpoiesis se está produciendo al mismo tiempo que los actuales flujos 

capitalistas neoliberales que han estrangulado todas las formas de vida, incluida lo 

social, lo político, la investigación biológica contemporánea y la comunidad científica 

en su conjunto. Los mundos mundializan los mundos y en ellos cada terrícola cuenta 

su historia, lo que nos abre las posibilidades de escucharlxs. Generando los vínculos 

parentescos-con todxs lxs seres-Tierra es una posible visión posfutura de este planeta, 

donde cada unx puede abrirse y presentar su simbiografía de forma accesible a todxs 

lxs demás. 

Así, la simbiografía, propuesta por primera vez como el término en camillas en 

Autobiografía de un Pulpo y Otros Relatos de Anticipación de V. Despret, enlaza todas 

estas retículas temporales y atemporales de cómo-pensar-con-la-teoría-acciones 



sobre las relaciones con seres-Tierra o hiper-objetos con lxs que filogenéticamente, 

tecnológicamente o de cualquier otro modo no sea posible mantener un contacto 

semiótico o lingüístico directo (Morton, 2013). En el libro de Despret, junto con 

sorprendentes e intrigantes intra-acciones entre científicxs y arañas, se manifiesta 

también una simbiografía de los pulpos, toscamente traducida por lxs terolingüístas, 

escrita supuestamente por tres tentáculos, teniendo así un dominio decentralizado 

(Despret, 2022, p. 125): 

          1. ¡Acuérdate/recuérdame! 

 2. [Me) llama desde el futuro para devenir. [Me] llama desde el futuro para volver. 

 3. No ser más en apariencia. 

 4. Encontrar la salida. Volver cada vez por el mismo camino. 

 5. La salida es otro camino. 

 6. Los cuerpos acogían como conchas. Ya no hay conchas, ya no hay salida. Peligro. 

 7. Morir ya no es gozoso. Ya sin huevos, vivir en aguas negras. Ya sin salida. El pulpo  

 quiere comer luz. 

 8. El pulpo lleve la luz, la luz viene al pulpo. Sin manto, la luz se apaga. El pulpo deviene 

 tinta. Negra, luego agua. Ya no apariencia. 

 9. Si no se encuentra ningún cuerpo, el alma se extraviará. Pto-chópodos [pobres en  

 brazos] peligro. Ptochópodos memorias en aguas vivas. Sin salida, Devenir mejillón o   

 pez. Memorias en aguas vivas. 

 10. Lentos y agitados los tiempos de espera. Cortos y agitados los tiempos de existencia, 

  La impaciencia nos garia. 

 11. Hablar sin luz es violencia. Hablar sin tinta es violencia. La lengua de los sin-cuerpo 

 está cargada de venenos. El pulpo sin luz es pto-chópodo para el pulpo. 

 

Esta "autobiografía" se convierte en algo más, porque cuenta la historia múltiple de toda 

la comunidad local, expresando la violencia, el enojo y la falta desgarradora de esperanza. 

Escrita en el pasado, para el futuro, como un deseo de ser recordadx, en el anhelo de no 

volver sobre sí mismx en territorios que por el momento están dañados (Torre, 2024). El 

texto afirma explícitamente que la simbiografía es obra de seres reunidos en un mismo 

cuerpo y pone en escena varias vidas en el presente y futuro. 

 



Concluyendo estos tres portales, el tema de todo este texto, ahora que está leído por 

algún ser-Tierra, quiere revelar el realismo especulativo y el nuevo materialismo sobre 

los territorios-cuerpxs cosmolocales latinoamericanos junto con las simbiografías de 

cuerpxs-territorios, todxs seres-Tierra, todas partes de la comunidad de nosotrxs 

comlicadxs. 

Saliendo de la ciencia ficción pura, la simbiografía tiene un enorme potencial como 

metodología para trabajar y pensar-con seres-Tierra sobre cualquier territorialidad 

que se convierta en una "zona de sacrificio". Así, la simbiografía puede expandirse a 

lo territorial, siendo una simpoiesis en la que todxs nos devenimos-con ella. Y, en toda 

captación y comprensión, lo simbiográfico puede estar siendo tanto en singular como 

en plural. Es la descomposición completa de lo autobiográfico en un simbiocompost 

de historias cosmolocales, modernidades, ensamblajes filogenéticos-cuir, químicos y 

minerales. 

En perspectiva especialmente afectiva, simbiografías territoriales son unas obras de 

seres-Tierra reunidos en territorio-cuerpo cosmolocal particular, poniendo en escena 

varias vidas, donde el texto u otra forma xenosolidarizada es un espacio de memoria 

y resistencia multitemporal pluriversal. Con simbiografías los lazos con el territorio son 

mucho más fuertes, donde no hay relaciones estrechas entre lenguaje y humano, sino 

entre cualquier lenguaje-estructura-semiótica y territorio. Se las pueden ser escritas 

con palabras, jeroglíficos, petroglifos, ideogramas, programas tecnoelectrónicos, 

artísticamente, logogríficamente, grafitextualmente, o hecho cantadas, gritadas, 

silenciadas, teniendo signos zoosemioticamente u otramente llenos de sus propios 

conceptos. 

Entonces, ¿quién puede “escribir”-hacer-extender simbiografías? En primer lugar, el 

debate de lxs autores y de la pertenencia en la simbiografía se pierde en la 

simbiografía en sí misma, en su significado, así como en sus conexiones territoriales. 

De ahí, llamadxs autores ya están siendo como ser-Tierra concretx-con seres-Tierra-

con la Tierra en sí. El devenir-con y como estar-siendo-con simbiografías de otrxs 

seres-Tierra se convierte en una acción afectiva de tal magnitud que un supuesto 

texto académico no podrá adentrarse verdaderamente en su corporalidad. Es 

necesario utilizar todas las formas posibles, como cantar, gritar, poetizar, destruir, 



descomponer, deconstruir, desconceptualizar, conectarse, paraconceptualizar, 

danzar, escuchar, llorar, estar-siendo, intra-actuar, etc. 

Cerrando la parte teórica, ¿qué es lo geológico en las simbiografías? Se hace 

propuesta que lo geológico, que tiene sus propias simbiografías ecológicas largas, 

[casi]-atemporales, pueden ser vistas como un simbioarchivo fuera de lo temporal 

lineal occidentocentrísta que desantropocentraliza y desterritorializa la muerte como 

idea de lo final. El simbioarchivo geológico, o lo simbioarchivo geológico múltiple, son 

múltiples simbiografías formando parte de un simbioarchivo planetario en el que nadie 

se olvidará ni se perderá.  

¿Cómo pueden manifestarse ahora las simbiografías y cómo se ve esto como una 

metodología imbuida del compost teórico anteriormente descrito relacionado con lo 

geológico, lo afectivo y lo corporal? 

Potencial [I] 

En primer lugar, la potencialidad se manifiesta en lo intra-académico, lo indisciplinario 

ético, lo intrainstitucional y lo educativo. Con las simbiografías presentes se rompe la 

frontera entre la [auto]-biografía y la [auto]-etnografía como métodos, cuya última ya 

tiene muchas formas y expresiones en textos académicos, de internet, literarios y 

otras formas textuales/visuales/audio-más-allá. Considerando el método 

autoetnográfico fuera de la etnografía clásica onto-epistemológica occidentocentrísta, 

disponiéndose a apartar el denominado temporal antropocéntrico eco-colonial, existe 

poco de autoetnografía colectiva, vinculando materialidades geológicas y 

posnaturales como partes de historias que son narradas o prontas para narradar. 

¿Narradas por quién? La respuesta siempre será "por todxs", “por todxs nosotrxs”, no 

sólo por "autorx" de la simbiografía y otrxs seres-Tierra que comparten sus historias 

de resistencias. El llamado “todxs” no es siempre el que encuentra el límite entre lxs 

otrxs “todxs” que también son miembros de una determinada territorialidad, 

incluyendo, por ejemplo, la gallina aislada, el viñedo, el lago, lo tecnológico en 

actividades agroculturales o extractivistas, las formaciones geológicas bajo el suelo y 

todxs seres-Tierra que lo habitan.  

La simbiografía es siempre en la búsqueda de lo Más-que-Mencionar, que es la 

esencia de este método. Esto puede incluir la inclusión afectiva y eco-poética para 



muchxs a partir de descripciones plurales de unx para el resto, diversas 

manifestaciones de lo emotivo en seres-Tierra, como en las comunidades avifaunas, 

anfibios, mamíferos, etc., grabaciones de vídeo-audio tridimensional de la 

cosmolocalidad de cuerpxs-territorios y de territorios-cuerpos que los habitan, como 

seres-insectos, seres-agua, seres-rocas que caen de seres-acantilados, etc. 

¿Cómo aprehender todxs seres-Tierra en una simbiografía particular de territorio-

cuerpo? La respuesta es inaccesible para autores individuales, incluso para toda la 

comunidad de seres humanos concreta, pero siempre hay una posibilidad en lo “casi” 

tempoespacial, deviniendo-con la comunidad de nosotrxs complicadxs. 

Autoetnografía en sí rompe las barreras entre lx investigadorx y cuerpxs-territorios y 

puede servir como punto de partida. Autoetnografías que sean del tipo narrativas, 

narrativas co-construidas, colectivas e interactivas, entremezcladas así con todos los 

tipos de reflexivas, como las diádicas, donde autorx y entrevistadx cambian de lugar, 

y las personales (Adams, Elis, 2012; Adams et al., 2011), junto con relatos sensibles 

de múltiples capas de todxs lxs participantes, emergen así sorprendentes obras 

afectivas colectivas. 

Más allá de la simbiografía de un territorio-cuerpo particular, la simbiografía es 

también una forma de escribir un texto académico colectivo y posantropocéntrico que 

en sí mismo ya tiene muchas barreras en su sistematización capitalista-institucional y 

deseabilidad para "usuarixs". Las fronteras entre los estudios de ciencia y tecnología 

[CTS] y las antropologías se encuentran en una zona de constante intercambio, y esto 

está ocurriendo en diferentes partes de la Tierra. Un ejemplo simbiográfico es el 

ensayo de nueve antropólogues de múltiples diferencias y procesos académicos 

migratorios de Davis, Oslo, San Juan de Terranova, Leicester, Sídney, Osaka, Aarhus, 

Nueva York y Chapel Hill, que han creado una interfaz generativa multilocal 

comunicándose entre sí en el mismo territorio-cuerpo textual sobre un proceso de 

estar siendo entre múltiples CTS y antropologías, cada unx comprometido en su 

propia investigación y compartiendo sus historias personales afectivas de interacción 

con espacios académicos interdisciplinarios, alumnxs, salmón, yshiro paraguayos, 

textualidad empírica, fragmentariedad, colonialidad de los lugares de conocimiento, 

la acción de discernir, de salirse de lo conceptual de la propia disciplina, gimi papua-

nueva-guineano, de quién está en ese mundo mundanizante y como cuirir lo familiar 



en actuales sistematizaciones cisheteronormativas binaristas coloniales en lo plurireal 

(de la Cadena, Lien, 2015). Hacia el final de este territorio-cuerpo, esta interfaz se ha 

convertido en un método en sí mismo, abriendo conceptualmente y creando una 

antropología pluriversal no-antropocéntrica, provincializando los sistemas 

académicos euroantropocéntricos coloniales de trabajo en el “campo” y en la 

universidad misma. 

Una posición más intrigante, respetando la idea y sin nombrar lugares específicos, 

fue la adoptada por lo múltiple de lo investigado contra la producción de conocimiento 

individualizado extractivista y privilegiado, cuestionando el proceso de autoría de un 

texto académico y las nociones de yo y nosotrxs en la narración de historias (Baglady, 

2023). Unx de lxs intra-narradorxs escribió un comentario separado del artículo sobre 

la autoría y cómo se había decidido denominarlo, lo que condujo, eventualmente, a 

una forma redondeada de múltiples nombres, incluyendo post-autorx Todxs (p. 1). Lx 

post-autorx y simultáneamente el método de este texto es Baglady, en referencia a 

Ursula Le Guin (Le Guin, 2020), del Departamento de Todxs, Universidad de Todos 

los Lugares, Mundo, que promueve un compost teórico similar y la creación de 

tiempoespacios para la transferencia de conocimiento que ocurre a través de las 

acciones internas de la narrativa colectiva. Empezando por la provocación de bloqueo 

y desbloqueo, contando una historia para dar sentido a los afectos políticos y éticos 

que casualmente perturban e interrumpen la materialidad y la espacialidad cotidianas. 

A través de la respons-abilidad harawayana, se establece el llamado intra-activismo, 

en el que la narración de historias pone en marcha la la acción interior, la especulación 

y las llamadas a la acción, desarrollando esto en un proceso activista de intra-

narración, donde la creación y recreación de historias permite la generación de 

cualquier forma de lo textual en una post-autoría no-jerárquica, en la relacionalidad 

como multiplicación de historias, creando espacios lúdicos, dinámicos y, 

manifiestamente, formativos para la creación de conocimiento ya como colectivo en 

sí mismo. La colectividad de Baglady de muchxs seres-Tierra es también una forma 

posible de simbiografía territorial post-autorial, infundiéndose y fusionándose con el 

simbioarchivo geológico planetario.  

Estas interfaces generativas entre múltiples colectivos de Baglady creadxs por todxs 

seres-Tierra, abren ontológicamente un nuevo potencial educativo, expandiendo 



prácticas-acciones ya en pluriversidades. Como Bibliotecas Humanas que cuentan 

las múltiples historias personales de individuos concretos de forma colectiva (Avedoy 

et al., 2024), es necesario construir bibliotecas simbiográficas que serán una de las 

vías para conseguir un auténtico simbioarchivo de toda la Tierra, que, posiblemente, 

nos dará al igual que a la asociación terolingüística, la capacidad de iniciar la 

comunicación con futuras prácticas, indisciplinas y metodologías, y ya creándolas en 

presencia con “¿todxs?" lxs seres-Tierra. 

Potencial [II] 

Abriendo otro potencial de lo simbiográfico, actuando en lo colectivo y en lo individual 

de lo eco-geo-poético, la ecopoesía como forma de escritura habla de la relación de 

nuestra experiencia con espacios específicos, pero también, como práctica del 

situarse que no se manifiesta necesariamente en alguna relación más amplia. Porque, 

tal y como observamos, es [casi] imposible estar vinculadx a todo por el hecho de 

estar situadx en una territorialidad concreta. Algunas conexiones realmente podrían 

no estar siendo. Hay diferentes hábitats, mundos, historias y cuerpxs inaccesibles, 

sean territoriales o textuales, pero hay algo que, en cierto sentido, alimenta mucho 

más la [e]-escritura posnatural: la falta de garantías. Al transcodificar la eco-geo-

poesía cosmolocal, es decir, al desprogramar la traducibilidad de los formatos y 

modos de representación, al eliminar la dicotomía ilustrativa, conectando así todas 

las materialidades digitales, posnaturales y posmateriales en la grieta entre lo virtual 

y lo materialista-físico, la simbiografía se convierte en una entrada a la vanguardia, 

en algo dinámico y deseablemente incomprensible. La dispersión del individuo en la 

e-eco-poética ciber-xenofeminista a través de la escritura colaborativa atemporal en 

la corporalidad digital, como Areas (2024), en la que se introducían réplicas en 

momentos predeterminados, complementando lo escrito anteriormente y sintetizando 

el medio de interacción. La saturación es que las primeras grabaciones son las más 

oscuras, las posteriores las más transparentes. E-simbiografía digitalizada presenta 

cómo reaccionar y accionar en el mismo espacio con otrxs seres-Tierra. 

Es posible el uso múltiple no-alfabetizado y caótico, como la colección electrónica Sea 

of Po de poetas de todos los mundos (Sea of Po, 2024), en numerosos idiomas, tanto 

humanos, como el poema الروح  de Reham Hosny, como otros, ejemplificando نتوءات 

así Cantrastus Charmology: Asymptotic Imaginary Cantata #1, que también propone 



su interpretación colectiva. También es posible la escritura digital colaborativa-con 
agua, difuminando el espacio virtual, como el poema Ux Backroom Ocean de Anna 
Rodionova, lo conceptual pervertido en la escritura Polymorph de Alexandr Frolov 
(Web-Almanac, 2024), poema coinsidentalista en seis manos de multiplicidad de 
visiones desnortadas de la andadura translingüística (Tktau, 2024, p. 42), y los 
experimentos simbiográficos realizados por Tktau.escritorx.trans.territorio, que 
también muestran un deseo de descomposición completa de lo geológico textual y 
su  lectura a través de lo grafitextual (pp. 27-29, 51-52).

Cantrastus Charmology: Asymptotic 
Imaginary Cantata #1 
[Jeremy Owen Turner

Sea of Po, 2024 
［Reham Hosny] نتوءاتالروح

[Ariel O'Sullivan y 
Yumie Kono]



[Web-almanac, vol. 2]

UX Backroom Ocean 
[Anna Rodionova]

Bitcrush poem, 2024 
[Ali Aliev]



Polymorph, 2024 
Alexandr Frolov 

[I]-[II-transformada]

Areas, 2024

Inna, Anna, Darya

Unreading, 2024

Kirill Azernyi



¿qué es esto? ya somos sim:biontes, 2024 
Poema coincidentalista en seis manos 
Tktau.escritorx.trans.territorio



¿qué es esto? ya somos sim:biontes 
Justicia Filogenética, 2024 
Tktau.escritorx.trans.territorio



¿qué es esto? ya somos sim:biontes 
geo-ontologías de los procesos transcorporales:  

las `rocas’ de la Tierra inalcanzable 
Tktau.escritorx.trans.territorio 





 

La tecno/eco-poesía simbiográfica latinoamericana conecta especialmente con 

territorialidades específicas, como el uso del portuñol (DeVos et al., 2023, p. 301), el 

guaraní (p. 148), la presentación del experimento de la semilla de mandarina en el 

que aparecieron los cables (p. 208), el manifiesto cibercomunista (p. 212), o la 

vinculación colectiva con otrxs seres-Tierra en el territorio-cuerpo, como agua (p. 175), 

país (p. 33), basuras electrónicas (p. 265), incluso con fuego y estar siendo-con 

humedal (Farini et al., 2020), etc. 

Concluyendo este ciclo, todo lo simbiográfico simbioarchivo puede romper la 

comprensión de lo futuro en lo temporal lineal occidentecentrísta, acercándose, por 

ejemplo, a través de lo astronómico geométrico que ha planteado el futurismo 

andino  (Poma, 2020).

Carlos Soto Román (31)

Natalia Sosa Molina (240)

Mario Castells (148) Pilar Otero (265)



Valentina Unda (182)

Fabián Severo (301)

Tuti Curani (205)

Humedal, 2020 
Círculo virtuoso, p. 63



Alan Poma, 2020



[V] 

Diversidad atemporal de [no]conclusiones 

El futuro, que siempre está oculto detrás de nosotrxs mismxs en sí, es la categoría 

onto-política más firmemente establecida, que puede gestionarse en la precencia pero 

no en el presente. Las simbiografías, o, como se ha demostrado, las 

sim:bio:geo:historias y [auto]-biografías colectivas de todxs lxs seres-Tierra de 

cualquier territorialidad corporal local, sea digital, tecnológica, textual, terrestre o 

cósmica, nunca dejarán de manifestarse, porque trascienden todo lo teórico, lo 

metodológico, lo práctico y la categoría misma de la llamada historia y lo histórico 

lineal occidentecentrísta de la humanidad, porque se seguirán produciendo incluso 

después del supuesto ser humano, y, aunque no estén escritas de manera literal, 

poética, académica, de otro modo o entre medias, tal como ya se ha expuesto, ellas 

representan cualquier forma, cualquier tipo de existente e inexistente, más allá de la 

contemporaneidad, de lo histórico, lo tecnológico, lo lingüístico y lo semiótico. 

Sin embargo, ¿cómo es posible ver, comprehender, explorar e investigar-en-con un 

simbioarchivo geológico? Una forma posible de ello es algo unificado pero divisible, o 

siendo como unido, pero al mismo tiempo como multilocal, igual que las 

cosmolocalidades en los mundos múltiples del pluriverso. Viendo cómo las 

comunidades de nosotrxs complicadxs pueden construir infraestructuras intra-

planetarias entre las diversas cosmolocalidades terrenales que siempre ya habitamos, 

una colección simbioarchiva de simbiografías de todxs lxs seres-Tierra nos dará a 

“todxs nosotrxs”, a todas las entidades filogenéticas, tecnológicas y planetarias, para 

recrear y recibir llamados mensajes de lxs mismxs “todxs nosotrxs” en el mismísimo 

simbioarchivo. 

El simbioarchivo geológico siempre está aquí, no está bajo el suelo o en el núcleo de 

la Tierra, no lo podemos ver, sólo podemos intentar captarnos en él, pero el hiper-

cuerpo de la Tierra, tal como se ha manifestado, es así denominado [casi]-

inalcanzable para un individuo alfabetizado, para ser-Tierra humano cerrado en sí 

mismo. Esto se hace posible sólo con un conjunto de simbiografías que nos ayudarán 

a mirar y llegar a la forma de comprender como la Tierra está cantando a través de 

nuestras historias, voces y vidas, y cómo debemos intra-actuarnos ahora con ella y, 

sobre todo, entre nosotrxs. 



 

[VI] 
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