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Vocabulario Donna Haraway

Julia TORRES

Resulta complicado explicar los conceptos basicos de una autora en plena produccidn.
Haraway practica ademas un uso irénico de su propio vocabulario — y lo hace también como
opcidn de estilo, no solo por exigencia conceptual. Como autora (y como aficionada a la ciencia
ficcion) Donna Haraway tiene una gran capacidad de creatividad lingiiistica. En una
conversacion con Marta Segarra (véase nota final), dijo: «(...) habito en estas palabras y juego
con ellas. Juego con las etimologias porque son divertidas, pero también lo hago porque me
hacen pensar de una manera diferente, porque me hacen relacionar cosas que no se me habria
ocurrido relacionar si no se me hubiese permitido jugar con ellas». Un vocabulario siempre es,
pues, una herramienta provisional.

Biologia: Haraway es bidloga de formacion, interesada en el tema de la célula y de la
reproduccion celular. Pero ella misma ha relativizado el papel de su interés empirico por la
ciencia. «Siempre se me dio muy bien la biologia como discurso cultural e intelectual, pero la
practica de laboratorio no era realmente mi vocacién, y tampoco se me daba muy bien. Mi
vocacion era sin lugar a dudas la biologia como una manera de conocer el mundo». La biologia
es en gran manera para ella la base de un relato, mucho mds complejo y diverso. También es
una metafora o una fuente de relatos metaféricos. Asi su tema de estudio en relaciéon con lo
bioldgico es doble. Por una parte, le interesa: «la forma en que ciertas ideologias genéticas se
aduefian de todo el espacio dentro de la biologia» y, por la otra, «la manera en que el mundo
funciona metaféricamente» y como la biologia se convierte en fuente de metdaforas. Para
Haraway: «Vivir dentro de la biologia consiste en vivir dentro de la naturaleza-culturas. Consiste
en estar inmerso en la historia y también en la maravilla de la complejidad natural».

Carne: «La carne siempre es algo humedo. Estd claro que no se puede usar la palabra ‘carne’,
sin entender la vulnerabilidad y el dolor». Haraway se denomina a si misma, a veces,
“composista” para ironizar sobre el término “posthumanista”, insistiendo en que toda carne es
un compuesto. Véase, “Cuerpo”.

Catolicismo: Haraway se formé en un ambiente estrictamente catélico. «Durante buena parte
de mi infancia quise ser monja», dice. «Cuando tenia trece aflos empecé a leer la obra de Santo
Tomads sobre el derecho natural». «Habia sido educada por mujeres monjas muy poderosas,
interesantes y muy formadas intelectualmente. Asi que, por un lado, mi vida habia sido
‘moldeada’ por mujeres muy poderosas, independientes y solteras, pero dentro de la idea del
patriarcado catdlico». La doctrina catélica del simbolo (especialmente del simbolo eucaristico)
estd en el fondo de la concepcidn metaférica de la realidad que sostiene Haraway. No puede
desdefiarse tampoco, como opcidn interpretativa, que un barniz de la idea catdlica de amor
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universal esté presente en su obra en forma, especialmente, de amor (franciscano) hacia los
animales y de piedad (Edith Stein) hacia todas las criaturas.

Chthuluceno: Nombre inventado por Donna Haraway en su libro Generar parentesco en el
Chthuluceno (2016) para designar la época actual, caracterizada por la crisis ambiental y por la
existencia de seres teluricos, que se saben mortales. “Chthuluceno” es como “Antropoceno”,
“Capitaloceno” y “Plantacionoceno” un nombre para designar el conflicto entre los humanos y
la Tierra. Nuestra relacion con lo que perteneces a la Tierra (“cténico”) se ha vuelto conflictivay
en el Chthuluceno implica: «Una manera de aprender a convivir con el conflicto de la vida y la
muerte con capacidad de respuesta en una vida dafiada». No es una era apocaliptica (aunque
puede llegar a serlo). El nombre proviene de una arafia denominada asi por el nombre de un
monstruo-divinidad de Lovecraft, Chthulhu, que es gelatinoso y practicamente indestructible —
caracteristicas que lo hacen similar a la Tierra segin Harway. Chthulhu, sin embargo, es un dios
patriarcal, mientas que la concepcién de la espiritualidad en esta obra resulta cercana a la de
Marija Gimbutas (1921-1994), arquedloga y especialista en las culturas matriarcales
prehistéricas, que ha influido muy decisivamente en el pensamiento feminista contemporaneo.

Conocimientos situados [Situacion]: La realidad, sea como sea, es basicamente dinamica,
multiforme. Por eso una ‘situacién’ no consiste solo en un punto de partida, en una serie de
datos, mas o menos previos, asumidos o dicotémicos. El conocimiento, en cuanto es relevante,
se sitla en una multiplicidad que le es intrinseca. Las practicas concretas de personas
particulares hacen la verdad y por eso es importante entender a partir de qué situaciones
comprenden y se pronuncian sobre el mundo, teniendo en cuenta que los conocimientos
situados son siempre multiformes, plurales. De ahi que Haraway sea especialmente irénica con
el marxismo que, como toda forma de determinismo, le parece poco dindmico. Con la nocién de
"conocimiento situado", Haraway abre un debate que cruza el feminismo: el de la relacién con
la epistemologia y la ciencia y, estrechamente relacionada con ello, el de la version feminista de
la objetividad cientifica.

Complejidad: En el trasfondo de la obra de Haraway estd siempre la teoria de sistemas.
«Metéforas acerca de la complejidad». Véase: ‘Gestalt’.

Cuerpo: «Siempre estamos dentro de un mundo carnal, pero para nada somos un cerebro
dentro de un contenedor. Nunca lo fuimos y nunca lo seremos. Y por eso mismo mi principal
punto de partida epistemoldgico surge de ese tejido en el cual la separacién categdrica entre la
naturaleza y la cultura constituye en si misma una forma de violencia, que en cualquier caso es
heredada». La reconsideracién del cuerpo (y en consecuencia de la sexualidad y de las formas
de dominacidn) implica el/conduce al/ posible redisefio del cuerpo en forma de cyborg. Véase,
‘Carne’.

Cyborg: «El mundo te pilla desprevenida con sus historias olvidadas, con las entidades que no
son humanas y todas esas relaciones que dan forma a lo que somos y a las que nosotros, a su
vez, damos forma». «El cyborg es una manera para entender los multiples niveles de la vida y la
vivacidad, y también una manera para entender los multiples niveles de la vida y la vivacidad»
El cyborg es una criatura "impura" que surge de la tecnologia y obliga a repensar las divisiones
establecidas (épor quién?) entre lo natural y lo artificial / técnico, y lo humano y lo no humano.
En primer lugar, es una maquina de informacién y de control (a la vez), que mezcla elementos
humanos y tecnolégicos y cuya fuerza multiplica la humana. “Cyborg” es también una metdfora
gue en Haraway tiene muy diversos sentidos. Pero basicamente es un simbolo posthumano que
nos recuerda que podriamos haber sido diferentes. «Para mi los primates y los cyborgs
comparten un mismo origen», pero mientras el primate tiene historia, en el cyborg la historia
queda abolida.
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Estructuralismo: Aunque ella explicitamente lo ha negado en mds de una ocasién, su obra
parece mucho mas cercana a la biopolitica de raiz francesa que al pragmatismo americano.

Fracaso: Concepto que «los momentos en que tiene lugar la desnaturalizacion, cuando ya no
se puede confiar en lo que damos por sentado, precisamente porque hay un fallo técnico en el
sistema». «El fracaso abre un espacio a la posibilidad precisamente porque las cosas ya no
funcionan». «Obviamente es un proceso doloroso». Los momentos de fracaso en una teoria o
en una praxis politica, cientifica, etc.: «implican volver a la conciencia de la finitud, de la
mortalidad, de la limitacién, no como una glorificacién utdpica sino como un escenario de
posibilidades».

Gestalt: La teoria de la Gestalt conocié un auge importante en California durante los afios de
formacién de Haraway y tiene un papel central en su obra. «Cuando la gente obvia las relaciones,
el conjunto, y centra su atencién exclusivamente en los pedazos por separado, elaboran todo
tipo de lecturas erréneas de mi obra». La cultura en su obra es muy especialmente un analisis
de la forma, de la manera como se producen sintesis perceptivas y estructuras intelectuales:
«Pero la cuestidn principal es mantener esa unidn tan significativa entre lo factico y la ficcidn, lo
literal y lo figurativo o trdpico, entre lo cientifico y lo expresivo.»

Lenguaje: Expresidon compleja de la identidad humana. La teoria del lenguaje de Haraway estd
mds o menos vinculada con la de Heidegger. El lenguaje es la casa del ser — pero en Haraway el
ser no es substancial, sino fluido, como toda identidad. «Lo primero que cabria decir es que para
mi las palabras son profundamente fisicas. Creo que las palabras y el lenguaje tienen una
relacion mas intima con el cuerpo que con las ideas».

Modernidad: «La época en que si intensifica el transporte de semillas y de genes». El tiempo
en que lo potencial se moviliza. Por eso es también la época de la técnica, lo que en Haraway no
tiene ningun significado peyorativo. Cerebro, chip, gen, feto, artefacto, ecosistema... son
dindmicos y expresién de modernidad.

Mortalidad: «Vivi la pérdida de mi madre como un bloqueo y un entumecimiento que me
acompafiaron durante mucho tiempo». La sensacién de mortalidad («mi madre murié cuando
yo tenia dieciséis afios») podria ser una clave para entender el sentido del cyborg en la obra de
Haraway. Que algunas de las personas que mas importancia tuvieron en su época formativa
muriesen de SIDA claramente le influye no solo como militante feminista sino conceptualmente.
éLa inmortalidad cyborg podria ser una alternativa a la angustia de la muerte?

Naturaleza: «Desde el principio y hasta la actualidad he centrado mi interés en qué se
considera naturaleza y quien ocupa las categorias naturales». «Mi obra siempre ha girado en
torno a lo que se considera naturaleza y, en cierto mod, creo que he escrito sobre una serie de
naturalezas distintas». El doble aspecto naturaleza/biologia versus naturaleza/metéafora es el
tema central de Haraway. Véase “Biologia”.

Ojo cicléopeo: Metafora del que todo lo ve, el ojo el del poder politico, el del capitalismo, que
se reproduce y se justifica también desde poderes culturales y universitarios. De hecho, es tan
solo una ficcidn, un consuelo autocomplaciente que pretende erréneamente que el mundo esta
organizado en leyes inmutables — sin darse cuenta o sin querer aceptar que toda ley es
construccion y que todo intento de establecer normas es basicamente operacional, linglistico y
no ontoldgico. Véase, “Terrenal”, “Situado”.

Paradigma: «En torno a 1968 lei a Thomas Kuhn y me atrajo mucho la forma en que hablaba
de la inconmensurabilidad entre los distintos paradigmas interpretativos». Aunque hoy se sabe
que el Departamento de Estado norteamericano potencid en medios académicos el
conocimiento de la obra de Kuhn en las décadas de 1960 y 1970, para luchar contra las
interpretaciones marxistas de la ciencia (es decir, para evitar que se discutiese sobre las
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condiciones ideoldgicas y econdmicas de la produccion cientifica), es obvio que ver la ciencia
como ‘paradigma’ es decir como modelo de resolucién de problemas abre la posibilidad de
preguntar sobre si temas como etnicidad y género son significativos en el quehacer cientifico,
tema central en la teoria de Haraway que tiende a identificar paradigma con ‘metafora’.

Parque zooldgico: Universidad, academia, nicho cultural propio (a veces incluso propicio)
donde cada uno vive, sin ser muy consciente de ello. Por extensidn todo lugar (simbdlico o
efectivo, pues ambos son indisociables) donde se trafica con simbolos de poder mientras se cree
estar hablando de cualquier otra cosa. «Veras, a veces tengo la sensacién de convivir con un
parque zooldgico de simbolizaciones. Es como si habitara un zoo critico-tedrico y, sencillamente
el cyborg fuese su habitante mds famoso, aunque ‘zoo’ es la palabra adecuada porque todos sus
habitantes son animales».

Politica: Aunque Haraway usa el término ‘biopolitica’, lo biolégico (en un sentido primario) le
interesa tanto o mas que lo politico y eso se hace evidente en toda su teoria del cyborg. Es una
historiadora de la biologia que llega al andlisis del poder, mas que un historiador de las formas
de poder que llega (como Foucault) a la biologia. Le interesa «... cdmo muchas cuestiones de la
cultura, la historia y la politica llegan a narrarse como relatos bioldgicos y evolutivos. Y viceversa
(...) cdmo las narraciones bioldgicas y evolutivas se entremezclan de manera imbricada con las
herramientas de la economia politica».

Practica terrenal / Terrenal: Término muy propio de Haraway que, segun ella, eligié «para
evitar el debate entre realismo y subjetivismo». Una practica terrenal es «un conjunto colapsado
de cosas». Basicamente le sirve para ir mas alld del debate sobre realismo versus relativismo
que, para ella, es parte del problema (y de la insuficiencia) de la cultura blanca. Todo lo terrenal
es mezcla; lo comercial, lo fisioldgico, lo genético o lo politico en tanto que ‘terrenales’ son
ajenos a cualquier dicotomia y, mas bien al contrario, las incluyen. Problemas como el racismo,
el sexismo, etc., derivan de la obsesion por la pureza y por el olvido, interesado o no, del hecho
basico de que la vida es mezcla. «Terrenal también implica haber de prestar atencidn a cosas
como el poder y el dinero». Véase, “Situado”.

Racionalidad: «Las ideas de racionalidad e intencionalidad son demasiado pobres como para
que lleguemos lejos en el analisis cultural». Haraway no asume el psicoandlisis (demasiado
cerrado), ni las tesis del Edipo (demasiado occidentales, machistas, demasiado centradas en la
familia nuclear, etc.) pero le interesa toda practica artistica, cultural, etc., que incluye elementos
de lo subconsciente.

Simbolos: La ciencia no consiste en simbolos, pero sin simbolos —estructuras relacionales— no
hay ciencia. «Y los simbolos son tan importantes para mi, porque desde el primer momento son
complejos y no literales, por no hablar de otros ejemplos maravillosos del lenguaje». Véase,
“Catolicismo”.

Situado: Lo que estd en una sociedad, ya sea por una u otras causas, lo que hace pensar,
aunque también ha creado mecanismos que impiden pensar. Aceptar el desorden de lo terrenal
y de lo situado (de lo imperfecto, de lo sucio) en general produce miedo en ambitos académicos
y por eso las teorias filosdficas y/o cientificas tienden a buscar explicaciones claras y distintas
que, simplemente, no existen. Véase, “Terrenal”.

Testigo modesto: Alternativa epistemoldgica que Haraway ofrece a la (para ella inexistente e
imposible) objetividad cientifica y en general a la cultura de la llustracion. Un testigo modesto
puede ver presencialmente a través de una «practica limitada y colectiva» los limites de los
grandes relatos. Presenciar algo, dar testimonio directo, da una credibilidad al relato que no
tienen otras formas de saber académicas arrogantes y mas construidas conceptualmente; y ello
obliga a reconfigurar los saberes tradicionales. «El hecho de “presenciar” algo es una idea
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contraria a la ideologia ya que se opone a la “version oficial”». Preguntas “modestas” sobre la
raza, el género, la sexualidad, los roles de poder, etc., permiten reconsiderar los grandes relatos.
La modestia no es alérgica al poder, pero lo resitua. En este sentido el concepto de “testigo

modesto” es un concepto ético.

Vietnam: Como toda su generacidn, Haraway vivié de una manera muy intensa la lucha contra
la guerra de Vietnam. «La verdad es que la guerra de Vietham me influyéd mucho durante los
ultimos afos de universidad, al igual que el movimiento por los derechos civiles, a pesar de que
en aquella época cualquier actividad politica era para mi una forma de activismo politico, movido

por la religiény.

Tomamos como base de este vocabulario de Donna Haraway su conversacion con Thyrza
Goodeve: Como una hoja. (Ed. Continta Me Tienes, 2018 Trad. esp. Matilde Pérez, prélogo
de Helen Torres). El libro fue publicado en origen bajo el titulo de How Like a Leaf: Donna J.
Haraway: An interview with Thyrza Nichols Goodeve. Routledge, 1999.

Lo complementamos con El mén que necessitem, una conversacion entre Donna Haraway y
Marta Segarra, publicada en edicidon bilingiie catalan-inglés por el Centre de Cultura
Contemporania de Barcelona (CCCB, 2019) que transcribe una conversacion entre ambas
autoras mantenida alli el 5 de marzo de 2018. [J.T.]
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