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1. Introduccion: pensar del anarquista al ndbmada

Generar el acto de pensar en el
pensamiento mismo es necesariamente
un acto de violencia que destruye la

imagen misma del pensar

¢,Como hacer comprensible un concepto que fechwd\e#b28 de Noviembre de
1947, es decir, tan sélo unos cuantos meses amt®s pérdida, y que recoge Deleuze
en varias de sus obras? La dificultad radica emmfzosibilidad de una aprehension
directa del concepto de CsO, puesto que se tratmma@ledea que se piensa contra el
pensar, por lo que las herramientas conceptuagmmibles no nos sirven ante esta
tarea. EI CsO pertenece o se compone de aquelexzafu del afuera de lo
aparentemente pensable bajo el dominio de la remi@son como hegemonia de la
verdad. Quizas por ello, fue, como idea, intuida pbprimer esquizo deviniendo
esquizofrénico en soledad. La anarquia de su pésstim extrafio, de“esta
incapacidad para pensar una idea, esa insufriblepasibilidad de testimoniar
adecuadamente el estado de la subjetividadtiizas fueron las claves para que pudiera
incubar y albergar en su cuerpo, semejante atroaagwdad. Murié en soledad, nadie
pudo escuchar su palabra radiofonica, y la libedadsu espiritu abandonado por el
pensamiento légico, acabd por convertirse en leet&olitaria de un cogito que sabia
todo aquello que no podia expresar. En este pengdls el pensamiento deleuziano, a
las puertas de un espacio abierto a la esperardarls@nizado. Deleuze parte del
siguiente convencimientd'«El pensamiento no es nada sin algo que lo fueaza
pensar, sin algo que lo violente. Mucho mas impueajue el pensamiento es lo que da
gue pensar; mucho mas importante que el filosdfppeta (...) El poeta aprende que
lo esencial esta fuera del pensamiento, esta equéfuerza a pensaf’Y Artaud se
convierte para €l en ese poeta que le forzaba aapemue le interpelaba

incomodamente para que continuara andando la gemdd intuida.

! GARCES M. “Pensamiento y coaccién. Un estudio amaiivo sobre el comienzo del pensar en
Heidegger y Deleuze” eBTVDIVM. Revista de humanidade® 11, 2005, pag 212.

2 Debido a mi desconocimiento de la figura como pdosde Guattari y de que el uso bibliogréafico de
estas lineas refiere especialmente al pensamienfaetiieze, haré referencia meramente a su persona,
aunque asumo que muchas de las ideas de ésteegmtuescritas a cuatro manos, especialmente las que
refieren aMil Mesetas

3 ARTAUD A. en RODRIGUEZ J.LAntonin Artaud Barcanova, 1981, Barcelona, pag 31.

* DELEUZE en PARDO J.LEI cuerpo sin érgangdre-Textos, 2011, Valencia, pag 115.



Deleuze se adentra en las profundidades despobjadatsa de hacer aparecer en
ellas conceptos que se adecuen a ese nuevo estfdwez y de irrepresentacionalidad
gue exige este pensamiento del cuerpo, de la dderede lo singular afirmado.
Comprende que la tarea de la filosofia ya no eamente reflexiva sino creativa y se
arroga el papel de creador de nuevos campos cardeptque abren horizontes un
pensamiento hasta ahora aletargado por la sistedaati Gran parte del armamento
conceptual que desarrolla Deleuze da cuenta deitmpor hacer inteligible ese estado
de ausencia de oOrganos que brama Artaud como fdemhacer nuevos hombres,
nuevos mundos. Por ello, el CsO se vislumbrarausssge recorrer un camino que nos
lleve a acompafar a Deleuze en ese intento porapersafuera del pensamiento,
conociendo sus nuevos conceptos, aquellos hecljoslébaerteza de quénada
conoceréis mediante conceptos a menos que primeso cteéis, es decir, los

construyais en una intuicién que les sea propra»”

Conceptos como rizoma, plan de consistencia, haxteAion, agenciamiento
maquinico... una larga lista de nuevas produccionesngs serviran de antorchas en
esta bajada al sinsentido encarnado por un cuerpaearevela a continuar aprisionado
bajo la consigna autoritaria del Yo rostrificadostds lineas son un intento de
despliegue conceptual, una tentativa por colocar decalones que consideramos
necesarios para dar el salto de un pensamientaeimsple por excesivamente
anarquico, a un pensamiento que inscrito dentreuwenanada conceptual, deviene
ndémada y por lo tanto pensable bajo otras nuedasreel pensar, del pensar liso y ya
no logicamente estriado. El trabajo se estructarare serie de capitulos previos al
capitulo en torno al CsO, los cuales trataran dewkenta de todas las claves necesarias
para poder aprehender finalmente la intuicion diture.

Frente a / la agobiante urgencia/ de una necesidad:
la de suprimir la idea,/ la idea y su mito
y en su lugar entronizar
la atronadora manifestacion/ de esta explosiva sielesl:
dilatar el cuerpo de mi noche interior(...)
existe/ algo/ a lo que hacer sitio:

MI CUERPD

® |bidem, pag 82.
® ARTAUD A. Van Gogh: el suicidado de la sociedad y Para acateuna vez con el Juicio de Dios
Fundamentos, 1999, Madrid, pag 90.



2. Rizoma: la multiplicidad y su irrepresentabilidad.

Cuando la manada forma un circulo
alrededor de su fuego, cada cual podra ver a
sus vecinos a derecha y a izquierda, pero la
espalda esta libre, la espalda esta abierta

expuesta a la naturaleza salvaje

Asi como Nietzsche titulaba una de sus magnificaactones bajo el nombre:
“La historia de un error”, tratar de comprendesehtido de la multitud y el problema
de su irrepresentabilidad también implica trangi@r la senda de un “error filoséfico”
gue nos ha impedido pensar rizomaticamente. Sieysl®e pensamiento, el primer
escalon necesario a salvar en la nueva senda d¢aatbpcia la comprension del CsO.
Este primer escollo lo formula Deleuze al comiededVil Mesetascuando nos dice
“todavia no sabemos muy bien qué significa lo mldticuando cesa de ser atribuido,
es decir, cuando es elevado al estado de sustaftit imperativo de lo Uno, y su
consiguiente admiracion, como explicitamente fodmyd La Boétie hace casi cinco
siglos, impide que podamos tan siquiera formularneestro espacio mental una
topografia de una multiplicidad heterogénea en igencia sin hacer referencia, aunque
sea indirectamente, a algo primigenio a ella qué&damtifique. Cuando Deleuze en
Logica del Sentidotoma la inversion del platonismo acometida port2diehe como
problema central de uno de sus capitulos, reahaaamastrofe crucial: de la te&®lo
lo que se parece difieré”"consigue socavarla hasta invertirla produciertdéto las
diferencias se parecef®. La presuposicion de la identidad es el lastre adbdie la
flosofia occidental. Si la manzana fue el pecadiohdmbre que queria saber, el arbol
gue la sustentaba fue el equivoco del pensamiemuocalo. La cerrazén y macicez del
ser parmenideo impidi6 al pensamiento filosofico ens origenes pensar
sustantivamente la diferencia. Aquello que caiaafule la mismidad, y que debia caer
con absoluta legitimidad, se torno en el tritomoekiabolus in philosophiagn aquello
a evitar y contra lo que desencadenar toda la piatelel pensamiento.

" DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerae-Textos, 2010, Valencia,
pag 40.

% Ibidem, péag 10.

°® DELEUZE G. “Simulacro y filosofia antigua: Platgrel simulacro” erLégica del sentidoBarral,
1971, Barcelona, pag 331.

10 oc.cit.



¢Qué hay de ajeno al pensamiento clasico en la agionpn mdaltiple de

diferencias autonomas que no consigue adentrarggsdimites de su viabilidad? Su

imposibilidad de claudicar bajo la légica interma ld ontologia de la presencia. La
ontologia de la presencia, arranca en todos y cadode sus diferentes despliegues
histéricos bajo una misma maxima: El ser es entiendomo algo siempre presente y
gue puede re-presentarse. Por lo tanto, el seuanta ser entendido como ser en
cuanto ente, obliga al ser a ocupar y habitar bbre, por lo que tanto pasado como
futuro habran de ser entendidos como tiempos pragite «inauténticos» que calcan la

identidad consigo mismo del presente.

Entendido esto, el problema arranca cuando haylgueteligibilidad al cambio,
y, en base a este problema, Aristoteles se arrbgapel de responderlo. Ante dicho
problema, Aristoteles configura una temporalidadgada de movimiento, y dicho
movimiento se explica como contabilidad sucesivacdboras». El resultado es un
tiempo saturado, lleno de algo ajeno a él, dond=maeibio, el movimiento, sélo tiene
legitimidad visto desde las “orillas” de los actési, la invencion del concepto de
potencia como instancia que habita los dos actosjugucon una legitimidad no
autonoma en el primero de ellos, da cuenta debhdoomo si esta verdad profunda
del devenir en cuanto caos que destruye toda jeiarg elimina toda seleccion hubiera
sido lo oscuramente presentido por quienes intemaevitar la antiphasis, la

contradiccion™?.

Frente a esta forma inaugurada de comprender lpomfidad, se enfrenta la
temporalidad huidiza del «ahora», esquiva de tcaisaes identitarias. Frente al dios
devorador Cronos, el dios incomputable Aion. Estaporalidad no se subsume al
movimiento, no se ve obligada a ser colmada paistirexes previa al movimiento,
ajena a él y ante todo, ajena a la presencia. Esnfgrension autbnoma de la potencia
como “cambio que no puede reducirse al acto ni pensarsaliante €l, que no es
circular porque no retorna al acto que abandoné iaiciarse, que no puede
representarse™. Es el tiempo de las diferencias sustantivadada deultiplicidad, el
tiempo de lo que deviene. En algunos de sus temtosspecialmente éviil Mesetas

Deleuze refiere a esta temporalidad como eterniladho que hace que Zizek se

1 PARDO J.L.El cuerpo sin 6rganqdre-Textos, 2011, Valencia, pag 121.
12 |bidem, pag 31.



refiera, en su obr®rganos sin cuerpoa este tiempo directamente como eternidad:
“esta eternidad deleuziana no esta, por supuestoplemente fuera del tiempo; sino
mas bien en la superposicion «estratigrafica» ea eomento de detencion; es el
tiempo mismo que experimentamos, el tiempo mismo opuesto al flujo evolutivo de
las cosas en el tiempd” Este hecho es denunciado por Pardo, quien entdisputa
por la conveniencia 0 no de subsumir el Aion adieaide eternidad. Sin entrar
concretamente en dicha controversia, debemos ¢enementa que eternidad se da tanto
en una concepcion de la temporalidad como en & @br lo que el caracter de lo
eterno no llega a definir bien lo genuino de esbelande darse del tiempo, el cual queda
mejor comprendido bajo el nombre de lo intempestian asi, parece ineludible dar
cuenta del porqué del eventual uso del términmielad por parte de Deleuze. Y quizas
la respuesta la hallemos acudiendo a la nocionretande eternidad dentro de su
explicacion genuina del «eterno retorno» nietzsobieha temporalidad entendida bajo
este “alegre mensaje”, es la temporalidad del devdonde la eternidad no es ajena a
lo que es eterno en ella que es la repeticion aomed ser del devenifNo vuelve lo

uno, sino que el propio volver es lo uno que senafien lo diverso o en lo maltiplé*.

La multiplicidad y el devenir son los que se haetarno «ser» desde el prisma de
la temporalidad entendida como AiofkLa simultaneidad de un devenir cuya
propiedad es esquivar el presente» (...) el devenirsoporta la separacion la
distincion entre el antes y el después, entre saga y el futuro. (...) La simultaneidad
del «no estar ya en A» y del «no estar aun en Bypeae aqui a la sucesion del antes y
el después®. Lo que sucede simultaneandose bajo el prisma deearsporalidad es el
acontecimiento, lo que falta en el orden de la&i@ed, la diferencia, un “ser” bifronte
gue habita simultaneamente el antes y el despugéssir el presente, y por lo tanto que
anida en la irrepresentabilidad, en lo imposibletageer al orden de la presencia y del
ahora. La presencia del acontecimiento no desteuyepresentacion en el prisma de la
temporalidad de Cronos, sino que mas bien la paratual fuerza intempestiva,
durante unos instantes. Asi, frente a la mimesaslgs criterios de actualidad de la
Vorstellung el acontecimiento crea realidad, abre camingeatido, deja aparecer a lo
repetidamente Nuevo y genera espacios de visibilijara la multitud sustancial;

funciona como ese término nietzscheanoT rigbild, como simulacro productivo.

13 71ZEK S.Organos sin Cuerpdre-Textos, 2006, Valencia, pag 27.
4 DELEUZE G.Nietzsche y la filosofi#@nagrama, 2008, Barcelona, pag 71.
15 PARDO J.L.El cuerpo sin 6rgangdre-Textos, 2011, Valencia, pag 41.



Dicho esto, podemos ya entender que la légica dabl,adel sistema de
pensamiento encarnado bajo la sombra de la uniflatgiona cual calco o
representacion. Sin embargo, la multiplicidad gonese continua construccion sustrae
de si la unidad funciona como mapa imaginativo pultiples caminos creados y
creandose. A esta multiplicidad es a la que Deldam® rizoma. Empero, no debemos
caer en el error de subsumir lo explicado hasta la@jo el molde de un autor dualista,
con sus dos tiempos y sus dos modelos ontoldégimogle el segundo desacreditaria la
validez filosofica del primero. Nada mas lejos dedal“lo fundamental es que el arbol-
raiz y el rizoma-canal no se oponen como dos msedeloo actia como modelo y como
calco trascendente, incluso si engendra sus profigss; el otro actia como proceso
inmanente que destruye el modelo y esboza un magagl mismo modo que como
ocurre con las dos temporalidades, la dualidadsnongolégica sino devenida, no hay
dos modos de ser esenciales o dos maquinas gpebhszcan, hay siempre enunciados
y agenciamientos deviniendo complejos, producigmeispectivas segun las concretas

interacciones de velocidades y de flujos que seedaambos interiores.

La multiplicidad rizomatica estd compuesta de Mesetas cuales deben ser
entendidas no como unidades monoliticas de teroafigpacto, sino como regiones
potentes de intercambio de intensidades. El rizemaompone de flujos variables
cualitativamente dispares, denultiplicidades libidinales, inconscientes, moléames,
intensivas, constituidas por particulas que al dinde cambian de naturaleza, por
distancias que al variar entran en otra multipliaitl que no cesan de hacerse y deshacerse
al comunicar, al pasar las unas a las otras demteoun umbral, o antes, o despu&sEs
la constitucion de manada frente a la informe y dwénea masa. Una manada
molecular que se caracteriza especialmente pdlogielementos de la manada s6lo son
maniquies imaginarios, los caracteres de la mamsila son entidades simbdlicas, lo Unico
que cuenta es el borde -el anomaf-"El anomal es el lobo que sin dejar de pertenecer a
la manada, aulla solo a la luna llena, poniéndeseracontacto, cual linea de fuga y de
desterritorializacién, con un plan de consistemaés grande, en el cual se engloba y a
partir del cual interactia como manada con otrapldh de consistencia es la estepa

donde moran las multiples manadas, y el espacidedafllan sus fugitivos lobos.

1 DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofreritae-Textos, 2010, Valencia,
pag 25.

7 Ibidem, pag 39.

18 Ibidem, péag 251.



3. El plan de consistencia o el yermo nomada depaoduccion deseante.

Quizas en la vieja cosmogonia
fenicia se llamaba Deseo; -y ese deseo,
como el propio Elagabalus, no era simple,
puesto que resultaba de la mezcla lenta y
multiplicada de los principios que
irradiaban del fondo del Soplo del Cads

El plan de consistencia es el espacio que se aBterdtorializandose y el terreno
donde acontece la estratificacion. Como ya hemastado, es el afuera de todas las
multiplicidades, es un despliegue cuya apertugrylo tanto cuyo modo de darse, se
produce desde la experimentacion y la producci®aro plan de inmanencia, de
univocidad, de composicion, en el que todo estabdad el que danzan elementos y
materiales no formados que solo se distinguen @orelocidad, y que entran en tal o
tal agenciamiento individuado segun sus conexioses,relaciones de movimientos.
Plan fijo de la vida, en el que todo se mueveges®msa o se precipit#®, donde todo es
cuestion de velocidades vy flujos. En términos algeafortunados, Pardo lo denomina
como “inconsciente ontolégico”. Un inconscientep ed, que dista ya mucho del
descrito y capitaneado por psicoanalistas y sustaal ElI propio Artaud,
desencadenante en cierta medida como ya sabentoslate estos nuevos conceptos,
intuye un atisbo de lo que sera la critica fornaal& de Deleuze a la interpretacion
freudiana del inconsciente. Asi, nos dité:esto es lo que el Surrealismo ha querido
hacer, tomar en nosotros a nuestro yo dormidonebmsciente, sus estados de fuerza y
manifestarlos como un hombre, ser que conduce, yena@onducido. Es decir, vivir
despierto los estados ser del suefio dormitiEEfectivamente, este plan de consistencia
entendido como una ontologizacion del inconscidigia mucho de ser un espacio de la
representacion significativa, para ser el espaocicandesvelar o a encontrar sino a
construir y producir. Se trata de uffaura corriente de conciencia a-subjetiva, una
conciencia prerreflexiva impersonal, una duraciaralitativa de conciencia sin yé®.

Zizek refiere a este plan de consistencia comoampo virtual, haciendo uso de un

19 ARTAUD A. Heliogabalo o el Anarquista coronadBundamentos, 1997, Madrid, pag 17-18.

0 DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerae-Textos, 2010, Valencia,
pag 259. )

21A:R:I’AUD A. en RODRIGUEZ J.LAntonin Artaud Barcanova, 1981, Barcelona, pag 45.

22 71ZEK S.Organos sin Cuerpdre-Textos, 2006, Valencia, pag 21.



término quizds mas lacaniano que deleuziano entanto insélito por acercar posturas
aparentemente lejanas. Al margen del uso conceetairtolégico, refiere a este plano
como el lugar mas propio de las fuerzas generatrr@ductivas, un espacio de
univocidad donde se relinen todos los elementosolggi@eos. Dicho lo cual, podemos
comprender que el plan de consistencia no es ugenizacion trascendente que de
cuenta del aparecer ordenado y estratificado dealp sino que se trata simplemente de
un campo entendido como medio de transporte, uacesmle proliferacion y de
contagio, de inmanencia y de univocidddlo propio del plan es que falle.
Precisamente porque no es de organizacion, de ddkaro de formacién, sino de
transmutacién no voluntarig®. Lo propio del plan es que desestratifique a la
Naturaleza ordenada, que desquicie las subjetiegladnscientes, las jerarquias y las

certezas simplistas.

Al plan de consistencia le corresponde una macliséracta, la cual es efectuada
gracias al agenciamiento maquinico, término queeapagenuinamente &l mesetas
pero cuyo contenido estaba ya comprendido eAngiEdipo bajo el concepto de
«magquina deseante». Por lo tanto, si el agenciami@aquinico actia cual maquina
deseante, tendremos que saber en qué consisteiden mieleuziana de deseo. Antes de
comenzar debemos decir que un agenciamiento siegsprga flujo de creencia y deseo.
La cuantificacion de esos flujos, de sus velocidagléntensidades, produce dominios
moleculares, mientras que la moralizacion y endomieato o clausura de estos flujos
en la representacion producen dominios molaresrafes). Por lo tanto, el
agenciamiento maquinico es algo bifronte, en la idaeden que tanto puede
desterritorializar como reterritorializar y haaersargo de la estratificacion. En este
apartado, nos centraremos simplemente en los @®aks desterritorializacion como
modos de ser mas propios de la produccion desgaded devenir, y dejaremos el
proceso de estratificacion y las consiguientes Ihdmtiies de agenciamiento para

capitulos posteriores.

Hecha esta salvedad, podemos adentrarnos ya comerde en comprender en
gué consiste esa produccidn que realiza el ageisgon maquinico. Para ello,

partiremos de unas palabras de Artaud que nosr&erpiarcialmente de guidEl

% DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrenRre-Textos, 2010, Valencia,
pag 272.

10



hombre, cuando no se le contiene, es un animaicerdtay en €l un estremecimiento
inspirado, una especie de pulsién productora dei#®sin nombre®*. Tomemos aqui

a este hombre como arquetipo concreto de un ageiecito maquinico no
interrumpido cuyos flujos no se ven paralizadoglesrden de la representacion molar.
Visto asi, Artuad nos esta diciendo que el ageneiaim maquinico libre es una pulsién
erdtica, deseante, productora de seres sin noabragres a los que no se les puede ni
llamar, ni preconcebir, seres que no pueden sasteados al presente antes de que sean
producidos o, lo que es lo mismo, seres al margenlad representacion. Para
comprender esto debemos partir de una definicigrathe del deseo que nos delimite
el contorno de esta nueva concepcion. La concepadicional del deseo parte de una
traicion al campo inmanente al que pertenece @ajgssegun Deleuze, debe cuentas a
la presencia de una triple maldicion por parte milsacerdoteila de la ley negativa, la

de la regla extrinseca, la del ideal trascenderftel’a primera ley comprende el deseo
bajo el patron de la carencia y de la castraci@inaria; el deseo tan sélo podria desear
aquello de lo que carece necesariam&htel sacerdote psicoanalista llamé a esto
«principio de placer». La segunda deformacion feentecida por el falso uso
metonimico de tomar el placer como sinébnimo de¢dequedando éste condenado a la
busqueda insaciable de satisfaccion que lo calnee.nilevo aqui, el psicoanalista
cambio el nombre del pecado Ilujurioso por el dangio de muerte». Por ultimo,
aparecio el ideal trascendental del placer, o ® Bardo denomina el «idealismo del
deseo platonico», que viene a legitimar la exiséedel mundo eidético como espacio
donde habita el ultimo objeto satisfactorio deledesaquel del que carece la realidad
apremiantemente finita y limitad&El mundo no contiene todos los objetos de deseo,
carece al menos de uno- el del deseo; luego exdt® lugar» que contiene la clave del

deseo®’

. El psicoanalista renuncio al mundo inteligible peoose atrevié a romper con
su consiguiente concepcion del deseo, simplemeptedujo el patrén, ahogando a un

inconsciente todavia representativo, bajo el mdatgrincipio de realidad.

2 ARTAUD A. Van Gogh: el suicidado de la sociedad y Para acateuna vez con el Juicio de Dios
Fundamentos, 1999, Madrid, pag 98.

% DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerae-Textos, 2010, Valencia,
pag 159.

%6 Sirva meramente como apunte el hecho quizas uo &drafio del abuso por parte de Zizek del
concepto de castracion como punto de apoyo en wstppoios drganos sin cuerpoomo ldgica no
desarrollada pero presente en la obra de Delewta.Hipdtesis, que ocupa toda la segunda parta de |
obra homodnimamente titulada, defiende todavia etg®o de castracion como condicion para la
subjetivacion y reivindica desde ahi la voz pdiitie subversiva del érgano castrado. Simplemente
mostrar una ligera sospecha sobre si efectivaniggi®uze, y no Lacan, hubiera aceptado la castracion
edipica después de tantos afios sin desacredité@rdslss desarrollos.

2" PARDO J.L.EI cuerpo sin érgangsPre-Textos, 2011, Valencia, pag 209.

11



El deseo quedaba asi histéricamente reducido @l@atéleolégico, es decir, a su
compresion como pulsién que tiende hacia el olgel@ representacién inconsciente
anticipa y lo hace amable. Este deseo es la impggma de un preso tratando de
expresar sus ausencias, recreando aquello queeldacpl otro lado de su pequefia
claraboya carcelera. Para Deleuze nada de estereki&ierto, el deseo es voluntad a-
subjetiva, productiva, flujo que tan sélo deseautar produciendo, deviniendo. Asi, su
labor radica en producir sin metas ni fines, y yaem reproducir el orden de una
representacion deseada, de ahi las bestias sinre@rihudianasEl deseo pertenece
al orden de la produccion, toda produccion es &da deseante y social. Reprochamos,
pues, al psicoandlisis el haber aplastado estermikela produccion, el haberlo vertido
en la representaciérf®. Esta idea de la produccion social y deseante implic
comprender que el deseo se vierte sin mediaciSualimacion alguna en el orden de lo
social. Esto conlleva asumir que si bien los fllgesconexionan en la fuga, también se
conjugan en un bloqueo que potencia la reterrlipaicon, por lo que las formas mas
represivas y mortiferas de lo social deben suasebitn a un agenciamiento maquinico.
“Un campo social esta constantemente animado pdo tipo de movimientos de
descodificacion y de desterritorializacion que #@ca «masas», segun velocidades y
ritmos distintos. No son contradicciones, son fugas) Pero, al mismo tiempo, e

inseparablemente, se producen las sobrecodificasigrias reterritorializaciones®.

Continuando con esta concepcion del deseo, nokabemos con la siguiente
afirmacion deleuziandel devenir es el proceso del desed lo que es lo mismo, el
deseo en su quehacer, deviene. Si el devenir gsoekdimiento del deseo, sera
igualmente produccion de bestias sin nhombre, pmdncsin meta ni destino. Por lo
gue“el devenir no produce otra cosa que si mismo. &3 falsa alternativa la que nos
hace decir: o bien se imita, o bien se es. Lo queeal es el propio devenir, el bloque
de devenir y no los términos supuestamente fijop®mue se transformaria el que
deviene®. El deseo de devenir animal no tiene nada que weuoa anticipacion de
sentido del animal que se devendrd, sino con urodde puesta en marcha en la

blasqueda productiva de la nueva forma abiertavarde

28 |bidem, pag 212.

% DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerae-Textos, 2010, Valencia,
pag 224.

% |bidem, pag 244.
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El devenir acontece como proceso de desterritpaicithin de lo organico, y se
acerca a una nueva forma de individuacion, la iddacion de devenimiento, y no la
supuesta meta de llegada de un proceso encaratdfira Esta individuacion que lleva
a partes organicas a desterritorializarse y azarahlianzas aberrantes y flexibles se
denomina haecceidatson haecceidades, en el sentido de que en elts ¢s relacion
de movimiento y de reposo entre moléculas y padaticypoder de afectar y de ser
afectado®. Las haecceidades son amantes de las multiplicideddss rizomas, de las
fusiones y alianzan imposibles e insospechadas;edabarejar en la danza a los
parpados con los codos, las rétulas, los fémursydedos de los pie¥ al labio del
bebe con la textura del pecho o la mirada de AatdRoquentin con la mancha

nauseabunda de las pequefias paredes de la non&laihm sartreana.

Siempre que aparece una de ellas, una haecceidadicpion del devenir
rizomatico, siempre va precedida por la desartiodie de un sujeto junto con su
consiguiente devenir acontecimiento. Son siempfeflectuacion de una potencia de
manada, que desencadena y hace vacilar ef¥&" el primer estremecimiento que
ejerce el devenir es contra la organizacion queripedido el devenir de la joven. La
joven es el primer flujo que se ve coartado pdudéaza estratificadota, por ello, todo
devenir, y no sélo el de aquellos que fueron entefpotenciales jovenes, se origina
primeramente como un devenir-joven, parte molarsguenfrente a la mayoria moral de
la masculinidad, del hombre. Del mismo modo, toeweedir lleva en que desplegarse el
devenir nifio, pero tampoco como una involucion eésyra sino el devenir-joven de

cada edad junto con el devenir-mujer de cada sexo.

El grado mayor de desterritorializacion del devdrace de la haecceidad algo
imperceptible, indiscernible e impersonal. Mas adiel veremos el radical sentido que
adquiere todo esto a la luz del CsO. Dejemos aguammente un adelantt&l CsO es

el campo de inmanencia del deseo, el plan de densis propio del desed”.

3 |bidem, pag 264.

32 ARTAUD A. Van Gogh: el suicidado de la sociedad y Para acateuna vez con el Juicio de Dios
Fundamentos, 1999, Madrid, pag 278.

$DELEUZE G. y GUATTARI F.Mil mesetas. Capitalismo y esquizofreritag-Textos, 2010, Valencia
pag 246.

* |bidem, pag 159.
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3. El Juicio de Dios: la estratificacion y el lengaje

Pero el llamado cristo no es sino aquel
gue en presencia del dios piojo

consintié en vivir sin cuerga

Artaud identifica aquello que él considera el peoth de la humanidad bajo dos
apelativos: el de o6rganos y el de dios. Ambas deérmiones no son mas que
seuddnimos de un mismo proceso oculto, el processulatificacion, de congelacion a
la mismidad racional, a la imposibilidad del flliiore del deseo y del devenir....en
suma, las trabas impuestas al desarrollo plenoaglinto de conceptos que hemos ido
desarrollando hasta aqui. Empero, en el capitulerian hemos recalcado el hecho de
gue el deseo no se enfrenta a lo social cual ditat@sicoanalitica entre principio de
placer y de realidad, sino que efectivamente,@yce sus propios colapsos. Pues bien,
quizds ahora es el momento de comprender en qu&stm esas obstrucciones

reterritorializadoras, esos modelos molares y &fgtealos.

Debemos comenzar borrando algunos prejuicios deque se entiende
normalmente como organizacion o estratificacionettatificacion nada tiene que ver
con una forma que se le imponga al plan de consisteentendido éste como sustancia.
Lo amorfo sera la materi®l plan de consistencia o Cuerpo sin Organos, esir el
cuerpo no formado, no organizado, no estratificaddesestratificado, y a todo lo que
circula en este cuerpd®. Frente a la materia tendremos el contenido, prignato de
codificacion de la materia, primera articulaciérsopre este contenido se produce una
segunda articulacion real, que hace diferir al @odb de la expresion. Estas dos
variables son independientes pero coimplicablesusedeterminan y autoimplican, no
son nada al margen de la articulacion real querasy las hace ser aquellas variables
gue producen la estratificacion. Si el contenisitaemateria formada, la expresion es la
alabanza a la invariancia, al orden de la mismidadia unidad. Por lo tanto, todos y

cada uno de los estratos seran un ritornelo eroeddduicio de Dios.

35 ARTAUD A. Van Gogh: el suicidado de la sociedad y Para acateuna vez con el Juicio de Dios
Fundamentos, 1999, Madrid, pag 84.

% DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerae-Textos, 2010, Valencia
pag 51.
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Todo proceso de estratificacion refiere a un agenieinto maquinico, el cual a su
vez, como ya sabemos, refiere a multiplicidadespablaciones que generan
codificaciones a la par que movimientos de derda,descodificaciéon. Del mismo
modo, remite a un campo espacial que territorigdzi@ al mismo tiempo del que se le
escapan ondas ndmadas que reivindican su dereebpaalio liso e indeterminado. Este
agenciamiento maquinico despliega de nuevo unaingqbstracta, esta vez de estrato
y no de plan de consistencia. Estas ondas ndmadescgdificadoras son las lineas de

fuga que hablan de la presencia de un espaciaadigtinto.

Dentro de los estratos, Deleuze contempla tres:tglageoldgico, el organico y el
humano. El primero de ellos se caracteriza por lgudistincion entre contenido y
expresion, es meramente formal; ahi la expresijoente de una Unica subjetividad
deudora del contenido. El segundo, el estrato axgaudifiere del anterior porque la
expresion es efectivamente autbnoma sin embargenasentra limitada a una uUnica
linealidad espacial. Y, por ultimo, y en el que wana centrarnos, el estrato humano
donde la forma contenido deviene holoplastica gdaresion lingulistica. El paradigma
de este genuino contenido es la mano desterrizai, dejando de ser mero Grgano
para devenir con “otros”, herramienta. Por su pdeeexpresion de este estrato se
define por el proceso de desterritorializacion paente que el hombre ha efectuado,
aguel que rezdalgo «incorporal» ha tenido que desprenderse dedaerpos puesto que
hay lenguaje®’. Y ese algo es el flujo desterritorializador quentola boca y la cara en
rostro y en lenguaje'‘Qué curiosa desterritorializacion, llenar la bocde palabras en
lugar de llenarla de alimentos y ruido¥’ Efectivamente, algo magico acontecié cuando
la expresion de los cuerpos dejo de ser directa par mediada por el orden de lo
simbdlico. De ahi, que este estrato ya no contengasimple linealidad espacial, sino
gue congenie con ésta una linealidad temporal hadgiea la primera tornarse
sobrelineal. La sobrelinealidad que confiere etrooy el lenguaje permiten dar un
predominio peligroso a este estrato sobre los depu&sto que consigue traducir en él
al resto de expresiones, logrando englobar en sat@sa todos los demas. Pronto
veremos, como esta fuerza de fuga que sirvié paeade los cuerpos emergieran las
palabras, se molarizara, haciendo que el cuerpez@opor su creacion.

3" PARDO J.L.EI cuerpo sin érganqdre-Textos, 2011, Valencia, pag 43.
3 ARTAUD A. Van Gogh: el suicidado de la sociedad y Para acateuna vez con el Juicio de Dios
Fundamentos, 1999, Madrid, pag 67.
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Primeramente veamos en qué consiste esta rogtidfica‘el rostro sélo se
produce cuando la cabeza deja de formar parte dedrmo, cuando deja de estar
codificada por el cuerpo, cuando deja de tener uidigo corporal polivoco
multidimensional —cuando el cuerpo, incluida la ead, estd descodificado y debe ser
sobrecodificado por algo que llamaremos RostfoEl proceso de rostrificacion no
sblo codifica la cara y sus partes, sino que submarda dicho proceso de
territorizalizacién al resto del cuerpo. El inteqgasa por una unién estratificada del
cuerpo con los estratos de significancia y de swbEon. Lo que desencadena a la
maquina abstracta de rostridad es un agenciamikenpmder autoritario que impone su
propio medio de expresion. Este medio que es fafisigncia y la subjetivacion, ejerce
una violenta abolicién del cuerpo rizoma y devet@etl rostro funciona como una
imagines maiorumromana, como ese Organo ya sin cuerpo difunto starado en

cera y venerado en el atrio.

La mascara primitiva deviene rostro autoritarioagée de la autonomia del sujeto
y de la omnipotencia del significante. El rostro edsresultado de una produccion
politica, social y deseante, marcada en concretoupoagenciamiento de mando
despdtico que desencadena la maquina abstractastielad que es la encargada de
poner en marcha el esquema pared blanca-agujero.negpared es lo significante, el
paisaje resignificado univocamente. El agujero megor su parte, es el punto vacio a la
par que vigilante de la subjetividad. El paradigieaeste rostro es efectivamente el
rostro de Cristo, aquel Cristo que renuncié a serpgm para inscribirse como rostro
dentro del tercer ojo acechante de Dios. El ped®cristo, para Artaud, pasé por
haber consentido un proceso de subjetivacion marpad la organizacion acorporal,
por ser el primer y gran “despreciador del cuemo’pos del 6rgano ojo. Del Cristo en

majestad ya so6lo nos queda su rostro.

Esta potencia molar que sufre el flujo corporadxresarse como rostro debe su
causa a su implicacién con lo significativo y ldjstividad, es decir con el lenguaje. La
alianza que deviene tras la desorganizacién depouse realiza en y con el lenguaje.
Quizas, deberiamos saber cdmo acontece dichaalapn qué consiste ese lenguaje

gue necesita del olvido del cuerpo multidimensional

39 DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerae-Textos, 2010, Valencia
pag 176.
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Comencemos recordando que habiamos dicho que hapoeso concreto el cual
ha permitido que del agenciamiento maquinico del®spos se escape algo, algo que
lejos de ser meramente espacio efectivo de un gwocausal, aparece como maquina
semibtica independiente con su consiguiente aganeio colectivo de enunciacion.
“El intermezzo entre las proposiciones y los cusrpgae «hace posible el lenguajé%”
es el acontecimiento. Asi lo formulard Deleuze Légica del sentido“ Todos los
CuUerpos son causas unos para otros, los unos anioel con los otros, pero ¢de qué? Son
causas de ciertas cosas, de una naturaleza conmpdette diferente. Estos efectos no son
cuerpos, sino «incorporales» estrictamente hablardo son cualidades y propiedades
fisicas, sino atributos légicos o dialécticos. Nonscosas o estados de cosas, sino
acontecimientos. No se puede decir que existao,msés bien que subsisten o insisten, con
ese minimo de ser que convienen a lo que no escos® entidad inexistenté” El
acontecimiento trae consigo la potencia del degydiede la expresion, por lo que es el
encargado de permitir la aparicion del sentidolemden de lo causal. Funciona, usando un
término deZizek, como una casi-causa, como aquello que exa@dalexplicacion causal
en el orden temporal de Cronos sobre las razonessat#ido. Sin embargo, el
acontecimiento habita una situacién de incomodidaesto quéel Acontecimiento del
Sentido, la casi-causa es no-sentido como inher@n$entido (...) El Sinsentido es lo que
mantiene la autonomia del nivel del sentido, ddligo superficial de puro devenir, en

relacion con la realidad designad#’

La explicacion sobre por qué el acontecimientama@pertura de sentido, es en
si mismo sinsentido, remite nuevamente a lo queayamos explicado a propdsito de
los modos de comprender la temporalidad y el pradonde uno sobre el otro. El
acontecimiento puro acontece en la temporalidad\ibel, en un orden intempestivo, es
puro devenir, empero, aquella condicion de sengig® inaugura, entra a formar parte
del orden de Cronos, del mundo de la causalidacgmsiente, por lo que el propio
invento invalida a su inventor. Quizas, antes destanar como hacer que lo que
aparece bajo el emblema de contradiccion, de didserdeje de serlo, y pueda ser
pronunciado bajo la forma de paradoja, debemosimigaso atras y comprender en qué
consiste y como funciona esa forma expresion Isigiai. La clave para ello comienza

por entender que el grado cero de significaciono/as la oracidon enunciativa, sino la

“0 PARDO J.L.EI cuerpo sin érgangdre-Textos, 2011, Valencia, pag 47.

“IDELEUZE “Segunda serie de paradojas: De los efaigasuperficie” el.dgica del sentidoBarral,
1971, Barcelona, pag 12.

42 ZIZEK S.Organos sin Cuerpd?re-Textos, 2006, Valencia, pag 45.

17



consigna imperativa. Las consignas no expresareatids “oculto” de los cuerpos,
sino que meramente redundan en sus actos, no ealem del contenido, deviene
agenciamiento independiente, creacion genuina denapa autorreferenciatSi el
lenguaje siempre parece presuponer el lenguajajosise puede fijar un punto de
partida no linglistico es precisamente porque egileje no se establece entre algo
visto (o percibido) y algo dicho, sino que va sieende algo dicho a algo que se

diceu43

. Que la funcion propia del lenguaje sea la consigmplica que el estado

genuino del lenguaje siempre es el de ser disdndsiecto, donde la primera persona
gue hubiera dado cuenta del sentido aparecidaesgeen la temporalidad cronologica
de un discurso siempre ya empezado. Y sobre t@opee ya comenzado socialmente.

La consiga es el compromiso implicito con un agan@nto colectivo.

Esta es la gran dificultad que atraviesa el inteéietdacer discursivo el habla de la
singularidad, el habla del cuerpo, puesto queaiprYo es una de las consignas mas
importantes, que junto con el verbo «ser», comdadm@ Blanchot, impiden que
dejemos de creer en ese Dios que se esconde tgaanfetica.“Mi discurso directo
sigue siendo el discurso indirecto libre que meadgsa de parte a parte y que viene de
otros mundos o de otros planetd$"Hay tal corte temporal entre mi cuerpo rizomatico y
el lenguaje que deberia decirlo, que el estadoodascmaterial no es el referente del

signo linguistico.

¢,Como deconstruir la rostridad que engendra esgaidticidad subjetivista que
nos aprisiona? Lo que esta un juego es siempreclad, el esquizo es aquel que ha
perdido el sentido de su rostro, el aparente cbdi&blenguaje y el significado del
paisaje que integra. Esta expresion rostrificadimgiiistica nos fuerza al imperativo:
“serds organizado, articulards tu cuerpo —de lo tanio, seras un depravado-. Seras
significante y significado, intérprete e interpréta—de lo contrario, serds un desviado-.
Serés sujeto, y fijado como tal, sujeto de enummia@plicado sobre un sujeto de
enunciado —de lo contrario so6lo seras un vagabufitdI riesgo de la desrostrificacion es
devenir esquizo, devenir ese depravado desviadgagabundea sin Yo.

“3 DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerae-Textos, 2010, Valencia
pag 82.

** |bidem, pag 89.

“5 |bidem, pag 164.
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“Si el rostro es una politica, deshacer el rostambién es otra politica que
provoca los devenires reales, todo un devenir aatido. Deshacer el rostro es lo
mismo que traspasar la pared del significante, rsalel agujero negro de la
subjetividad. El programa, el slogan del esquizdasig deviene ahora: buscad
vuestros agujeros negros y vuestras paredes blarmasocedlos, conoced vuestros
rostros, esa es la Unica forma de deshacerlos,razat vuestras lineas de fug&®”
Atreverse a caer en el agujero negro de nuestgigs) a profanar el ojo divino y a
recrearlo en fuga. No consiste en un mero retmwvmlutivo hacia un estado pasado de
caracter primitivista, una especie de paraiso deefi salvaje feliz”, ni tan siquiera
reside en la creencia de una salida directa den&faina abstracta, un poder atravesar
directamente la pared blanca, el riesgo se corbéamalo el limite, descolocando y
desquiciando lo dado, produciendo usos aberram@buylen sus codigos. Artaud sabia
gue recuperar el cuerpo no pasaba por en aislasmsdanhcioso y asocial, sino por una
intervencion directa en y con uno de los elementés socializadores: el teatro. Su
“cruel mensaje”, acabar con el Juicio de Dios, ebrprincipio encarcelador de la
estratificacion rigurosa, fue aliento a la osadidrdtar de hablar y de significar desde la
paradoja, y por lo tanto de hacer aparecer endelhode lo pensable, el acontecimiento,

el Aion, lo intempestivo en devenir, el cuerpo.

Deleuze propone una estrategia para zafar el lgngigsde si mismo, un habla
rizomatica y ya no necesariamente rostrificadaa ledo parte de la siguiente pesquisa:
“el Unico elemento proposicional que expresa elrdeocimiento atribuido a una mezcla
fisica es el verbd”, el verbo sin conjugar, en infinitivo, Gnico tiemy modo de ser
verbal qué‘expresa el tiempo no pulsado, flotante, propio dén, es decir, el tiempo
del acontecimiento puro o del deverift” Acompafiando al verbo ya no tendremos un
sujeto hacedor de la acciéon del verbo, sino quédréemos un agente de un infinitivo, o
lo que es lo mismo, una haecceidad acompafiada dartioulo indefinido. Esa
haecceidad sera expresada linglisticamente bajonebre propio“El nombre propio
no designa un individuo: al contrario, un individgélo adquiere su verdadero nombre
propio cuando se abre a las multiplicidades queati@viesan totalmente, tras el mas
severo ejercicio de personalizacion. El nombre pr@s la aprehensién instantanea de

“% |bidem, pag 192.

*” PARDO J.L.Deleuze: violentar el pensamientediciones Pedagégicas, 2002, Madrid, pag 102.

“8 DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerae-Textos, 2010, Valencia,
pag 267.
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la multiplicidad™*®. Artaud ya conocia, aunque sélo fuera por su expeggpersonal,
este hecho, esta fuerza del nombre propio, del smysu caso, cuando afirmaba

dolientemente:

Soy Antonin Artaud
y si lo digo
como sé decirlo
inmediatamente
veréis mi cuerpo actual
saltar en pedazos
y reunirse
bajo mil aspectos
notorios
un NuUevo cuerpo
con el que no podréis

olvidarme®

9 |bidem, pag 43.
*0 ARTAUD A. Van Gogh: el suicidado de la sociedad y Para acateuna vez con el Juicio de Dios
Fundamentos, 1999, Madrid, pag 114.
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5. Del Juicio de Dios al Juicio del Estado: la madna de guerra

Toda desestatificacion demasiado
brutal corre el riesgo de ser
suicida, o cancerosa

Antes de proceder a desembarcar toda esta cargeptoal que hemos ido
sembrando a lo largo de estos capitulos y deplasiéarun intento por comprender el
CsO, debemos realizar una ultima parada alertegtnee el posible equivoco ante una
interpretacion dualista del programa deleuziandari@oparecer que el énfasis en la
desterritorializacion, en el caos y la descodifi@a@parecen como la cara positiva de
un fendbmeno atronador de cerrazon estratificad&rapero, el fenbmeno de los
agenciamientos no es tan sencillo, no consiste attaner el sistema jerarquico y tan
s6lo cambiar los rostros. La sospecha deleuzianan@&s profunda, y la soledad
anarquica de la caida en una locura insalvable daud asi lo demuestran. Para
ejemplificarlo veremos el caso concreto de la m@uie guerra, paradigma sin igual

del agenciamiento maquinico desterritorializante.

Para comenzar podemos decir que la forma Estatlg, ¢tamo la conocemos
socialmente, es el producto de la doble articuracidntenido y expresion, propia de
una estratificacion. El Estado funciona como aparpie se autoaplica sobre si un
derecho soberano. Frente a él, interactuando quer@lsiempre sin llegar a confundirse
tenemos a la maquina de guerra. Ella es siemprafiedra necesario para la
configuracion del Estado, es el deseo en ese Rl&odsistencia que engloba, habita y
penetra toda estratificacion. Esta maquina de guesrpotencia en sentido spinoziano, y
por ende es deseo en sentido deleuziano, se dpspleg el espacio liso que queda
fuera de la estriacion estatdl.a maquina de guerra es una invencion de los
némadas®. El némada no es directamente un apatrida, es agyalnaciéon es habitar
los intermezzos, habita sin medir distribuyenddnyeando espacios. No le caracteriza el
movimiento, o el trayecto, sino la velocidad aungaa inmovil, pues se conforma de
cualidades intensivas que ocupan, llenan espdtmslesterritorializacion constituye su

relacién con la tierra, por eso se reterritorializm la propia desterritorializaciorr®,

*I DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerRae-Textos, 2010, Valencia,
pag 513.

2 |bidem, pag 384.

>3 |bidem, pag 386.
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La méquina de guerra es efectuada por un agencitordesterritorializador, o lo
gue es lo mismo, por una linea de fuga. Pgneor qué la linea de fuga es una guerra en
la que hay tanto riesgo de salir derrotado, destajitras haber destruido todo aquellos
gue uno era capaz de destruir? Ese es precisanetitearto peligro: que la linea de fuga
franquee la pared, salga de los agujeros negros) pee, en lugar de conectarse con otras
lineas y de aumentar sus valencias en cada casopréerta en destruccion, abolicion
pura y simple, pasion de aboliciéif’ La maquina de guerra, como maquina deseante, es
decir, en cuanto que es efectuada por un agencitomeaquinico, no tiene por objeto
ni la guerra, ni una pulsion de muerte. Su queha&seremitir, producir cuantos
desterritorializadores, flujos. Empero, la desgsitacion corre el peligro de trocar la
mutacion por la destruccion. La guerra es el fracntesco de la maquina de guerra,
es la subordinacion de la produccion deseante aneta, a un objetivo centripeto. Hay
dos contextos en los que puede acontecer dichargé&m: cuando el Estado hace
apropio de la maquina de guerra, bien para ir eoglta misma o contra otro Estado,
puesto que el Estado de por si no cuenta con urpimaaia guerrera, necesita
secuestrarla; o bien, y lo que es todavia maggpoi cuando la maquina de guerra se
hace ella misma Estado, es decir, se reterritpaiglirecodifica bajo la significacion de
la destruccion. El fascismo es claramente una a@ggeidn de la maquina de guerra de
este tipo,‘cuando el fascismo se construye un Estado totaditga no es en el sentido
en el que un ejército de Estado toma el poder,, gi00 el contrario, en el sentido en el
que una maquina de guerra se apodera del Est¥d®@e la produccién cadtica al
nihilismo suicida, la frontera no es tan evidentemo para no franquearla
inadvertidamente. Si lo que se anhela es seguridaddave nunca esta del lado de la
linea de fuga, de la maquina de guerra, o comoaaberemos del CsO. El miedo a
fracasar, al equivoco es lo que alimenta la ebtation y al Estado, pues errar del lado
ndémada implica asumir el riesgo mas profundo, todestruccion. Por lo tanto, la
defensa de lo molecular esta mas alla del bienl yndé habita el ambito del riesgo, y
contempla el fallo entre sus posibilidades. Deved®O, como devenir-animal o
ndémada, implica contemplar el riesgo de hacer esotnos pequefios microfascismos,
mas monstruosos que el rostro que queremos peartutdatustra enfermd, Nietzsche
se hundié en Basilea y Artaud se apagé lentamesddds muros de Rodez. La tarea,
pues, parece tentadora a la par que tristementglicaata.

> |bidem, pag 232.
%5 |bidem, pag 233.
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6. Finalmente, el Cuerpo sin Organos

El hombre estd enfermo porque
esta mal construido. Hay que decidirse
a desnudarlo para escarbarle ese
animalculo que le pica mortalmente,

dios y con dios, sus 6rgands.

Con todos los conceptos expuestos hasta aquitgmmes en disposicion de poder
recoger todos los hilos trenzados configurandemtido del CsO. De entrada podemos
comenzar afirmando que el CsO es multiplicidad ldpd productivos, es el plan de
consistencia en el que se inscriben todos los testraAsi, no contiene ninguna
formacion concreta, ni de contenido ni de expresi@mo que es directa e
inmanentemente materiél.lamabase materia al plan de consistencia o Cuegdo
Organos, es decir, al cuerpo no formado, no orgasiz no estratificado o
desestatificado, y a todo lo que circulaba por eserpo™’. Sin embargo, no debemos
entenderlo como un ente presente y a la espera diesvelamiento. EI CsO es un
estado producido a la par que un modo de prodsatades, por lo que queda lejos de
cualquier principio de fijeza, de estabilidad, odd¢erminabilidad identitaridUn CsO
esta hecho de tal forma que solo puede ser ocugadidado por intensidades. Sélo las
intensidades pasan y circulan. Ademas, el CsO nmasescena, un lugar, ni tampoco
un soporte en el que pasaria algo (...) El CsO hasapintensidades, las produce y
las distribuye en un spatium a su vez intensivextenso (...) Es la materia intensa y no

formada, no estratificada, la matriz intensivajnéensidad = 0°®

El CsO aparece como la amenaza a todo juicio didrnoda organizacion, como
la fuerza intempestiva que, habitando la tempaadlidlel Aion, desafia el limite
racional de las haecceidades pensables y las hates gue logicas, reales. Es
encarnacion del agenciamiento maquinico mas lipreor lo tanto, es puro devenir
deseantepotentiaal mas puro estilo spinoziano. Por lo qtrey podemos desear sin

hacer uno (... y) no es tranquilizador, puesto qudép fallarlo, o bien puede ser

* ARTAUD A. Van Gogh: el suicidado de la sociedad y Para acateuna vez con el Juicio de Dios
Fundamentos, 1999, Madrid, pag 99-100.

*" DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerRae-Textos, 2010, Valencia,
pag 51.

*8 |bidem, pag 158.
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terrorifico, conduciros a la muerté®. Igual que la maquina de guerra puede devenir
guerra efectiva sin ser este su objetivo iniciaegpcomo tal carece de objetivo alguno,
del mismo modo le ocurre al CsO, no tiene comolifiad la muerte, pero puede

tornarse mortal si las lineas de fuga que lo asari en su labor destructora de los
organos, no crean conexiones fluyentes con otraadique las relancen y precipiten un

fugar continuada y comun.

Quizas pueda llevarnos a equivoco que, si bieimiacque la finalidad del CsO
no es la muerte, pues como produccion deseanteqeain anticipar sentidos ni metas,
Deleuze usa en algunas ocasiones como sindnim@€s@ la formula «instinto de
muerte». El problema radica en comprender el iwstde muerte bajo un prisma
freudiano donde éste carece de autonomia, puesersuadica en contraponerse
dialécticamente con Eros. Deleuze deja de ladoadidhterpretacion y concibe de
forma autonoma el instinto de muerte. Se trata rbe tendencia ateleologica, no es
instinto hacia la muerte, sino un instinto de mat@ morir el presente. Asi, se trata mas
bien de una pulsion cercana a ese eterno retoutada por la afirmacion de Ariadna y
en el que soOlo las fuerzas activas, productivasjeden haciendo que el devenir
reactivo no tenga ser. El instinto de muerte ddD @s esa afirmacion continua a
contratiempo que insufla al CsO la tendencia a miewn la repeticion, a eternizar el
retornar productivo contra la unidad de la repriegadn y contra el imperativo del
presente. El instinto de muerte es una tendendduptiva a crear acontecimientos

atempestivos que rompan con la linealidad estath de la mismidad superviviente.

Dicho todo esto, ya podemos desarticular el falsotido comin en la
interpretacion del imperativo deleuziaribtacerse un cuerpo sin érganosEl cuerpo
sin érganos no es la meta de ningun devenir, noe® tal un concepto representable.
Como es el mismo hecho de desear, no puede sasr@brobjeto de deseo consciente
alguno, ni menos aun puesto que ya comprendemodeaggar ya no es anhelar lo que
Nno se posee, Nno podemos proponer convertir la éasena meta proyectiva de un Yo.
Nada queda de un Yo que pueda sentirlo como pmmndo acontece la haecceidad
del CsO.“No puede hablarse de «mi» cuerpo sin érganos, siaayo» en él, lo que

queda de mi, inalterable y cambiando de forffla’Quizas, sea incorrecta la

%9 |bidem, p&g 155.
¢ |bidem, pag 166.
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interpretacion que hace Zizek al respecto, cuatefgaajue la l6gica del CsO, frente a
su légica hegeliano-deleuziano-lacaniana del Os@iha por encarcelar a Deleuze en
aguello que él se supone, habia intentado evéadesnuevo un fildsofo de lo Uno. Asi
Zizek coloca en el mismo cesto a Heidegger, Delgui4 Ponty alegando‘todos
ellos en busca de la unidad de cuerpo y sujeto, pdgito en que el sujeto «es»
directamente su cuerp8®. En lo que respecta a Deleuze, creo que la acusasion
infundada, el sujeto no es su cuerpo, el sujetdisteelve y se pierde en la inmensidad
de un cuerpo que ya no es de nadie. Pero ademassaucion para todos ellos pasa,
segun Zizek, por aceptar la siguiente afirmaciéan@na‘el cuerpo existe en el orden
del tener: no soy mi cuerpo, lo tendg”entonces si que efectivamente la l6gica del
OsC no es que sea un monstruo producto de la sadnai que es, en este punto, una

caricatura ajena totalmente al pensamiento de Beleu

Volviendo a la idea de comprender la afirmacioredelna, estabamos diciendo
gue el CsO es lo que acontece cuando cada cuairente rastrea las lineas de fuga de
su rostridad y trata de seguirlas, de evitar seramiento. Asi, el “hacerse un CsO” no
debe ser interpretado bajo la légica de la sigaitn hegemonica, no hay sujeto
omitido en dicha frase, no es una invitacion a wungye lee un recetario. La formula
respeta la nueva modalidad linglistica que ya heswpsesto anteriormente para el
habla intempestiva. EI CsO aparece como nombreiompque efectivamente es una
haecceidad, el limite de toda haecceidad, porwldl@compafiado ademas de por un
pronombre indeterminado, por un verbo en infinitopee indica la accion pura de la
temporalidad del Afon y por lo tanto que no pueadmimbir al orden de la causalidad.
Exponer, pues, un decalogo proyectivo de cOmo goniseese “hacerse”, seria no haber
comprendido el cambio de perspectiva temporal de esevo habla rizomatica.
“Hacerse un CsO” significaria tratar por todos toesdios de disolver las estructuras
férreas que aniquilan nuestros deseos, de busgas ®n nuestras identidades en un
intento esperanzador por devenir con otro haecdesdeada vez mas complejas y mas
libres, asumiendo la posibilidad de perder nueatnado Yo en pos de poder acabar
deviniendo imperceptible, indiscernible, impersona@rdiendo el miedo aevenir
todo el mundo®. El CsO apareceré asi como propiamente debe hacertm limite,

®171ZEK S. Organos sin Cuerpd?re-Textos, 2006, Valencia, pag 143.

%2 oc. Cit.

% DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrenire-Textos, 2010,
Valencia,pag 278.
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como confin de toda formacién, como atentado inestiyo contra la forma contenido

y la forma expresion, es decir contra toda esgatifon y codificacion. Pero como

limite mismo, es lo propiamente inapropiatit® hay quien lo consiga, no se puede
conseguir, nunca se acaba de acceder a él, eanitelf”, lleva consigo toda una vida,

es en si la vida vivida por un cuerpo que se levid a ser sustantivado.

Este cuerpo sustantivado, que como tal, es multdiferencia afirmada, no tiene
nada que ver cofel «cuerpo vivido», la «imagen del cuerpo» ni eluerpo erégeno»
del que habla el psicoanalisi® Es el cuerpo que reventaba en mil pedazos de Artaud
desorganizando los 6rganos, pero sin quedarse vagiga esta vacio el desierto de un
ndémada, siempre esta fluyendo, modelandose efineetensin importarle la fugacidad
de lo acometido-, sino liso, quedandose con losipr@pre habia estado haciéndose ahi,
sigilosamente’Y yo he sido muchas veces cuerpo, siempre lo hsdddddo como lo sé
ahora a veces pero mi sudor me lo ha hecho ohadaeces, ahora bien de todo esto he
hecho un ser llamado dios para ensefiarle mediaamttoitura a respetarme, con el
tiempo me he ensefiado a transpif&r‘Artaud se hizo a veces CsO, a veces, siempre a
veces, sin certezas, sin fijezas, sin seguridattedjtando en el limite de la
desterritorializacion, pero sin vaciarse. El Cs@aaues lo vaciado, es lo que esta adn
por llenar estando lleno, y debe llenarse contirarden“La realidad aun no esta
construida porque los verdaderos 6rganos del cuehpmnano aun no han sido
compuestos y colocadd¥” El CsO se enfrenta contra aquello que lo ahogaaytapy
eso es propiamente el organismo, la organizaciganica de los 6rganos. Contra los
fendmenos de coagulacion y sedimentacion que inmpona jerarquizacion de partes y
formas en pos de una utilidad y supervivencia fjoatla bajo el orden hegemdnico
racional. Deleuze no apuesta por un cuerpo direstterdespejado, deshabitado, nada
tiene que ver con el CsO sano las cinco formasesterdr suicida como son el cuerpo
hipocondriaco, el cuerpo paranoico, el cuerpo esduinico (que no esquizo), el
cuerpo drogado o masoquista. Todos ellos son vampostan sufrimiento, el CsO sano

es activo y alegre, es un nifio.

% |bidem, pag 156.

% PARDO J.L.Deleuze: violentar el pensamientediciones Pedagégicas, 2002, Madrid, pag 180.
% ARTAUD A. Cuadernos de RodeZundamentos, 1989, Madrid, pag 92.

87 ARTAUD A. Van Gogh: el suicidado de la sociedad y Para acateuna vez con el Juicio de Dios
Fundamentos, 1999, Madrid, pag 277.
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Y es que no todos los CsO son iguales, difierereemssiq es decir segun tipos,
difieren enlatitud en funcion de las intensidades y velocidades gaeatraviesan, y
difieren en omnitudg es decir segun la conjuncién eventual del continde
intensidades, segun las mesetas. Puesto ‘que meseta es un fragmento de
inmanencia. Cada CsO esta hecho de mesetas. Cdd&€ana meseta, que comunica
con las otras en el plan de consistenéfa™Y no sélo difieren segin los caracteres
internos, que hacen que sélo algunos de ellos davesanos, sino que el CsO también
puede verse secuestrado, como la maquina de gaehabitar dentro de un estrato.
Entonces, como ya habiamos anunciado, se torna fas€sta, prolifera en la
estratificacion. Si en la forma social fascistartwoza la poca estima por la vida,
imaginese convertir el rostro en una encarnacideidsuy autodemoledora: ¢quién en
esta situacion no acabaria por vender su libegadtener miedo? Hay riesgo, y el
peligro es incesante. El miedo, la falta de certezamiscuirse en un orden temporal
gue no dominamos, el bajar a las profundidadesaddidoluciéon de la identidad
asumiendo el reto sin saber si estara todaviatatesa puertecilla pequefia que podria
llevarnos, cual Alicias, de nuevo a la superficee iestra amada racionalidad. Todo
ello hace que no sea facil concluir estas lineas laocapologia dogmatica por su
realizacion. Nadie puede saber qué devendra delaito, escandaliza terminar por no
reconocerse, pero quizas lo que deberia escandalizgrimeramente es cOmo nos
hemos dejado sofocar el cuerpo. Artaud, afirméenddimente que era intocable, quizas
su CsO devino esquizofrénico finalmente, pero ehple consistencia, el cuerpo sin
organos, esta hecho para que falle, puede fallar g no conseguira deslegitimarlo.
¢El consuelo? Que nunca se deviene en soledadhagaie a las profundidades del
sinsentido en busca del canto alegre, se hacerginres, pero puede y debe hacerse en
manada. Y la noche no acecha igual si rompe socglenonotono el aullido de un lobo
a la luna.

No soy del mundo del ser que es,
sino del de la voluntad absoluta
pues el ser me obedece siempre, si resiste,
no es la muerte o la masa
sino una vida que se ha creado contra mi.
Artalfd

%8 DELEUZE G. y GUATTARI FMil mesetas. Capitalismo y esquizofrerae-Textos, 2010, Valencia,
pag 163.
% ARTAUD A. Cuadernos de RodgEundamentos, 1989, Madrid, pag 231.
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