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Resumen

El presente articulo propone una lectura filoséfica del deseo, la incorporacién y el
trabajo de duelo a partir de Derrida, tomando como punto de partida una redefiniciéon
de la oralidad que problematiza su asociacion clasica con la presencia plena. A través
del andlisis de figuras como Maria Magdalena, Antigona, Christiane Louise y las
cartas de Hegel, se explora una economia de la incorporacion en la que el deseo no
puede ser asimilado ni simbolizado, funcionando como resto inasimilable. Este deseo
no es carencia ni falta, sino un exceso que se hereda transgeneracionalmente como
inscripcion criptica e imposible. La nocion de Aufhebung, tal como es trabajada en Glas,
se convierte en un punto clave para desarticular la digestion sistematica del deseo
que propone la légica hegeliana. En este marco, la incorporacion no es apropiacion,
sino una exposicion a lo irrecibible, a lo que interrumpe toda clausura del sentido.
El trabajo dialoga con las elaboraciones de Freud, Abraham y Torok, rescatando
sus aportes sobre la introyeccidn y la incorporacioén en el trabajo de duelo. En lugar
de cerrar el deseo en una economia de reconciliacidn, el texto apuesta por pensar
su caracter imposible, su persistencia como resto que desborda toda articulacion
estable y toda apropiacion subjetiva.
Palabras clave: Incorporacion, oralidad, deseo, resto, trabajo de duelo.

1 El presente articulo es producto de algunos apartados de tesis doctoral titulada: Génesis y estructura del trabajo de duelo: Jacques Derrida
y los psicoandlisis. La tesis fue parte de fondo de investigacion CONICYT, titulado retéricas de la incorporacion de la Dra. Valeria Campos.
La tesis fue defendida el afio 2022 en la Pontificia Universidad Catélica de Valparaiso.
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Abstract

This article explores the question of incorporation and desire in Derrida’s work,
drawing on figures such as Mary Magdalene, Antigone, Christiane Louise, and
Hegel’s letters to think mourning, transmission, and the inscription of what resists
symbolization. Beginning with a reinterpretation of orality as an uncertain site of
digestion and loss, the text analyzes the impossibility of pacifying desire when it
appears as a transgenerational inheritance—not as a recoverable content, but as
an ungraspable, dysfunctional incorporated remainder. The reading of the letters
reveals how desire operates as interruption, contaminating writing and the structure
of familial transmission. Drawing on Abraham and Torok’s reflections, desire is
approached not as lack, but as an excess that resists integration. Derrida’s thought
thus appears as a mode of resistance to closure, reconciliation, and symbolic digestion,
affirming the persistence of a desire that writes itself as loss, remainder, and the
impossible.
Keywords: Incorporation, desire, orality, remainder, the work of mourning.

Resumo

Este artigo examina a problematica da incorporagao e do desejo na obra de Derrida,
articulando figuras como Maria Madalena, Antigona, Christiane Louise e as cartas de
Hegel, para pensar o luto, a transmissao e a inscri¢ao do que resiste a simbolizagao.
A partir de uma reinterpretacao da oralidade como lugar incerto de digestao e perda,
o texto analisa a impossibilidade de pacificagdo do desejo quando este se apresenta
como heranca transgeracional — ndo como contetido recuperavel, mas como resto
incorporado, inapreensivel e disfuncional. A analise das cartas permite observar
como o desejo opera como interrupg¢ao, contaminando a escrita e a estrutura de
transmissao familiar. Inspirado nas reflexdes de Abraham e Torok, o artigo aborda
o desejo nao como falta, mas como excesso que nao se deixa integrar. O pensamento
de Derrida aparece, assim, como uma forma de resisténcia a clausura do sentido,
a economia da reconciliagdo e a digestdo simbdlica, afirmando a insisténcia de um
desejo que se escreve como perda, como resto, como impossivel.
Palavras-chave: Incorporagao, desejo, oralidade, resto, trabalho de luto.
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Introduccion: una redefinicion de la oralidad

El presente articulo trata sobre la incorporacion, la oralidad y el trabajo de duelo. Se
enmarca, en cierto sentido, en el trabajo de un joven Derrida. Las expresiones que
mencionamos, si bien presentes a lo largo de la obra del fildsofo, pueden resultar
menos familiares que aquellas con las que se suele identificar la deconstruccion.
Este despliegue, sin embargo, nos parece fundamental de destacar, pues responde
a una trayectoria critica que comienza en la fenomenologia, se desplaza hacia el
psicoanalisis y encuentra una elaboraciéon mayor en la articulacién entre escritura,
oralidad y cripta en Glas.

El punto de partida de este itinerario es la voz (Campos, 2017). En Husserl, la voz
es paradigma de inmediatez, modelo de una auto-afeccion en la que el sujeto coincide
consigo mismo al escucharse hablar. La lectura derridiana quiebra esa pretension
de presencia plena, mostrando que la voz no es transparencia sino espaciamiento,
en el sentido de que su aparente inmediatez esta ya habitada por diferencia, retardo,
iteracion. Alli se abre una fisura que pone en cuestién toda confianza en la oralidad
como garante de verdad o interioridad.

Este desplazamiento prepara, diremos, un segundo momento, la escena freudiana.
El aparato psiquico, pensado por Freud en términos de inscripcion, reinscripcion
y huella, confirma la imposibilidad de fundar la experiencia en una voz originaria
(Freud, 2008). La “escena de la escritura” desplaza la oralidad como lugar privilegiado
de verdad, introduciendo en su lugar una economia grafica, o en otras palabras,
donde lo psiquico funciona como archivo y cada recuerdo es siempre reescrito, nunca
presencia pura.

Con “Fors”, la problematica de la oralidad se reformula en clave de duelo e
incorporaciéon. No toda pérdida se simboliza, algunas permanecen como cuerpos
extranos sellados en el interior: la cripta. En ese registro, la oralidad aparece no como
transparencia expresiva, sino como gesto de ingestiéon imposible que traga lo que
no puede elaborar, y en esa imposibilidad queda alojado lo que el lenguaje no logra
domesticar. La oralidad nombra aqui no la presencia de una voz interior, sino la marca
de lo que no se digiere ni se inscribe plenamente.

Finalmente, Glas radicaliza este movimiento. Su dispositivo grafico, su doble
columna y su proliferacién de citas ponen en obra la desarticulacion de la voz como
fundamento y la persistencia de la incorporacién como resto indigerible. En Glas, la
oralidad se muestra ya no como voz inmediata, sino como resonancia espectral: restos
que insisten, que se alojan en la escritura y que interrumpen toda clausura.

Oralidad y alimentacion

La redefinicién de la oralidad, en términos de alimentacidn, remite al interés que
Derrida muestra en el érgano de la oralidad —la boca— como un lugar de transito,
de ingestion, de desplazamiento. Derrida asocia la alimentacidn con la escritura,
porque ambas funcionan segtin una légica de incorporacion sin totalizaciéon. Cuando
comemos, ingerimos algo que era exterior, pero no lo asimilamos completamente,
siempre hay un resto, algo que no puede ser totalmente digerido. La comida no se
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convierte en un “yo” puro, sino que deja su huella en el cuerpo, en la memoria, en
el metabolismo. Esto es exactamente lo que sucede en la escritura. Se inscriben
significados, pero estos nunca se integran de manera total (Kilgour, 1957). En entrevista
con Daniel Birnbaum y Anders Olsson publicada en 2009, Derrida dice:

Actualmente me centro en las practicas rituales que expresan la vision de
una cultura sobre la comida: lo que se puede comer, lo que no se puede
comer. Los distintos puntos de vista que las diferentes culturas tienen
sobre los excrementos -los ritos escatoldgicos- también pertenecen a este
complejo, por supuesto. Actualmente estoy trabajando en una gran cantidad
de material antropoldgico, y estoy leyendo estudios teoricos relacionados
con la percepciéon de la comida y la defecacion —Frazer, Freud, Bataille y
otros (...) Es un estudio de fendmenos culturales mas concretos que los que
habia trabajado anteriormente. Anteriormente, documenté con gran detalle
los tropos de incorporacion en el discurso hegeliano. Lo hice, como ya he
mencionado, en Glas, y también lo hizo Werner Hamacher en Pleroma, con el
que probablemente estés familiarizado. También he buscado figuras similares
en otras filosofias y discursos tedricos. En mi prologo al estudio de Maria Torok
y Nicolas Abraham sobre el Hombre de los Lobos, analicé la ingestion en las
teorias de Freud sobre el duelo y la melancolia. Y en mi texto “Economimesis”,
he tratado de mostrar cémo un concepto de economia adquirido a partir de
la digestion rige la vision de lo bello en la estética kantiana. Mientras que lo
bello es un nombre para el metabolismo equilibrado y armonioso, la economia
cerrada permanece amenazada desde dentro por el asco, y esta analitica de lo
bello se desmorona cuando llega al punto del asco y el vémito, un punto en
el que la economia alcanza su limite en términos de lo que es absolutamente
inasimilable (Birnbaum y Olsson, 2009, p. 10).

El trabajo de Schwab (2007) insiste en estos desarrollos de Derrida mostrando la
importancia de la oralidad y la incorporacién como forma de comprender la ética,
la politica y la relacion con el psicoanalisis:

Destacando la prominencia de la oralidad y la incorporacién en relacién con la
ética, la politica y la ley, estas dos imagenes parecen contener en pocas palabras
algunos de los principales compromisos y preocupaciones de Derrida con el
psicoanalisis. Las reflexiones psicofiloséficas de Derrida sobre la incorporacion
se remontan a la boca como 6rgano y figura que prepara el terreno para una
divisiéon gradualmente adquirida entre el yo y el otro. La boca y, mas en
general, la capacidad de incorporacion literal y figurativa son instrumentales
en la constitucion de objetos internos buenos y malos y en la frontera entre la
autoafeccion (Schwab, 2007, p. 2).

Schwab plantea que la clave de estas referencias esta en que los conceptos
psicoanaliticos de la oralidad que dan forma a la deconstrucciéon de Derrida de las
nociones convencionales de la voz y la escritura.

Pléyade 36 (julio - diciembre 2025) / online ISSN 0719-3696 / ISSN 0718-655X / pp. 128 - 144 / 131



Incorporacion y trabajo de duelo: notas sobre el deseo en Jacques Derrida

Comer juntos, acoger al otro, comer lo que el otro come y comprender lo
que significa comer bien son tan importantes como incorporar al otro en un
acto de duelo. Las huellas del trabajo de Abraham y Torok sobre el duelo y la
incorporaciéon, que Derrida honra en “Fors”, siguen impregnando su propia
obra (Schwab, 2007, p. 6).

En esta relacion entre oralidad y alimentacion se juega la radicalizacién del
pensamiento de la huella. La oralidad es pensada como el acto de tragar palabras.
No podemos controlar todo lo que absorbemos del lenguaje, porque es constitutivo.
En la incorporacién, como proceso psiquico, algo se ingiere, pero no se digiere
completamente, queda encapsulado al modo de una cripta. En el trauma —que
inspira el pensamiento de la cripta— ciertas palabras pueden ser escuchadas, pero
no asimiladas del todo, quedando “encerradas” en una cripta psiquica. La oralidad
es entonces un espacio de inscripcidn no controlada (Derrida, 1967).

Una promesa filosofica: la digestion absoluta

Lalectura que Derrida hace de la Aufhebung hegeliana en Glas constituye un momento
decisivo para comprender esta logica. La Aufhebung representa la promesa filoséfica
de un relevo, de una digestion idealista que todo lo asimila sin resto. Es la figura de
una economia simbdlica cerrada, donde la negatividad es absorbida en un proceso
dialéctico que asegura la superacion y conservacion del conflicto. Derrida desmonta
esta fantasia de una digestion total, mostrando que lo que Hegel intenta subordinar en
el sistema —la diferencia, lo negativo, la alteridad— vuelve como resto no incorporable.
La différance sefiala precisamente aquello que no puede ser relevado ni superado
sin residuo (Derrida, 1974). En lugar de una economia cerrada, Derrida propone
una economia general, siguiendo a Bataille, donde lo inasimilable, lo excesivo y lo
excrementicio no son meras fallas del sistema, sino su condicién estructural.

Desde esta perspectiva, la incorporacion deja de ser un proceso de integracion
simbdlica total para convertirse en un gesto marcado por la falla, por la imposibilidad
de totalizar. Esta lectura tiene consecuencias directas sobre la nocidén de oralidad: ésta
ya no puede entenderse como un acto transparente de expresion del sentido, sino como
el lugar donde el sujeto traga lo que no puede digerir del todo, donde el significante se
introduce sin promesa de asimilacion. La oralidad es —asi— espacio de apertura a la
alteridad, zona donde se rompe la economia hegeliana del espiritu y se instala la logica
del resto, de la cripta, del duelo imposible. Buena parte de la ruptura de esta promesa
se debe a la comprension de parte de Derrida del concepto de incorporacion (Abraham
y Torok, 1976).

Notas sobre el concepto de incorporacion

El interés de Derrida por la nocién de incorporacion, y su lectura de la teoria de la
cripta en Abraham y Torok (1976), no es una mera coincidencia intelectual, sino que
forma parte de una trayectoria de interlocucién precisa y sostenida. La resonancia
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entre Jacques Derrida y Nicolas Abraham no comienza con la nocién de incorporacion,
sino mucho antes, en un punto de cruce fundamental, la pregunta por la génesis en
el marco de la fenomenologia. Ambos autores participan en 1959 del Coloquio de
Cerisy-la-Salle, donde Abraham presenta su trabajo Reflexiones fenomenoldgicas sobre
las implicancias genéticas y estructurales del psicoanalisis, y Derrida expone su texto
Génesis y estructura y la fenomenologia. Para entonces, Derrida ya habia comenzado a
trabajar el problema de la génesis en Husserl, como lo muestran sus textos El problema
de la génesis en la fenomenologia de Husserl (1953-1954) y su introduccion a El origen de
la geometria (1962). Esta afinidad inicial se prolonga en los afios siguientes, cuando
Derrida asiste a seminarios privados organizados por Abraham y Torok en su residencia
de Paris entre 1959 y 1961. Bajo el titulo general de Psicologia fenomenoldgica,
luego modificado a Fenomenologia genética, estos encuentros abordaban la obra
de Husserl a la luz del psicoanalisis, particularmente del psicoanalista hungaro
Sancdor Ferenczi (Baring, 2013). Segtin sefiala Nicolas Rand (1994) en su edicion
inglesa de The Shell and the Kernel (1994), esta linea de investigaciéon fue denominada
por Abraham como “transfenomenologia”, una tentativa de pensar la interioridad
psiquica a partir de las estructuras genéticas de la experiencia y su relaciéon con el
deseo. Este trasfondo comtn —la interrogacion sobre el origen, la temporalidad y
la inscripciéon— es decisivo para comprender por qué la nocién de incorporacién no
aparece como un injerto ajeno en Derrida, sino como el desarrollo de un problema
compartido desde sus inicios.

En esos afios, Abraham ya habia comenzado a desarrollar junto a Torok la critica a
la nocién freudiana de duelo, y a diferenciar entre introyeccion e incorporacién como
operaciones psiquicas heterogéneas. Derrida reconoce en esa distincion una afinidad
estructural con su propia critica a las economias cerradas del sentido y su atencion a
lo que resiste a la simbolizacion. La lectura que Derrida realiza del texto de Abraham
sobre El hombre de los lobos, asi como su prologo a Cryptonymie, no solo testimonian
ese encuentro, sino que muestran cdmo la figura de la cripta pasa a ocupar un lugar
central en su pensamiento. Derrida no “adopta” la incorporacién como concepto ajeno,
sino que la reinscribe como figura que permite pensar la logica de la huella, del secreto,
del suplemento, con la retérica psicoanalitica. Desde esta perspectiva, el didlogo entre
Derrida y Abraham entiende la incorporacién como la inscripcion de una alteridad
irreductible, de un deseo no dicho que fractura la unidad del yo y de la palabra.

Para decirlo pronto, la incorporacién es una introyeccion fallida, por eso veremos
de forma sintética en qué consiste esta operacion. La teoria de la cripta desarrollada
por Nicolas Abraham y Maria Torok tiene una historia conceptual precisa, cuyo
origen puede rastrearse en los primeros trabajos de ambos autores. Es en 1963, con
el texto inédito de Abraham El crimen de la introyecciéon, donde comienzan a prestar
una atencién sostenida a esta nocidn, proveniente de Ferenczi, y a su relacién con
los sentimientos de culpa. Alli se plantea que la fantasia de un crimen —que nunca
ocurrio— es en realidad una racionalizacion retroactiva (Nachtriglichkeit) de la culpa
inherente al acto voluptuoso y orgiastico de la introyeccién misma. Si bien la idea
habia sido mencionada en 1959 y 1962, no alcanza atin en esos afios una formulacién
completa. En 1968, con el texto de Torok Enfermedad del duelo y fantasia del cadaver
exquisito, se propone una revision critica de la teoria freudiana del duelo, sentando las
bases para una distincion entre duelo normal y duelo patoldgico. Esta linea culmina
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en 1973 con Duelo o melancolia: introyectar/incorporar, donde se formula con claridad la
diferencia estructural entre ambos procesos (Abraham & Torok, 2001).

A fin de clarificar los conceptos, podemos senalar que la introyeccién es una
operacion estructurante del psiquismo, impulsada por el principio del placer, orientada
a la expansion del yo y a la integracién simbélica de lo otro. Es un movimiento
constante que puede verse detenido frente a ciertas pérdidas, pero que no nace de ellas.
La incorporaciéon —en cambio— es un mecanismo primitivo y no simbdlico. No se trata
de la integracién de un objeto perdido, sino de la inclusion encapsulada y secreta del
deseo no dicho del otro, de su enigma o su pulsion. Este contenido no simbolizable se
aloja en una cripta psiquica, sin mediaciéon ni elaboracion.

Esta diferencia no se puede reducir a los mecanismos defensivos como la represion.
La incorporacién implica una transformacion topoldgica del yo, que se convierte en
soporte de una alteridad radical. Para Abraham y Torok, el duelo no puede pensarse
simplemente como una desinvestidura del objeto perdido. En muchos casos, el trabajo
psicoanalitico consiste en posibilitar una escucha del secreto incorporado, una
resonancia de aquello que nunca fue dicho. Es alli donde el analista puede ofrecer
una forma de supervivencia simbdlica de ese deseo encapsulado. Esta distincion
entre introyeccion e incorporacion es recogida por Derrida, no solo en lo tocando a su
dimension clinica, sino en tanto reflexion filoséfica mas amplia. La incorporacion se
convierte para él en una figura del pensamiento: lo que el sistema no puede digerir,
pero que persiste en su interior como huella, como resto no simbolizable. Derrida lee
la incorporaciéon como una interrupcion estructural de toda economia del sentido,
analoga a lo que Abraham y Torok definen como el encierro criptado del deseo del otro.

En suma, la incorporacién —tanto en el psicoanalisis como en la filosofia— no
refiere a una mera apropiacién del objeto, sino a la inscripciéon de un deseo—secreto
inasimilable que altera desde dentro la estructura misma del sujeto. Esta perspectiva
permite repensar la oralidad, la escritura y el duelo no como operaciones de clausura
simbdlica, sino como aperturas a lo que insiste sin haber sido dicho, a lo que no cesa
de retornar desde su imposibilidad de ser digerido. Lo que se incorpora no es el objeto
como tal, sino el deseo no dicho del otro, su secreto, su enigma. Esta incorporaciéon
endocriptica implica una alteridad radical que ingresa clandestinamente en el yo, sin
mediacion ni metafora (como antimetéafora). Para Derrida se trata de aquello que el
pensamiento no puede asimilar y, sin embargo, lo habita desde dentro, como resto.

La operacién de la incorporacion, tal como Derrida la desarrolla en su prélogo a Le
verbier de I'homme aux loups (1976), desborda los marcos clasicos del psicoanalisis. No se
trata de una simple defensa ni de un mecanismo de sustitucién simbdlica. La cripta es
aquello que entra en el yo (moi) como enclave: no esta ni en el inconsciente dindmico ni
plenamente en la conciencia. Es un “no—lugar” que funciona como una palabra—cosa,
es decir, una palabra que no ha tenido lugar, cuyo lugar propio es de otro. Este enclave
preserva y observa lo que no puede ser ni dicho ni representado, conservando algo que
se sustrae a toda simbolizacion. La cripta es lo que queda de un simbolo -que excede- lo
que no se deja clausurar.

La cripta remite a un traumatismo preverbal que ha sido encapsulado en el yo y que
contiene un goce prohibido —indecible— sin inscripciéon directa en el inconsciente. No
es una metafora del inconsciente como lugar oculto o subterraneo; mas bien, disloca
esa metafora. La incorporacidn, en este sentido, no es solo un fracaso de la introyeccion,
sino una operacién con su propia logica temible: imita la introyeccion, pero la subvierte
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desde dentro. No niega abiertamente la prohibicion, pero tampoco la acepta, la negocia
clandestinamente, instalando una forma de relacién con el deseo que no pasa por la
simbolizacién sino por la disimulacion: borra las huellas de su propia huella.

Derrida sefala que la incorporacién siempre implica una multiplicidad estructural.
La cripta no conserva un unico objeto: siempre debe incorporar “mas de uno” y operar
respecto de él de mas de una manera. El secreto —la condicién estructural de la
cripta— exige al menos un tercero, un cryptophore, alguien que lo reciba o lo sostenga.
A su vez, este tercero puede ser conservado para ser suprimido, o suprimido para
ser conservado. Se trata de una operacién paradéjica, se mantiene con vida a fin de
ser tenido por muerto, se suprime algo, pero se lo implica como tal en la escena. Esta
légica interna introduce una contradiccién constitutiva, la cripta conserva al otro como
extrafio y, al mismo tiempo, no es a ese otro lo que conserva, sino su lugar, su topica.

Topolégicamente, la cripta se sittia entre el inconsciente dindmico y el yo
introyectivo, formando en su interior una “bolsa de resistencia”, una especie de quiste
o enclave de un inconsciente artificial. Es un doble interior, un interior en el interior.
No basta entonces con atravesar el muro del inconsciente para acceder a la cripta,
hay que atravesar una pared angulosa en el interior mismo del yo. La palabra—cosa,
que la cripta contiene, es una palabra muda, innombrable. Este enclave es, a la vez,
sepultura y reserva: se cuida alli a un muerto “intacto”, preservado de toda vida o
muerte que pudiera venirle de afuera. El muerto en la cripta es un muerto—vivo; se
quiere conservarlo en vida, pero como muerto.

Este funcionamiento instala un trabajo de duelo imposible, una introyeccién fallida
0 —como lo dicen Abraham y Torok (1976)— una incorporacion. El resultado de este
proceso fallido no se corrige, trabaja sin lograr reparar o reencausar la integraciéon
amorosa del otro, impidiendo con esto su apropiacion simbolica. Se conserva al otro
como extrafo, pero al mismo tiempo se lo despoja de su alteridad. Lo que se mantiene
no es el otro, sino una estructura que soporta su exclusion.

Esta contradiccién queda manifiesta en la singularidad del contenido libidinal
criptico. En el caso del Hombre de los lobos, Derrida sefiala como el deseo de muerte
hacia la hermana y el padre se inscribe en la cripta, la inica manera de amarla es no
matarla, y de no amarla es matarla, por eso la incorpora. Pero luego debe incorporar
también al seductor de la hermana, es decir, al padre. Asi, se produce una duplicacion
de la incorporacion, una cadena que no concluye.

El papel del orificio bucal en esta dinamica es central. La boca es, primero,
un lugar silencioso del cuerpo, que deviene parlante solo por suplementariedad.
En la introyeccidn, esta boca metaforiza la entrada simbdlica del otro. Pero en
la incorporacién, esa metafora se literaliza, entra un objeto en el cuerpo para no
introyectarlo, sino para vomitarlo hacia adentro, depositarlo como resto en una bolsa
interna, sin digestiéon posible. La introyeccién es una idealizaciéon simbdlica del
duelo; la incorporacidn, su inversiéon material: la metafora oral se convierte en una
desmetaforizacion corporal, un exceso que ya no puede ser representado.

Derrida afirma que solo la incorporacion pasa por una “cripta lenguajera”, porque
es el lenguaje mismo el que falla, el que se ve desplazado por una “palabra muda”. Esta
palabra no articula, sino que oculta. En ese gesto, se inscribe el deseo de que el muerto
no reaparezca, de que permanezca en su lugar de muerto, que no arrastre consigo el
traumatismo de la pérdida. La operacion simbolica del duelo busca metabolizar al
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muerto. En cambio, la incorporacién construye una estructura para asegurar que no

haya retorno, que el muerto “se comprometa a quedarse alli”, incluso en vida.

Lo dialectofagico: incorporacion
y Aufhebung en Glas

Este apartado examina el modo en que Derrida, en Glas, interrumpe la logica dialéctica
de Hegel, particularmente en relacién con la operacion de la Aufhebung. Como vimos
anteriormente, la Aufhebung representa en Hegel la operacidn por la cual se supera 'y
conserva simultdneamente una contradiccion, garantizando asi la sintesis progresiva
del concepto. Sin embargo, para Derrida, esta promesa filoséfica de sintesis no se
cumple sin resto: alli donde el sistema hegeliano intenta metabolizar la diferencia,
aparece una resistencia estructural, una incorporacién imposible que deja huellas
y residuos que interrumpen la clausura del sentido. Esta tensién entre lo que el
sistema incorpora y lo que no puede asimilar, lo que se eleva y lo que permanece
como vOmito interior, como palabra-cosa, se despliega en Glas como una lectura
doble, fragmentada, que ensaya una escritura que ya no responde al orden de la
filosofia (Blanco, 2011).

La Aufhebung —ese relevo dialéctico que, segtin Hegel, eleva, conserva y
suprime— constituye una de las operaciones filoséficas mas cargadas de promesas de
digestion. Es en Glas donde Derrida se aplica con mayor intensidad a deconstruirla,
inscribiéndola en una economia de la muerte, una légica del duelo que no se cierra,
que no redime y que siempre deja restos. Este trabajo no es meramente interpretativo,
sino performativo: Glas pone en acto el trabajo de duelo en tanto imposibilidad de una
digestion absoluta del otro, incluso dentro del sistema hegeliano. La operacion por la
cual el sistema hegeliano parece devorarse a si mismo al interior de su propia retérica
de la Aufhebung, pero al hacerlo, deja ver lo que no puede metabolizar.

La dialéctica especulativa, que parecia garantizar la recuperaciéon de toda
negatividad en una sintesis superior, aparece aqui atravesada por una incorporaciéon
que no puede ser simbolizada. Derrida, siguiendo la pista de Hegel, trabaja con
multiples figuras que emergen en la columna izquierda de Glas, el hijo, el padre, la
herencia, el sacrificio, la familia, la religién. Cada uno de estos momentos marca un
intento de absorcion de la diferencia dentro del aparato hegeliano, pero también una
torsion, una interrupcion. Lo que muestran estos pasajes no es el cumplimiento de una
economia del sentido, sino su fracaso. El sistema, como cuerpo simbdlico, incorpora
restos -figuras, voces, espectros- que no puede digerir, que permanecen como quistes
internos: marcas de un duelo que no concluye, de una Aufhebung que no releva del todo.

Derrida, al exponer este mecanismo, acude a la 16gica de la incorporacidn tal
como fue pensada por Abraham y Torok (1976). La cripta, la ingestion sin digestion,
la sepultura interior del deseo del otro son operaciones que resuenan en el modo
en que Glas exhibe sus restos. La columna misma —doble, fragmentada, atravesada
por blancos— testimonia una escena de duelo, no hay fusidn, sino yuxtaposicion,
no hay integracion, sino borde, costura, injerto. Lo que en Hegel era Aufhebung, aqui
se descompone en una economia general del suplemento, donde nada puede ser
plenamente elevado, absorbido ni conservado sin pérdida.
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Este momento dialectofagico pone en crisis la promesa filosofica de una sintesis. Lo
que queda en su lugar no es simplemente la negacion del sistema, sino la inscripcion de
su imposibilidad constitutiva. Se trata de pensar, con Derrida, una forma de duelo que
no redime, una herencia que no puede ser transmitida sin residuo, un saber absoluto
que, en lugar de fundarse, se disuelve en la escena misma de su digestiéon imposible.
El gesto de Derrida no destruye la dialéctica, la lleva hasta su limite, donde comienza
a devorarse a si misma. Y en ese borde, alli donde Hegel parece tragarse sus propias
figuras, emerge la incorporacion como resto —como huella inasimilable— marcando el
paso de una economia cerrada a una economia general.

Incorporacion, deseo y catastrofe en Glas

En el marco de lo que hemos denominado momento “dialectofagico” en Glas, Derrida
desarrolla una critica a la operacion de la Aufhebung hegeliana a partir de su vinculo
con el lenguaje y, mas radicalmente atin, con la lengua como institucion familiar. La
tesis es que la lengua, al estar comprometida con el proyecto de la Aufhebung, exhibe
una tendencia “dialectofagica”, no simplemente dialéctica, sino una légica de digestion
que culmina en un vomito interior, una ingestién invertida de lo inasimilable al
concepto. La incorporacioén aqui no se juega como integraciéon armoénica, sino como
economia interna de lo no digerido, una suerte de pasaje de transito en que lo que el
sistema no puede subsumir se deposita en el cuerpo del lenguaje, transformandolo
desde dentro.

En Glas, Derrida formula una pregunta que desestabiliza el sistema hegeliano desde
su fundamento lingiiistico, ;Hay lugar para lo bastardo en la familia ontoteologica?
Este bastardo —este exterior no reconocido, sin filiacién legible— opera como resto
estructural: no se trata simplemente de una exclusion, sino de una inscripciéon marginal
que retorna para corroer los margenes del sistema. La familia, en tanto institucion
fundante del lenguaje filoséfico en Hegel, habla y se destruye en el acto mismo de
hablar: al abandonar el Klang (resonancia) por la Sprache (lengua), se adentra en una
economia simbdlica que ya no puede garantizar su clausura como unidad. La lengua
que habla el sistema filosofico, y en especial la lengua de la Aufhebung, se revela, asi
como un campo de fuerzas contradictorias, en el que lo incorporado no se resuelve ni
se supera, sino que se acumula como un exceso.

Este horizonte es retomado y ampliado en La tarjeta postal. Post scriptum (2001)
donde Derrida cita y comenta el ensayo de Jean-Luc Nancy (1973), La remarque
spéculative, reconociendo en €l uno de los trabajos mas rigurosos sobre la Aufhebung.
También dialoga con la obra de Werner Hamacher, Pleroma: Reading in Hegel, en la que
se profundiza la critica a la 16gica especulativa como forma de incorporacion retorica.
Segtin Hamacher (1998), la retdrica de la dialéctica no es simplemente persuasiva,
es fagocitante, devoradora, un aparato que metaboliza oposiciones sin dejar restos
visibles, pero que al hacerlo deja ocultos residuos estructurales que impiden la
clausura del concepto. En este mismo gesto se inscribe la lectura que John Caputo
(1997) propone en The Prayers and Tears of Jacques Derrida, especialmente en su secciéon
“Circumcision: Hegel and the Jews”, donde el amor, en tanto figura dialéctica en Hegel,
es analizado como un modelo de sublacién que intenta superar la ley, particularmente
la ley mosaica.
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Derrida insiste, siguiendo los textos de juventud de Hegel, en que el amor aparece
como el paradigma dialéctico por excelencia. En é€l, el sujeto no domina al objeto ni es
dominado por €], se da una unidad que disuelve la escision. Pero esa disolucién no es
sin resto. En esta figura del amor se juega el paso de la escisién juridica del judaismo
—entendido por Hegel como religiéon de la ley, y por ello kantiana— a la economia
afectiva del cristianismo, donde el amor, como pleroma de la ley, supera la prohibicién
exterior al interiorizarla como libertad afectiva. El deseo ya no transgrede, porque ya
no desea lo que le esta vedado, desea lo que tiene, lo que ama. Pero esta superaciéon no
es completa: el pleroma, lejos de clausurar la escision, la intensifica como contradiccion
afectiva, como forma de interioridad desgarrada.

La castracién se vuelve aqui afectiva: la prohibicién acttia ahora sobre el deseo
mismo, no solo sobre su cumplimiento. La ley del amor cristiano no se impone desde
afuera, sino que modela la economia libidinal desde dentro, reconfigurando el sentir
mismo. En este punto, Derrida advierte que la Aufhebung amorosa, lejos de cerrar
la escision, inaugura una nueva forma de escision internalizada. La incorporacion
amorosa del otro es también su sacrificio: se desea conservarlo, pero en tanto muerto
simbolico, apropiado en la interioridad del yo.

El amor cristiano, al relevar la ley y promover una unidad entre sujeto y objeto,
reintroduce una diferencia mas radical: la del objeto infinito, que excede toda
interiorizacion posible. El movimiento del amor, como lo muestra Derrida en Glas,
culmina en una economia del exceso, el amor pasa por la boca, se consuma, se
consume. Pero ese paso, esa “digestion” simbdlica, exige un largo rodeo: una economia
de la palabra, de la ingestion, de la expulsion. La incorporaciéon aqui se redobla: ya no
se trata solo de incorporar al otro, sino de ingerir la propia escisiéon como pleroma de
una negatividad no superada. El amor, que prometia unidad, reaparece como sintoma
de la division. Y la Aufhebung —figura digestiva por excelencia— fracasa alli donde
pretendia la mas intima conciliacion, en el corazén mismo del deseo, donde el yo traga
lo que no puede ni quiere digerir, y lo retiene como resto, como vémito interior, como
palabra-cosa.

Este momento alcanza su condensacion en la escena de la comunion, especialmente
en su puesta en escena escatoldgica en la Ultima Cena. Hegel, lefdo por Derrida,
entiende que la unidad del amor solo se consuma en el acto de comer juntos: la
ingestion compartida del pan y el vino como cuerpo y sangre de Cristo es el acto que
vuelve objetivo el amor, pero también lo finito, lo consumible. Se trata de una figura
especulativa del deseo, donde el objeto amado solo puede devenir comtin si es destruido
como objeto exterior, ingerido, transformado, desaparecido. La transubstanciaciéon no
es solo una operacion teoldgica, sino una tecnologia simbdlica de la Aufhebung: una
digestion que borra la materialidad del signo para elevarlo a significado interior.

Pero esta operacion no es sin resto. La mirada de Judas, desplazada y clandestina
introduce un quiebre en la economia sacrificial. Elno comulga, no sublima; se mantiene
al margen, como injerto inquietante que observa a través de la mirilla. Es la mirada del
que sabe y del que traiciona, del que participa y se excluye a la vez. Judas figura aqui no
solo la interrupcion del proceso especulativo, sino el punto de torsién donde el deseo
excede toda digestion posible. Su ingestion del pan es también una sefial del resto no
asimilable, una incorporacién que no releva, sino que catapulta lo simbdlico hacia el
exceso. Desde esta posicidn, la interiorizacion deja de ser pura, se subvierte, se encarna
como resto indigerible.
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El banquete escatoldgico —la es(Cena), como juega Derrida— no es solo el acto de
comunidn amorosa sino también el montaje de una cripta: una escena de incorporacion
que exige sacrificio y secreto. Maria Magdalena, figura ausente en la institucionalidad
trinitaria, pero presente en los margenes de la sepultura y el duelo, comparte con Judas
esa logica de la exterioridad intima. Ambos se inscriben como restos vivientes, como
figuras que no se integran al circuito sacrificial sin marcarlo. Si Judas marca la traicién
como exceso del saber, Maria Magdalena porta la funcion de sepultar el cuerpo amado,
gesto ultimo de amor que revela el limite mismo de la interiorizacién. Como Antigona,
se enfrenta al mandato de la ley con un gesto que interrumpe la cadena de la Aufhebung.
Sepultar no es relevar, es guardar un resto sin concepto. En este marco, no se clausura
la dialéctica del amor, sino que la abre como catastrofe.

El pan compartido es también el indice de un duelo, lo que se consume desaparece,
pero deja una mancha en la interioridad del que lo ingiere. No hay comunidn sin
pérdida, ni amor sin resto. En este sentido, la escena se vuelve también teatro del
fracaso. Alli donde la Aufhebung pretende sintetizar, el deseo insiste, como fuerza
expropiadora, en dejar algo fuera, algo que no puede pasar ni al concepto ni al espiritu.

En este punto, la figura del deseo se desmarca radicalmente de cualquier economia
especulativa de la interiorizacion. No se trata de un deseo que se sublima en amor, ni
de un deseo que se sacrifica en nombre de la reconciliacion. El deseo —en Judas, en
Maria Magdalena, en Antigona, pero también en Christiane Louise y Nanette— es
lo que insiste como resto imposible, como lo no incorporado ni incorporable, lo que
retorna sin lugar y sin ley. Como la corona de flores secas de Hegel a Nanette, o como el
nifio muerto en los brazos de Maria, el deseo es ese signo que no se consume, que no se
agota en significacion, y que justamente por eso, resiste toda digestion.

A partir de aqui, el deseo puede ser pensado como lo que disloca toda economia
dialéctica. No porque se oponga a ella, sino porque la habita desde su punto mas
ciego. El deseo no es lo que la Aufhebung sublima, sino lo que la descompone: su resto,
su sombra, su vomito. Una lengua deseante es una lengua herida: no dice todo, no
lo puede todo. Se atraganta, se arrastra, se lamenta. Pero en ese tartamudeo, se abre
también la posibilidad de otra escucha, una escucha que no busca comprender, sino
acoger lo que no tiene concepto, lo que no se supera, lo que queda.

La incorporacion imposible, apaciguamiento y terror

En la zona mas delicada de Glas, Derrida (1974) injerta las cartas de Hegel —a Nanette,
a Christiane, a Niethammer, a Maria von Tucher— no como simples documentos
biograficos, sino como cuerpos textuales donde se juega una fenomenologia del deseo
en la inminencia del duelo, del amor y del fracaso. Estas cartas, leidas al interior del
dispositivo hegeliano, tensionan la estructura del sistema desde la firma, el tono, la
interrupcién. No son solo fragmentos epistolares, son restos performativos de un
deseo que no puede clausurarse ni sublimarse del todo en el amor o en la institucién.

Si Maria Magdalena anticipa el cuerpo muerto de Cristo —y con ello funda una
tanatopraxia amorosa que desborda el esquema de la ley sacrificial—, las cartas de
Hegel a Christiane y Nanette inscriben otro movimiento: no tanto el de la anticipacion
del cadaver, sino el de su archivo imposible, su inscripcion en el régimen de lo que
debe ser protegido, guardado o regulado juridicamente. La relacién de Hegel con
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Christiane, marcada por la enfermedad, la tutela, la deuda econdmica y el silencio
afectivo, despliega una escena de incorporacién fallida: el deseo del hermano de
preservar a la hermana coincide con su necesidad de limitarla, excluirla de la esfera
de decision, neutralizar su goce. El deseo aqui se vuelve objeto de administracion. Lo
que se busca preservar es también lo que debe ser negado. Christiane, como Maria
Magdalena, como Antigona, representa un amor contaminado por el deseo y, por lo
tanto, no asimilable a la forma pura del duelo hegeliano.

En las cartas, el deseo no aparece como una fuerza reconciliadora, sino como una
inquietud, una amenaza, una interrupcion. Hegel firma como Hgl, como Wilhelm, su
deseo se disfraza, se oculta, se desplaza. La repeticién de escenas con flores, mariposas,
pone en juego una constelacién simbodlica que Derrida lee como indice de un resto
inasimilable. El deseo que no se sublima, sino que retorna como melancolia o como
posesividad. La correspondencia con Nanette permite vislumbrar un deseo amoroso
que no logra conformarse a la forma sacrificial del matrimonio o la pedagogia. En lugar
de sintesis, hay reiteracion; en vez de superacion, nostalgia (Richter, 2020).

Es en este marco que Derrida retoma la referencia de Hegel a Antigona como “la
mads apaciguante obra de arte”. La afirmaciéon —desconcertante— se vuelve clave para
comprender la inscripcidn de estas figuras femeninas en el régimen del deseo y la
muerte. ;Como puede ser apaciguante una obra que trata del conflicto entre la ley de
la ciudad y el deseo de sepultura? ;Qué significa que la figura de Antigona —que se
enfrenta a la ley en nombre de un deseo singular, irreemplazable— sea nombrada por
Hegel como apaciguante? Derrida sugiere que no es una pacificacion real del conflicto,
sino su formalizacion estética, una transmutacién del deseo en figura, del dolor en
forma. El arte, en este caso, seria el lugar donde el exceso se contiene sin resolverse,
donde el terror se vuelve espectaculo, pero no por ello se neutraliza.

Antigona, como Maria Magdalena, no ama sin deseo. Ama desde un lugar
contaminado, desde una fidelidad que no puede desprenderse de lo singular. El deseo
por el hermano no es sustituible. Antigona no transgrede por amor universal, sino por
un deseo que se vuelve ley singular. Esta figura del deseo incestuoso, del duelo que no
acepta la mediacion politica, resuena en Christiane, cuya vida tragica —marcada por el
encierro, la exclusién, el suicidio— es también una forma de rechazo a la normalizacion
del deseo. El deseo, en ellas, no puede ser digerido, ni representado como etapa del
espiritu. Se mantiene como cuerpo extrano, como resto que escapa a toda Aufhebung.

La nocién de lo apaciguante, entonces, debe replantearse. No se trata de una
resolucion afectiva, sino de una inscripcién estética del conflicto irresoluble. La obra
de arte no apacigua el deseo, lo expone, lo suspende, lo dramatiza. En este sentido, el
arte en Hegel funciona como un umbral, como una cripta que permite sostener el resto
sin destruirlo. Pero Derrida sefiala que incluso esa cripta es vulnerable. La dialéctica
especulativa quiere incorporar la cripta, idealizar su negatividad. Pero figuras
como Antigona, Maria Magdalena y Christiane se resisten: no se dejan convertir en
momentos del concepto. Son inasimilables, como el deseo mismo.

Desde esta lectura, las cartas de Hegel no son notas al pie de su sistema, sino
fracturas. En ellas se juega la tension entre el deseo y su administracion, entre el amor
y su negacion institucional, entre el duelo y su trabajo imposible.
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Conclusion: deseo, incorporacion y
la interrupcion interminable

Comenzamos este recorrido interrogando la oralidad y su lugar en la tradicion
filosofica, particularmente su asociacidén con la proximidad, la presencia, la
apropiacién. Derrida, al redefinir esa relacidn entre voz y saber, entre hablar y
asimilar, nos introdujo en un pensamiento que desplaza esas garantias: la oralidad
ya no es el lugar del sentido pleno, sino de una digestion incierta, de un deseo
clandestino. Esto es lo que Abraham y Torok le proponen a Derrida para entender
la génesis de una cripta; la incorporacion es introyeccion fallida de un objeto, lo que
quiere decir también, del deseo —o los deseos— que lo causan.

Esta relectura no solo desestructura el privilegio de la presencia, sino que —y aca
nos parece que radica una primera contribucién original— abre la escena para una
politica de los restos, una economia de la pérdida, del exceso y de la incorporaciéon
fallida (Gutting, 2011).

Una segunda contribucién se encuentra en la forma de problematizar el deseo
en su vinculo con la muerte, la sepultura y el trabajo de duelo, desplegando un
pensamiento que interrumpe y desestructura las 16gicas de incorporacién, transmision
y pacificacion del sistema hegeliano (Gearhart, 1998). Para cumplir este objetivo hemos
puesto en didlogo figuras textuales y conceptuales: Maria Magdalena, Antigona,
Christiane Louise, Nanette en las cartas de Hegel, no como material accesorio sino
como vértices en torno a los cuales se trama una comprension radical del deseo como
resto. El deseo aparece alli donde el sistema vacila, donde lo simboélico no alcanza
a metabolizar, digerir ni transformar completamente lo que se presenta como resto
amoroso, incestuoso, contaminado, inasimilable.

Las cartas de Hegel adquieren entonces un lugar protagénico, puesto que en su
tonalidad ambigua, en su sintaxis rota, en sus nombres fluctuantes, no son simples
documentos, sino testimonios de un deseo que se disloca, que no puede cerrarse ni
en la pedagogia, ni en el matrimonio, ni en la estructura familiar normativa. El deseo
que atraviesa estos textos no es armonico, sino accidentado, aparece en la economia
afectiva de la tutela, en el reproche, en la nostalgia, en los simbolos florales, en el goce
desplazado del baile, del lenguaje, del suefio. Lo que se escribe —o se calla— en estas
cartas no es menos filosofico que lo que se sistematiza: es en la frontera de ese gesto
escritural donde Derrida encuentra lo que interrumpe la clausura del sistema.

La figura de Antigona, nombrada como la mas apaciguante obra de arte, pone en
escena la paradoja misma del deseo: ese deseo que no se reconcilia, que no puede ser
sustituido ni por la ley de la ciudad ni por la ley de la familia, y que, sin embargo, debe
ser sostenido en su imposibilidad. Maria Magdalena, por su parte, anticipa la muerte,
embalsama el cuerpo de Jestis no desde un saber, sino desde una cercania al misterio.
Su gesto amoroso también es una forma de deseo, un deseo que cuida, que toca, que no
se abstrae. Y Christiane Louise, encerrada, tutelada, excluida, encarna otra forma del
resto, aquella que ni siquiera accede a la palabra del sistema, aquella que solo puede ser
administrada por medios juridicos, cuya enfermedad no puede ser ni del todo dicha
ni del todo curada. En estas mujeres se manifiesta un deseo que no se deja subordinar
a una légica sacrificial, ni redimir en la figura de una reconciliaciéon superior (Richter,
2020).

Pléyade 36 (julio - diciembre 2025) / online ISSN 0719-3696 / ISSN 0718-655X / pp. 128 - 144 / 141



Incorporacion y trabajo de duelo: notas sobre el deseo en Jacques Derrida

Ese deseo de otra generacion, como en el caso del hombre de los lobos, pero también
deseo estructuralmente indisociable de la experiencia del duelo y la transmision, no es
un objeto localizable, no se presenta bajo la forma de un contenido psicolégico o de
una carencia particular. Es, como lo indica Derrida en distintos momentos de su obra,
una condicion estructural de inestabilidad, una tension que atraviesa la historia, el
pensamiento, el lenguaje, la escritura, la politica. La figura de la incorporacién no da
cuenta unicamente de un proceso subjetivo, sino de una inscripcién imposible, de
una alteracion que marca lo que no puede ser asumido sin pérdida o sin exceso. La
incorporacién del deseo de otro es, en este sentido, una herencia envenenada, lo que
recibimos no es simplemente un legado, sino una interrupciéon que se arrastra en los
nombres, en los cuerpos, en los silencios, en las palabras que no cierran. El armado de
este trabajo, en ese sentido, también implica una revision detenida de las elaboraciones
freudianas y de los desarrollos de Abraham y Torok sobre la introyeccion, la
incorporacién y la légica del duelo, cuyo pensamiento persiste y resuena en las
torsiones filosdficas derridianas.

Desde este enfoque, el pensamiento de Derrida se vuelve una critica constante a
toda forma de clausura sistematica del deseo. Lo que se impugna no es solo la loégica
hegeliana, sino toda economia del sentido que pretenda reducir el deseo a un momento
de transito hacia el saber, la espiritualizacién o la reconciliacién. La imposibilidad de
digerir el deseo no conduce al nihilismo, sino a una exposiciéon desapropiante, a una
apertura radical al otro, una desposesion de si que no se resuelve en ninguna sintesis
ni se justifica desde ninguna economia del espiritu.

Pero ;qué significa, en rigor, pensar un deseo imposible? ;Qué experiencia se abre
alli donde el deseo no se ordena ni se localiza? No se trata de una falta que pueda
ser colmada ni de una carencia que espera ser restaurada, sino de un exceso que
descompone toda economia subjetiva. El deseo imposible no se dirige a un objeto, ni
siquiera fracasa frente a él. Mas bien, opera como una torsion del sentido, como una
exposicion sin garantias. Es esta estructura la que, en ultima instancia, resiste a la
apropiacion: el deseo imposible no puede ser tematizado sin que se pierda, no puede
ser enunciado sin que se desplace. Su experiencia es, entonces, la del perderse a si, la
del errante.
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