De duelo y melancolia en la Medea de Euripides
Jesus ARAIZA

ResuMeN: El tema del duelo y de la melancolia, que desarrolla Freud en su
pequeiio tratado Trauer und Melancholie y sobre el cual se investiga actual-
mente dentro de la escuela lacaniana de psicoanilisis, se halla también en
algunos textos de la antigiiedad. Este articulo pretende mostrar que algunos
elementos cruciales usados por Freud en el andlisis de estos fenémenos estdn
presentes ya en algunos escritos antiguos, por ejemplo, en los Problemata de
Aristételes, XXX, 1, y en la Medea de Euripides.

* % k

ABsTRACT: The topic of mournfulness and melancholy, which is dealt with by
Freud in his short treatise Trauer und Melancholie, and which is currently
studied in the Lacanian school of psychoanalysis, is also present in several
ancient sources. This article intends to show that some of the crucial elements
Freud uses in the analysis of these phenomena are already present in some
ancient authors, e.g. Aristotle’s Problemata XXX, 1, and Euripides’ Medea.
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De duelo y melancolia en la Medea de Euripides

Jesis ArRAIzA

Una peculiaridad de los escritos de Freud es, sin duda, su estilo
literario y la consecuente claridad y belleza con que procede, al
exponer ante el lector el desarrollo o el resultado de sus inves-
tigaciones.! La aceptacion de sus textos por parte del lector, en
buena medida procede, quizé, de esa caracteristica que, a modo
de sello personal, su autor quiso imprimir en ellos; sin embargo,
conviene advertir, como afirma Jean Allouch, que el éxito de sus
tratados

obedeci6 también a que Freud, médico, y por lo tanto hombre de
ciencia, fue el primer literato moderno que presenté sus guiones
bajo la ensefia (dirfamos también: al abrigo) de una ciencia, la
psicologfa... de las profundidades.?

Es cierto, por otra parte, que la lectura de los escritos de Freud no
deja de transmitir a menudo la impresién de un vasto y profundo

* El presente trabajo fue realizado dentro del Proyecto de Investigacién ndm.
J30724-H denominado: “Razonamiento deductivo y normatividad en Aristételes y
los estoicos”, a cargo del Dr. Ricardo Salles Alfonso de Almeida, con sede en el
Instituto de Investigaciones Filoséficas de 1a Universidad Nacional Auténoma de
México, financiado por el CONACYT. Asimismo, fue leido dentro del marco de las
Jornadas de la escuela lacaniana de psicoandlisis, celebradas en la ciudad de Mé-
xico, del 27 al 29 de octubre del 2000.

I Cfr. Allouch, Jean, Erdtica del duelo en el tiempo de la muerte seca (trad. de
Silvio Mattoni), México, Edelp. 1998, nota 5, en donde Allouch cita el testimonio de
Richard Sterba, quien expresa esta especie de seduccién que sobre €l ejerci6 el estilo
literario de Freud. '

21bid., p. 29.
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32 JESUS ARAIZA

saber contenido en ellos. Cosa que, como afirma Allouch, nos
permite ver su obra cual si fuese un escenario en donde se hace
representar una fabula en particular de naturaleza comica,

especialmente por lo grotesco de ese personaje psicoanalista que da
lecciones a todos, que sabe de todo sobre todo, mejor que todos.
Freud —afiade— es un autor mucho méis cémico de lo que se cree
habitualmente.

Debo confesar que mi aficién por la lectura de los textos de
Freud ha sido casi siempre estimulada por ese rasgo literario que
los distingue y por ese estilo did4ctico y sencillo por cuyo medio
busca expresar su pensamiento. Pero si Freud, como dice
Allouch, es ese personaje cémico que da lecciones a todos, que
sabe todo sobre todo, mejor que todos, parece ser también aquel
que, aunque sabe de todo, no dice todo lo que sabe.

En su tratado Duelo y melancolia, Freud se propone dilucidar
qué es la melancolia [das Wesen der Melancholie] mediante la
comparacién de ésta con lo que él llama der Normalaffekt der
Trauer (el afecto normal del duelo).* Tomando como paradigma
el duelo, por analogia con €l, nos describe el cuadro general que
presenta la melancolia, cuyos limites conceptuales —afirma—
son oscilantes aun dentro de la psiquiatrfa descriptiva, pues se
expresa en diversas formas clinicas, algunas de las cuales nos
harfan pensar que se trata de afecciones somdticas antes que
psicégenas.

Tras la lectura de este articulo de Freud —articulo que, como
él mismo afirma, intenta buscar el camino hacia una interpre-
tacién del trabajo melancélico a partir de la conjetura sobre el
trabajo del duelo—> queda en el lector la impresién de que el

3Ibid., p. 28.

4 Freud, Sigmund. Trauer und Melancholie, Studienausgabe, Band III, Psy-
chologie des Unbewussten, S. Fischer Verlag GmbH, Frankfurt am Main, 1975,
p. 197.

5Ibid., “Es ist verlockend, von der Mutmassung iiber die Arbeit der Trauer den
Weg zu einer Darstellung der Melancholischen Arbeit zu suchen”, p. 209.

NOVA TELLVS, 18-2 (2000), pp. 29-56, ISSN 0185-3058



DE DUELO Y MELANCOL{A EN LA MEDEA DE EURIPIDES 33

concepto de melancolia es una herencia de la clinica psiquiétrica;
pero basta asomarse un poco a la literatura de la antigiiedad para
advertir que no es asi.

A continuaci6n, intentaré mostrar algunos elementos que desde
la antigiiedad se asocian a la melancolia, y reciben también en el
texto de Freud un lugar privilegiado. No me extenderé mucho en
este punto, dado que en esta exposicion me referiré también a la
Medea de Euripides, texto en relacién con el cual querria hacer
algunas observaciones a partir de una lectura ligada a los temas
del duelo y de la melancolia.

El pasaje mds conocido y méas amplio en la literatura antigua
acerca de la melancolia, procede de una obra atribuida ordina-
riamente a Aristételes, aunque algunos prefieren atribuirla a algiin
discipulo de la escuela peripatética. Se trata del capitulo XXX, 1,
de los llamados Problemata. Casi desde el principio, para indagar
la causa de la melancolia, el filésofo peripatético establece como
método de investigacién la analogfa, proponiendo, a manera de
paradigma, el caso de la embriaguez. Dice as:

Conviene, pues, que consideremos la causa [de la melancolia]
echando mano en primer lugar de un paradigma. En efecto, el vino
en gran cantidad parece predisponer hacia un estado de la misma
clase que el de aquellos de los que decimos que son melancélicos,
y, al beberlo, produce varios tipos de carécter; por ejemplo, los hace
irascibles, filantr6picos, compasivos, audaces; en cambio [esto no
lo hace] ni la miel, ni la leche, ni el agua, ni ninguna otra substancia
semejante. Uno podria advertir que el vino produce toda clase de
[estados], observando cémo hace cambiar progresivamente a los
bebedores: pues, al ser ingerido, a los que son frios y taciturnos
mientras est4n sobrios, con tan sélo ser bebido un poco més los
hace retéricos y osados; y si proceden a la accién, audaces; y si se
bebe aiin mas, insolentes'y, después, locos; y [al beberlo] en gran
exceso los libera y los hace estipidos tal como los que son epilép-
ticos desde la infancia o los que estdn demasiado [sumidos] en los
estados melancdlicos.

Por tanto, asi como un solo hombre cambia de caricter al beber y al
usar el vino en determinada cantidad, asf hay ciertos hombres segiin
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34 JESUS ARAIZA

cada tipo de carécter. Pues éste es ahora de cierta cualificacién por
beber, algiin otro es de semejante clase por naturaleza, uno es lo-
cuaz, otro emotivo y otro muy propenso a las ldgrimas; pues el
vino los hace de una determinada clase. Por eso también Homero
dijo: “y afirmé que yo navegaba entre ldgrimas, deprimido por el
vino”.

A veces, en efecto, llegan a ser también compasivos, salvajes y
taciturnos; pues algunos, a su vez, cesan de hablar y especialmente
aquellos melancdlicos que se encuentran en un estado fuera de si.
El vino los hace también propensos a sentir amor. Y una prueba es
que el que bebe se ve llevado a amar incluso con la boca a aquellos
que, nadie, estando sobrio, ni por su aspecto ni por su edad, amaria.
Asfi pues, el vino produce [una disposicién] extraordinaria, no du-
rante mucho tiempo sino durante poco, mientras que la naturaleza
la produce por siempre, hasta el punto en que a uno le sea dado
serlo. Unos, en efecto, por naturaleza llegan a ser osados, otros
taciturnos, otros compasivos, otros cobardes. De manera que es
evidente que, por la misma causa, tanto el vino como la naturaleza
producen en cada uno el carécter.
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No es dificil sefialar los elementos més sobresalientes comunes a
la teorfa de Freud y a la teoria de la escuela peripatética en torno
a la melancolia. Por encima de todo, sobresale en primer lugar el
método por analogia. Més alld de la validez actual que se con-
ceda a este método, es evidente que Freud lo usa, y que procede
de una manera semejante a la de Aristételes en la investigacion
de la melancolfa. Freud pretende esclarecer la esencia de la me-
lancolia tomando como modelo [als Normalvorbild] el duelo.
Aristételes emprende su investigacion sobre el origen de la me-
lancolia, sirviéndose del ejemplo [rapaderypo] de la embria-
guez. Asi pues, tal como Aristételes procede, comparando los
estados melancélicos con los cambios que provoca el vino en
aquellos que lo ingieren, asi también procede Freud, haciendo la
comparacién [die Vergleichung] de la melancolia, con el ejemplo
de los que atraviesan por una situacién de duelo.

En segundo lugar, en su ensayo, Freud da también una expli-
cacién al caso de la embriaguez, identificando el contenido de la
ebriedad, en tanto que especie de mania, con el contenido de la
melancolfa.” La mania, ya desde antes de Aristoteles, se consi-
deraba equivalente a la melancolia; de suerte que el verbo pe-
Aoyyoldv, estar melancdlico, tiene aproximadamente el mismo
sentido que el verbo poivecsBau, estar loco.® En nada difiere de
esta nocién antigua sobre la identidad de la mania y de la melan-
colia aquella nocién que Freud expresa mediante las siguientes
palabras:

La impresién por la que ya varios investigadores psicoanalistas se
han pronunciado, es la de que la manfa no tiene ningiin contenido

las traducciones son de mi autorfa. Las citas a la obra de Aristételes proceden de la
edicién de Bekker: Aristotelis Opera, ex recensione I. Bekkeri ed. Academia Regia
Borussica, Berlin, 1960.

7 Freud, op. cit., pp. 207-208.

8 Klibanski, Raymond; Panofsky, Erwin; Saxl, Fritz, Saturno e la melanconia,
Studi di Storia della filosofia naturale, religione e arte, trad. Renzo Federici, Torino,
Giulio Einaudi editore s.p.a., 1983, p. 19. (Titulo original: Saturn and Melancholy.
Studies in the History of Natural Philosophy, Religion and Ar?).
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diferente al de la melancolia [dass die Manie keinen anderen Inhalt
hat als die Melancholie], [y] que ambas afecciones luchan con el
mismo «complejo»...

Afirma también que no sélo estd permitido, sino que incluso es
algo obligado, extender al caso de la manfa la explicacién anali-
tica de la melancolfa. Freud identifica entonces el contenido de la
mania y el de la melancolia.'® Pero, dado que explica la embria-
guez como un estado maniaco [eine maniakalische Verfassung],
se sigue de allf, evidentemente, que también identifica la embria-
guez con la melancolia.

En efecto, por antitesis, en el ebrio sucede lo mismo que en el
melancélico. Pues, por intoxicacién alcohélica, en €l se producen
ciertas condiciones propias de la mania, por ejemplo, un alegre
estado de 4nimo y una desinhibicién para actuar, condiciones
totalmente contrarias a la depresién y a la inhibicién que carac-
terizan la melancolia.!!

Mas alla del punto de vista econémico en el que apoya Freud
su explicacién acerca de la mania y, por lo tanto, también acerca
de la ebriedad, todos los demds elementos que aporta mediante

®Freud, op. cit., “Der Eindruck dem bereits mehrere psychoanalytische Forscher
Worte geliehen haben, geht dahin, dass die Manie keinen anderen Inhalt hat als die
Melancholie, dass die beide Affektionen mit demselben »Komplex« ringen...”, p.
207.

"0 Ibid., p. 207. “Es ist also nicht nur gestattet, sondern sogar geboten, eine
analitische Aufklirung der Melancholie auch auf die Manie auszudehnen”.

! Cfr. ibid., pp. 207-208. La explicacién que da Freud a la manifestacién de los
estados maniacos se apoya en lo que llama condicionalidad econémica y en las
nociones de influencia [Einwirkung], influencia externa, se entiende, y dispendio
psiquico [psychische Aufwand]: en todos aquellos estados de alegria, de exaltacién y
de triunfo que nos muestran el estado normal de la manfa, dice, se trata de una
influencia por la cual, un enorme dispendio que se sostiene durante largo tiempo o
que viene a ser habitual, se vuelve finalmente superfluo, de modo que ese dispendio
queda preparado para diversos usos y posibilidades de descarga. El ejemplo que da
al respecto, un caso que por cierto no ocurre con gran frecuencia, es el de aquel
pobre diablo que, gracias a una enorme ganancia de dinero repentinamente se ve
dispensado de su crénica preocupaci6n por el pan de cada dfa.
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esta explicacién para el esclarecimiento de la melancolia, parecen
estar presentes de manera puntual y detallada en los Problemata
de Aristételes. Por ejemplo, Freud hace énfasis, en primer lugar,
en el estado de 4nimo que despierta la embriaguez, semejante al
efecto de los demds estados maniacos, y, en segundo lugar, en la
desinhibicién para actuar.

Cito el texto de Freud:

Aquella mencionada condicién econémica en la vida anfmica ha
sido cumplida, y es por eso que, por un lado, se est4 en un estado de
4nimo tan alegre y, por otro, tan desinhibido en el actuar.'?

Esta doble desinhibicién que Freud pone en relieve, una, la que
tiene relacion con las palabras, otra, la que se refiere a las accio-
nes, es la misma que establece el texto de Aristételes. Ademas,
como se puede observar, alli también se aprecia la antitesis
—entre emotividad y depresion, locuacidad y ldgrimas— a que
da lugar la ebriedad, situacién tan semejante, segin el juicio
aristotélico, a la melancolfa. Segiin el texto de la escuela peripa-
tética, por causa de la embriaguez “uno es locuaz, otro emotivo y
otro muy propenso a las 1dgrimas”, de ahf la frase que Homero
pone en boca de Odiseo:

y dijo que yo navegaba entre l4grimas, deprimido por el vino.!?

El efecto que produce un poco de vino en aquellos que, cuando
estan sobrios, son frios y taciturnos, es que los hace més locua-
ces, més habladores; es decir, produce en ellos desinhibicién. Y
si beben aiin mds, y proceden a actuar, los hace audaces. Es
decir, también produce en ellos desinhibicién con respecto a la
accién. De ahi se sigue, analégicamente, que los melancdlicos,
sumidos en su estado de melancolia, tanto para Aristételes como
para Freud, se encuentran desinhibidos y propensos —como los

12 Freud, op. cit., p. 208.
B Odisea, XIX, 122.
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ebrios, en un caso, como los maniacos, en el otro—, para dar
paso a la accién.

El texto griego dice: El texto alemdn dice:
npoidvrog O mpog 10 Tpdirtey «Und darum ist man [..] so
{Topovc, ungehemmt im Tun».

Y si proceden a actuar, [el vino y por eso se estd tan desinhibido
los hace] audaces. en el actuar.

Es admirable la enorme coincidencia que en este contexto refle-
jan ambos pasajes, aun en el uso del mismo verbo en idéntico
modo. Pues en ambos casos el verbo se encuentra en modo infi-
nitivo y el verbo alemén tun es precisamente el que refleja la
nocién contenida en el verbo griego npdttewv: contiene la nocién
de npa&rg, accion.

Otra referencia que aproxima el texto de Freud al texto de
Aristételes es la relacién que establece el Estagirita en los Pro-
blemata entre la mania y la ebriedad. El filésofo dice que, al
beber una cantidad de vino atin mayor, se vuelven insolentes y
después locos. El término griego que aqui emplea es povikol
(maniacos, locos), del cual, sin duda, estd muy cerca el término
maniakalische Verfassung que emplea Freud para definir la
ebriedad. La ebriedad, nos dice, es un estado maniaco.!4

Por iltimo, hay otros elementos presentes en la literatura
antigua, especialmente esparcidos en la obra de Aristételes, que
guardan relacién con algunos aspectos de la melancolia y del
duelo y que no dejan de estar presentes también en el texto de
Freud. Me refiero, por ejemplo, a la ira, a la furia, a la venganza,
al castigo, al placer y al dolor, entre otros.!> El andlisis compa-
rativo de estos conceptos es, a mi juicio, indispensable para
profundizar en esta linea de investigacion. Sin embargo, dada la
amplitud que exige su desarrollo, intentaré abordarlo en otro

14 1dem, ’

15 Cfr. Arist., Rh., 1378a 30-1378b 10; 1369b 12-14.
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DE DUELO Y MELANCOLIA EN LA MEDEA DE EURIPIDES 39

momento. Por ahora, me limitaré solamente a sefialar el lugar
que da Aristételes a la melancolia dentro del campo de la ética.

Aristételes habla del melancélico al definir una de las dos
clases de incontinencia, vicio que suele producirse también junto
a la furia'® y la ebriedad.”

En las éticas aristotélicas encontramos una sorprendente equi-
valencia entre épyn (ira) y Bopdc, término que he traducido por
furia, dada la andloga procedencia etimolégica de aquella palabra
griega y este vocablo latino, pues en ambos casos la etimologia
contiene la idea de ebullicién, propia de la sede donde se ubica la
célera o la furia, a saber, la regién del corazén.

Si admitimos que, como afirma Cicerdn, el furor es una espe-
cie de locura y un apetito violento, delirante, de venganza como
el que padecieron Alcme6n, Orestes, Atamante y otros al co-
meter matricidio (o filicidio este dltimo), puesto que los griegos,
segiin su testimonio, llaman pelayxoAio a lo que los latinos
llaman furor, naturalmente esperarfamos la mencién de la melan-
colia, dentro de la obra de Aristételes, en los pasajes en donde
nos habla el Estagirita de la furia (Bopdc), de la ira (6pyn), del

16 Cfr, Guido Gémez de Silva, Breve diccionario etimolégico de la lengua espa-
fiola, Fondo de Cultura Econémica, México, 1988, p. 314. La palabra furor significa
c6lera, ira. Procede del latin furere, estar loco, delirar, rabiar. De la misma familia es
la palabra furiosus, furioso, loco, en delirio, insensato; y la palabra furia, ira, rabia
violenta, locura. Al evocar esta familia de palabras y su significado, no podemos
pasar por alto la procedencia comiin de palabras griegas como uiivig (célera, ira),
péw (desear con ansiedad) y povio (locura, frenesi, e inclusive furia). Cfr. Liddell
and Scott-Jones, An intermediate Greek-English Lexicon, Oxford. Conviene advertir,
ademés, la proximidad seméntica entre los siguientes vocablos griegos: ufivig, xoAn,
Bupdc, dpyh. Homero emplea la palabra pfivig al hablar de la c6lera de Aquiles:

Mijviv Gerde Oed IinAniddew "AxiAfiog
La c6lera canta, diosa, del Pelida Aquiles </L, I, 1>.
En otros pasajes emplea también la palabra x6Aog, célera, bilis, y Bopdc:
x6hog Eunece Bopd
La bilis cay6 en su thymds (corazén, furia). Cfr. Liddell, op. cit.

17 Freud, como hemos visto, define la melancolfa mirando substancialmente el
fen6meno del duelo-y nos habla de su relacién con la mania, la ebriedad y la
irritacién.
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castigo (x6Aaio1g) o en general del apetito de venganza (Spekic
Tipwplag). Sorprendentemente, Aristételes sitda la melancolia
dentro del estudio de la incontinencia y del apetito de lo placen-
tero. Esto no significa que no podamos trazar una relacién entre
la melancolia y la furia, segiin la obra de Aristételes. Al contra-
rio, nos permite descubrir quizd una relacién por demés inte-
resante y dificil de advertir de otra manera entre el apetito de lo
Placentero, llamado por Aristételes émiBupio (deseo) y el apetito
de venganza llamado indistintamente Buudc (furia) y 6pyn (ira).
Uno podria preguntarse, en efecto, qué relacién hay entre el de-
seo y la furia: juna relacién de causalidad? ;La causa del caracter
atrabiliario hay que buscarla mediante el estudio del deseo? Si
esto es asi, como parece segtin la ética aristotélica, aunque por
su nombre la melancolia se refiere a la bilis negra, a la célera, al
apetito de venganza, por las implicaciones que contiene, su in-
vestigacion nos lleva al estudio del deseo y del apetito de lo
placentero.

Y de manera semejante en la juventud por causa.del crecimiento, tal
como los embriagados yacen, también la juventud es placentera, y
los melancélicos por su naturaleza siempre necesitan de un cura-
tivo, pues aun su cuerpo a causa de su mezcla permanentemente
estd irritado, y siempre est4n en apetito vehemente, y el placer tanto
contrario como cualquiera, si es violento, expulsa el dolor. Y por
eso llegan a ser intemperantes y malos.!8

Una caracteristica sobresaliente de los melancélicos es, en efecto,
la violencia de sus apetitos. Conviene hacer sotar que cuando
Aristételes habla de apetito (6pe£ic) en general, sin mayor espe-
cificacién, como aqui, se refiere indistintamente al apetito de lo
placentero y al apetito de venganza. De este modo, el melan-
célico siempre apetece violentamente, sea el alimento, la bebida,

18 poing 8 &v pév il vedmm S1ix Ty abEnov domep ot oivepévor Sidxewvtan,
kol 180 1 vedtng- ot 8¢ pelaryxoAixol thy gpicw Séovian aei iotpeiog: kol yop 1o
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el sexo, sea la venganza o el castigo. En cualquier caso, busca el
placer como un curativo del dolor, y puesto que el dolor es
intenso, y el cuerpo también est4 continuamente afligido dada su
constitucion, los placeres que se procura son igualmente vigoro-
sos y violentos, no importa qué clase de placer sea: el contrario o
cualquier otro. Por otra parte, entre los incontinentes, unos son
precipitados y répidos, otros son débiles, unos deliberan pero por
causa de la pasién no permanecen en las cosas que deliberaron,
mientras que otros por no haber deliberado son conducidos por la
pasion. Los melancélicos y apresurados, como dice Aristételes,
especialmente son incontinentes segiin la incontinencia precipi-
tada:

Sobre todo los repentinos y melancélicos son incontinentes en
cuanto a la incontinencia precipitada; unos, en efecto, por la rapi-
dez, otros por la violencia, no esperan a la razén, por ser conse-
cuentes con su fantasfa.!®

Los repentinos (6pe&g) por la rapidez y los melancélicos por la
violencia con que padecen sus deseos, se precipitan y se entregan
a sus fantasias, no esperan ni escuchan a la razén, de ahi que sean
incontinentes en cuanto a la incontinencia precipitada. Pero asi
como entre los incontinentes hay unos precipitados y de caracter
repentino (0&€ic), asi entre los irascibles descuellan los iracundos
y los coléricos por su rapidez y prontitud. A unos los llama
Aristételes opythou (iracundos), porque se afran répidamente
(Tox€wc) con quienes no conviene, en las cosas que no conviene
y més de lo que conviene, aunque cesan también rapidamente,
pues por causa de su prontitud (Si& thv 6E0mto) para airarse, no

odpuo doxvopevov Sratedel Sl Ty kpdowv, koi Gel év dpéker opodpd eioiv:
dEedadver 8¢ Hdovi AMdmny 1 ©° évavria xad f) Tuxodoa, édv §i ioxvpd. kol Sl
todto dxdAactol kol eadlot yivovron. Eth. Nic., 1154b 10.

¥ péoto 8’ ot oEeig xai peloyyolrol Thv mporeth dxpaciav eiolv dxpa-
T€ig- ol pév yip Sudx thv touthta ot 8¢ St ™v cpodpdmta odK dvapévovot 1OV
Adyov, Su td dxolovBnticot elvon 1fi govtaciq. Eth. Nic., 1150b 25.
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contienen su ira, se desquitan y luego cesan.?’ Los extremada-
mente coléricos (dkpOyxoAol) son repentinos en exceso (Lmep-
BoAfj &’ eloiv 0Eeig) e iracundos por todo y en todo. En reso-
lucién, a mi juicio, estos dos, por la rapidez y prontitud de su
apetito, se parecen més a los incontinentes de carécter repentino
y melancélico. Los otros dos tipos de irascibles son los amar-
gados (mixpot) y los dificiles (yoAenot).

Una caracteristica de los melancélicos es que en general no
deliberan (pehoryyoAixdg 003& BovAevtindg 0Amg), de modo que
en esto se distingue el incontinente melancélico y precipitado del
incontinente débil, el cual delibera pero no se mantiene en lo que
deliberé:

Y es mis fécil curar entre las incontinencias aquella por la que los
melanc6licos son incontinentes que la de aquellos que deliberan
pero no permanecen. Y los incontinentes por costumbre que los
incontinentes naturales, pues es més fécil transponer una costumbre
que la naturaleza.?!

No es facil interpretar a Arist6teles en una materia como ésta, en
cuyo desarrollo inevitablemente todo lector se encuentra concer-
nido, pues el tratamiento de los apetitos comprende sin duda una
buena parte de la vida humana. Por lo que a mi toca, encuentro
en este pasaje una atadura dificil de desatar, especialmente por-
que tengo a la vista otra distincion aristotélica de las especies de
incontinencia expuesta en la Etica magna, de cuyo examen no
extraigo méis que una absurda contradiccién. Por ahora, querria
s6lo dejar constancia de la dificultad y sentar el principio de un
esclarecimiento posterior. En la Etica magna (1203a 30) esta-
blece Aristételes dos especies de incontinencia, una como cierta

07bid., 1126* 14.

2 ghiotorépo 8t 1AV dkpact@v Hiv ot peloyyolikol dxpatedovion T@v Pov-
Aevopévav uiv un éupevoviav 3é- kol ot dv &Bopod dxpateic @V QuoKdY,
poov yip #Bog petaxwijoan gooeng. Ibid., 1152a 28.
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incontinencia exhortativa, impremeditada y repentina, otra como
cierta incontinencia debilitante, acompafiada de la razén que di-
suade. Aquella se produce también en los excelentes, en los
calientes y de buena disposicion natural. En cambio la otra se
produce en los frios y melancélicos y tales hombres, afirma Aris-
tételes, son censurados. Comparativamente, pues, es més censu-
rado el incontinente que, aun sabiendo con su razén que no con-
viene, cede ante el placer y es debilitado por completo; en efecto,
de nada le sirve la deliberacién acerca de lo que le conviene
hacer y no hacer. En cambio el hombre excelente puede padecer
una fantasfa repentina, pero contenerse habiéndose anticipado
con la razén. La contradiccién aparente estriba en que en Etica
nicomaquea Aristételes asigna al melancélico la incontinencia
precipitada: sobre todo los repentinos y melancélicos son
incontinentes en cuanto a la incontinencia precipitada; unos, en
efecto, por la rapidez, otros por la violencia, no esperan a la
razén, por ser consecuentes con su fantasfa.?? En Etica magna, en
cambio, como he dicho un poco antes, asigna al melancélico el
lugar de la incontinencia debilitante, aquella en la que se produce
una deliberacién fallida. Uno podria preguntarse, por consi-
guiente: ;los melancélicos padecen sobre todo una incontinencia
precipitada (absolutamente sin reflexién ni deliberacion) y maés
facil de curar que la incontinencia débil y deliberativa, como
también afirma en Etica nicomaquea?® ;o padecen la inconti-
nencia debilitante, la que se acompaiia de la razén disuasiva y
que es més censurada, como afirma en Etica magna? Uno podria
responder, como hipétesis probable, que la melancolia tal vez se
acompaiia de cierta ambivalencia en cuanto a sus rasgos princi-
pales, o bien que las dos clases de incontinencia en realidad
pueden darse en un tinico y mismo sujeto y que éste puede ser a
la vez precipitado y débil, irreflexivo y deliberativo, de natu-

2]bid., 1150b 25.
B1bid., 1152a 28.
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raleza caliente y fria, mas y menos censurado, etcétera. Queda
planteada, de cualquier modo, la dificultad para un posterior
esclarecimiento.?*

El término melancolia [peAoryyoAio] se compone de dos ele-
mentos: de pého, que significa negra, y de yoAf, que significa
bilis, célera. MelaryyoAio, en latin atra bilis, negra bilis o negra
cdlera, es un término que evoca en sus origenes la doctrina de los
humores corporales contenida en los principios de la medicina
empirica de la Grecia antigua, aun antes del siglo v antes de
nuestra era. Evoca también la nocién pitagérica de la salud, que
se apoya en el sistema de los cuatro humores, el caliente, el frio,
el humedo y el seco. La salud es definida entonces como el
equilibrio entre esos cuatro humores, y la enfermedad como una
perturbacién de tal equilibrio.?

% Es obscura también la referencia que hace Aristételes en Etica eudemia (1248b):
“B10 ol peharyyolikol xai evBudverpot ...” “Por eso los melancélicos son también de
suefios directos...”

25 Klibansky, Raymond, et al., op. cit., pp. 9-13. El estudio quiz4 més completo y
documentado sobre el tratamiento y la evolucién de la melancolia, desde la anti-
gliedad hasta el renacimiento, es la citada investigacién de tres estudiosos alemanes
de principios del siglo 20, Raymond Klibansky, Erwin Panofsky y Fritz Saxl, titu-
lada Saturno e la melanconia. Segin tal estudio, el médico pitagérico Alcmeén de
Crotona, quien vivi6 hacia el afio 500 a. C., habifa definido la salud como una mezcla
bien proporcionada de las cualidades (cdppetpog t@v modv kpdoic); una propor-
ci6n entre lo himedo y lo seco, lo frfo y lo caliente, lo amargo y lo dulce. Pero mas
tarde, Filolao delimita la teorfa humoral, estableciendo el niimero cuatro como el
principio de la salud (byieiog dpyn). La primera teorfa psicosomética tiene origen en
el filésofo Empédocles de Agrigento, quien, mediante una labor de sintesis, logré
combinar la noci6n pitagérica del niimero cuatro como principio, con la doctrina de
los anteriores filésofos de la naturaleza como Tales de Mileto, Anaximenes y Her4-
clito, que postulaban como principio de todas las cosas solamente un elemento
material: el agua, el aire, el fuego. La teorfa de Empédocles de Agrigento hacfa
reunir, como causa de todas las cosas, tanto los cuatro elementos como las cuatro
entidades césmicas: fuego, aire, agua y tierra; sol, cielo, mar y tierra. El hombre, lo
mismo que el universo, procedian de los mismos elementos primarios, cuya combi-
naci6n, diferente en cada caso, producfa cada una de las cosas particulares, o deter-
minaba el cardcter singular en cada hombre. Una perfecta combinacién, que consis-
tfa en la mezcla de todos los elementos, en cantidad y en calidad proporcionadas,
producfa al hombre de extremada inteligencia y de alma mejor. Si la mezcla no se
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Dicen Klibansky, Panofsky y Saxl:

A diferencia de las otras, la enfermedad llamada melancolia era
caracterizada esencialmente por alteraciones psiquicas que iban
desde el temor, la misantropia y la depresi6n, hasta la locura en su
forma més terrible[...], los sintomas eran compendiados en la frase
«la ansiedad y la depresién constantes son signos de la melan-
colia» 26

Galeno, médico griego del siglo 1 de nuestra era, atribuye a
Hipdcrates esta caracterizacién psiquica de la melancolia:

Hip6crates tenfa razén —dice—, al compendiar todos los sintomas
de la melancolia en estos dos: en el temor y la depresién.?’

Por otra parte, segtin Cicerén (en Disputas Tusculanas III), los
griegos llaman melancolia a aquello a lo que los latinos llaman
furor:

quem nos furorem, pedoryyoMov illi vocant.28

Ciertamente, en la tragedia griega la melancolia tiene el sentido
de locura. MeAayyoAdv, estar melancélico, significa lo mismo
que poiveoBou, estar loco. También los latinos, segiin afirma
Cicer6n, tienen dos términos andlogos para referirse a la locura:
aquello que para los griegos es povio. para los latinos es insania
y aquello que para los griegos es pehoyyoAic, para éstos es
furor.
Sin embargo, en la palabra pelaryyoAio, como ya hemos visto,
- estd contenida también la nocién de célera, bilis, ira; pues esto
significa yoAn, x0Aog. Algo que afecta, como veremos, a la Me-

componia de los elementos en igual proporci6n, producfa a un hombre estulto. He
aqui, entonces, el principio de una teoria psicosomatica del caracter.

%1bid., pp. 18-19.
7 Cfr. ibid., p. 19, nota 19.
B Cic., Tusc., I, v, 11.
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dea de la obra de Euripides. Por ejemplo, dice la nodriza, refi-
riéndose a Medea:

No hay manera de que mi sefiora con una pequefia cosa haga cesar
su célera [ydAov xatanodoe].??

¢De dénde procede la célera de Medea? ;De qué modo se mani-
fiesta en ella? ;Por qué medios le pone término finalmente?
Quiz4 en el caso de Medea podamos trazar un enlace entre la
célera, el duelo, el amor y la melancolia. Todos estos elementos,
en efecto, parecen estar presentes a lo largo de la tragedia.

Dice Allouch en Erdtica del duelo en el tiempo de la muerte
seca, que lo cémico es el registro clave del duelo.** Si hemos de
enfocar nuestro andlisis acerca del duelo en la tragedia griega,
quiz4 convenga entonces que situemos, en primer lugar, como
signo principal de nuestras notas, lo que la tragedia griega tiene
que decirnos en relacién con lo cmico. Y parece que la Medea
de Euripides algo nos dice al respecto. En algo se relaciona
también este drama, en tanto que género tragico, con el duelo.
Plat6n mismo en el Fedro (268 c) atribuye a los poemas trégicos
la facultad de expresar palabras apropiadas para engendrar en el
oyente compasién [priceg oiktpdg). Es pertinente también citar
el texto de Nicole Louraux, La voix endeuillée,?' texto en donde
desarrolla la tesis de que el duelo subyace sobre todo en las
partes liricas de la tragedia griega.

El argumento de la Medea es ¢l siguiente:

Una mujer que, tras haber auxiliado con esforzado esmero a
un hombre, para que éste saliera exitoso de una empresa arries-
gada, recibe de parte de €l promesa de matrimonio. Luego de
algunos afios de vida matrimonial, en una tierra donde ella es
extranjera, habiendo olvidado el hombre los favores obtenidos y

Y Verso 171.
30 Allouch, op. cit., p. 24.

31 Louraux, Nicole, La voix endeuillée, Essai sur la tragédie grecque, Editions
Gallimard, 1999.
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el juramento de fidelidad que afios atras profiriera, contrae nue-
vas nupcias con otra mujer. Ella decide, entonces, vengarse,
dando muerte a sus propios hijos, no sin antes matar a la nueva
esposa y al padre de ésta.

Segun la leyenda, a Jasén correspondia por derecho de sangre
gobemnar el reino de Yolco, del cual su padre Esén habia sido
despojado. Después de una larga ausencia, a su regreso a Yolco
se present6 ante Pelias, su tio, hermanastro de su padre, y le
reclamo el poder que legitimamente le pertenecia. Antes de resti-
tuirle el reino, Pelias le impuso la condicién de que le trajese la
piel del carnero que habfa transportado a Frixo por los aires hasta
la regién asidtica de la Célquide. Era un vellocino de oro que
Eetes, rey de Colco, habfa recibido para consagrarlo a Ares y era
resguardado por una serpiente.? Pelias tenfa la conviccién de que
Jasén no regresarfa de esta expedicién. Partieron, pues, hacia
Oriente alrededor de cincuenta hombres (los llamados argonau-
tas) en compaiiia de Jasén, en busca del vellocino de oro, en la
nave llamada Argo, cuyo nombre deriva, evidentemente, del
adjetivo [apydc] y que significa veloz, pero al mismo tiempo re-
cuerda el nombre de su constructor Argo.

Después de un accidentado y largo viaje, llegados a la regi6n
de la Célquide, en Asia, Jas6n se present6 ante el rey Eetes,
exponiéndole el encargo que le confiara Pelias. Aquél no se negé
a entregarle el vellocino de oro, pero le impuso la condicién de
que, sin ayuda de nadie, colocara el yugo a dos toros de pezufias

32 Cfr. Grimal, Pierre, Diccionario de mitologia griega y romana, Paidés, Bar-
celona, 1981, pp. 48-51, 174, 208, 296-297, 336-338. Frixo es uno de los hijos de
Atamante y Néfele, y Hele es su hermana. Atamante, persuadido por su segunda
esposa Ino, quiso sacrificar a sus dos hijos Frixo y Hele, a Zeus Lafistio, pero el dios
envié a los dos nifios un carnero alado, con vellocino de oro, el cual se los llevé y los
salvé del sacrificio. Cabalgando el carnero, Frixo y Hele abandonaron Orcémeno y
volaron hacia Oriente. Durante el viaje, Hele cay6 al mar y se ahogé, pero su
hermano llegé sano y salvo a Célquide, a la corte del rey Eetes. Este lo acogi6
favorablemente y le dio en matrimonio a su hija Calciope. Como retribucién, Frixo
sacrificé el carnero a Zeus y ofreci6 el vellocino al rey, el cual lo consagré a Ares, y
lo clavé en una encina de un bosque del dios. Este vellocino ser4 el objetivo de la
expedicién de los argonautas.
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de bronce que despedian fuego por la nariz. Estos monstruos, que
jamas habian conocido el yugo, habian sido recibidos por Eetes
como obsequio de Hefesto. Jas6n debia también labrar un campo
y sembrar los dientes del dragén de Ares.

Jas6n se preguntaba cémo lograrfa imponer el yugo a los
monstruos, cuando Medea, hija del rey, en quien se habia encen-
dido una viva pasién por €l, acudi6 en su ayuda. Ella hizo que le
prometiera que la tomarfa por esposa y que la llevaria a Grecia,
si, gracias a ella, vencfa las pruebas impuestas por su padre.
Jasén, pues, se lo prometié y entonces Medea, quien era experta
en las artes ocultas, le dio un balsamo maégico para librarlo de las
quemaduras de los toros de Hefesto. Ademés, le revel6 el secreto
por el que podria dar muerte a los hombres que, nacidos de la
siembra de los dientes del dragén, intentarian eliminarlo.

Asi pues, advertido por los consejos de Medea, Jasén pudo
colocar a los toros bajo el yugo, arar el campo, sembrar los
dientes del dragén y, finalmente, dar muerte a los hombres naci-
dos de esa extrafia siembra. Pero Eetes no cumpli6 su promesa.
Aun en esto Jasén recibi6 el auxilio de Medea. Antes de que la
nave Argo fuese incendiada y asesinada su tripulacién, guiado
por Medea y ayudado por los sortilegios de la doncella, Jasén se
apoder6 del vellocino de oro, habiendo conseguido adormecer a
la serpiente que lo custodiaba.

Finalmente, ambos se dieron a la fuga de regreso a Yolco. Se
cuenta que cuando Eetes descubrié que Jas6n habia huido con el
vellocino de oro y con su hija, envi6 a su hijo Aspirto a que
rescatara a su hermana; pero que Jasén lo mat$ a traicion ayu-
dado por Medea, en un templo consagrado a Artemis en la de-
sembocadura del rio Istro.

También se cuenta que, tan pronto llegé a Yolco, Medea mat6
por venganza a Pelias, quien, al mandar a Jasén en busca del
vellocino de oro, sabia que lo habia enviado a una muerte segura.
Este asesinato fue la causa del destierro de ambos. Pues se vie-
ron obligados a abandonar Yolco y a refugiarse en la corte del
tirano Creonte, en Corinto, en donde vivieron tranquilamente
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unos afios, hasta que Jasén decidié desposar a Glauce, hija de
Creonte.

Este es el contexto legendario en el que se produce el mito en
torno a la Medea de Euripides.

Al hacer una lectura detenida, analitica, de la situacién de
Medea, no puede uno menos que recordar aquél pasaje de Duelo
y melancolia, en donde Freud afirma que la melancolia, igual que
el duelo, constituye una reaccién a la pérdida de un objeto ama-
do, pero que en otra serie de causas puede reconocerse que dicha
pérdida es de naturaleza més ideal. El objeto, nos dice, no es algo
realmente muerto, pero, como objeto erédtico, ha quedado perdi-
do. Por ejemplo, dice, es el caso de una novia abandonada.*®

Evidentemente la pérdida que sufre Medea con el abandono de
su marido, no puede ser remplazada con otro cényuge, como
sugiere Freud en el caso de la novia abandonada, mediante su
teorfia del objeto sustitutivo. Lo cual hace también recordar la
respuesta de Allouch a este planteamiento freudiano sobre la
restitucién del objeto. Cito:

si se tratara en efecto de un marido que ha vivido 40 afios de
felicidad con su cényuge y que le ha dado una buena docena de
hijos, no se ve cémo un nuevo marido (ni siquiera mencionar su
edad) podria llegar a beneficiarse con las mismas investiduras libi-
dinales que el que falleci6.*

En el caso de la Medea, no se presenta a la doliente una situacién
de f4cil solucién. Ella ha dejado su patria, ha abandonado a su
padre, ha dado muerte a su propio hermano para no ser detenida
en su huida con Jasén, y, tras dar muerte a Pelias en la region de
Yolco, ha llegado a Corinto como fugitiva a vivir finalmente en
armonia con su esposo, a quien ha dado dos hijos.

3 Freud, op. cit., p. 199: “das Objekt ist nicht etwa real gestorben, aber es ist als
Liebesobjekt verlorengegangen (z.B. der Fall einer verlassenen Braut)”.

34 Allouch, op. cit., pp. 71-72.
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En su tragedia, Euripides nos presenta en Medea, por boca de
la nodriza, el cuadro tipico de un enfermo que atraviesa por una
situacién de duelo: encerrada en su recdmara, aislada, alli yace
sin comer, abandonando su cuerpo a los dolores y consumién-
dose todo el tiempo entre ldgrimas. Sin levantar la mirada y sin
volver el rostro del suelo, como una piedra 0 como una ola
marina escucha las amonestaciones de sus amigos.> Ademis,
detesta a sus hijos y no siente la menor alegria de verlos.

Yo misma temo —dice la nodriza— que se clave un agudo puiial a
través del higado.

El fantasma del suicidio estd presente. Hay que notar que en el
duelo de Medea juega un papel fundamental aquello que est4
presente en el orden del lecho: el coger, el deseo, la muerte, el
amor. Algo en lo que estd presente también eros.36 En primer
lugar, en efecto, las acciones de Medea a favor de Jasén no se
explican sin la intervencién de eros.

Medea navegé hacia las torres de la tierra de Yolco —dice Euri-
pides—, habiendo sido golpeada en su corazén por el amor de
Jasé6n [ €pan Bupov éxmdoyelc’ *Tdoovog]. s’

En cambio ahora, después de varios afios de feliz vida conyugal,
olviddndose del juramento hecho ante los dioses, Jasén repudia el
lecho de Medea, arrastrado por el deseo de una nueva esposa,
como puede verse por esta bella denegatio que Euripides pone en
boca de aquél, quien se dirige a una Medea por momentos total-

35 Vv. 24-29.

36 Por ejemplo véanse vv. 219-267, en donde Euripides retine como elementos de
un mismo fenémeno, el lecho, el amor, la venganza y el duelo. Una excelente
traduccién de este pasaje se encuentra en el ensayo de Arturo E. Ramirez T., en uno
de cuyos fragmentos dice: “por lo demds, la mujer est4 llena de temor; pero no hay
mente més sanguinaria, cuando es agraviada en lo que al lecho respecta”. “Discurso
retérico en la poesfa griega clésica”, en Acta poética, 14-15, 1993-1994, pp. 69-71.

37Vv. 7-8.
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mente desquiciada por la célera, pero a veces en posesion de una
extraordinaria agudeza para deliberar, razonar y maquinar la ven-
ganza. Asf{ pues, confiesa Jason:

" No es por el motivo por el que tii est4s irritada, no es que odie tu
lecho, o que haya sido golpeado por el deseo de una nueva esposa.®

En tercer lugar, Medea consume su vida en su tdlamo, precisa-
mente en la recimara nupcial, en donde se siente perdida, en
donde repudia su abominable existencia llamando con gritos a la
muerte. :

De ahi las palabras del coro:

;qué deseo del insaciable lecho, oh demente, apresura en ti el tér-
mino de la muerte?®

La frase que emplea aqui Euripides es tdg dnAnotov Kotrog
gpoc. Koito, xoitog significa lecho, la cama nupcial, el lugar
donde se yace. Igual que xoymtnpov, el cuarto de dormir, el
lugar donde se yace, el lecho, el cementerio. El término dnAnotog
procede del verbo mipmAnu, que significa llenar. Con alfa pri-
vativa, dmAnotog significa insaciado, insaciable. tg dmAncToL
Koirag #pog quiere decir, entonces, el amor o el deseo por el
lecho insaciable.

La palabra #pog, en griego, no sélo significa amor, sino tam-
bién deseo, el deseo por un objeto. Aqui, pone Euripides la
muerte en el orden de objeto del deseo, el objeto de amor de
Medea, que ahora ya no es el lecho donde yacfa con Jasén, sino
el insaciable lecho en el que s6lo se yace una vez y para siempre.

3B Vv. 555-556.
3 Vv. 151-153; .
Tig oot note 18g dnrAnoTOL
Koirog &pog, dg potarder,
TIredoerl Bovdtov TeEAEVTAV;
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Pero la frase admite una doble lectura: se trata, sin duda, de
una relacién de metonimia, de una hipalage, figura por la cual, lo
insaciable no serfa solamente el deseo de Medea por el lecho,
sino también ese lecho que ahora la tiene cogida a través de su
deseo: el lecho de muerte.

En efecto, si por medio del desplazamiento metonimico a que
da lugar la hipalage, admitimos la otra lectura, tendremos enton-
ces lo siguiente:

el deseo insaciable de Medea por el lecho.

De modo que podria trazarse quiz4 una relacién de causali-
dad entre el deseo insaciable de Medea por el lecho de Jasén y
su deseo posterior por el insaciable lecho de muerte. El deseo de
un lecho que jamés puede llenar ni ser llenado. De ahi que el
coro llame loca a Medea, & pataia, pues ese lecho, por mas
deseo que despierte en el sujeto deseante, es incapaz de dar
satisfaccion.

Del deseo loco de morir, pasa Medea al deseo de tomar ven-
ganza de su esposo. Sumida en el mds profundo dolor, unas
veces se presenta deprimida e inconsolable, otras veces reflexiva
y pensativa.

Su duelo no parece estar determinado solamente por la pér-
dida irremplazable del objeto, sino que en é1 también se juega
algo del orden de lo ridiculo, dé¢ lo cémico. De los siete pasa-
jes en los que Euripides introduce el verbo yeAdw, que sig-
nifica reir, o el sustantivo yéAwg, que significa risa, no hay
uno que no tenga directa relaciéon con la muerte o con el dolor
de Medea. :

En seis de estos siete pasajes habla Medea, la doliente, fijando
su postura de duelo en relacién con la risa, la risa de sus ene-
migos. Aun cuando la pérdida del objeto amado le resulta en
extremo dolorosa, para ella, sumida como estd en la pena mis
profunda, se vuelve atin més insoportable ser la risa de sus ene-
migos.
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Puede soportar el destierro y llevar sobre si misma la carga de
su infanticidio, pero es insoportable para ella el ofrecerse como
tributo de risa a sus enemigos. Dice:

Lloro a gritos porque en seguida tenemos que instrumentar esta
accién. Pues mataré a mis hijos; no hay quien pueda quitdrmelos;
después de arruinar toda la casa de Jasén, me desterraré, huyendo
del asesinato de mis queridisimos hijos y soportando la obra mas
impia. Pues no es soportable, amigas, ser la risa de mis enemigos.*’

La causa motriz que lleva a Medea a dar paso a la accién, a dar
muerte a su rival, al padre de ésta y, finalmente, a sus propios
hijos, es su negativa a producir en sus rivales, principalmente en
Jasén, la risa ante la situacion dolorosa por la que atraviesa.

En un instante en que se produce la procrastinacion, en que
hay vacilacién de parte de Medea y retroceso, dice:

¢(Por qué, al hacer sufrir a su padre mediante el mal de estos nifios,
debo yo misma sufrir doblemente? No, de ninguna manera al
menos yo. Adiés a mis planes. Pero ;qué me pasa? ;quiero ser la
risa, dejando impunes a mis enemigos? Debo tener valor...#!

Parece claro, entonces, que en el duelo de Medea Euripides hace
intervenir también lo ridiculo. Es la presencia de lo ridiculo en el
duelo de Medea, lo que hace atin mayor su sufrimiento y lo que
la mueve finalmente a actuar.

Para concluir me voy a referir a un término que me parece
fundamental en el texto de Euripides y que da nombre a esta
exposicién: xiidog. Dicho término tiene dos significados, uno de
los cuales es duelo. Segin el Liddell-Scott-Jones, Greek-English
Lexicon, primero significa el cuidado [que uno tiene] por [los
otros], especialmente los cuidados [por su muerte], de ahi que
signifique duelo. Después, significa también parentesco por ma-

Oyy. 792-799.
41Vv, 1046-1051.
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trimonio, affinitas en latin, una afinidad o parentesco que se
contrae por alianza matrimonial. Sin duda, hay una relacién de
ida y vuelta entre ambas connotaciones. Esto puede verse en la
tragedia de Euripides, en donde el poeta parece haber empleado
el término intencionalmente, con toda esa ambigiiedad que en-
cierra. ' )

Un ejemplo es el verso 399. Alli, en uno de sus lamentos,
Medea advierte sobre el futuro que le depara a Jasén:

Yo haré que sus bodas sean amargas y dolorosas, y amargo su
parentesco por matrimonio [kédos] y mi fuga de esta tierra.

Gracias a su equivoco, esta misma frase puede leerse de otra
manera:

Yo haré que sus bodas sean amargas y dolorosas, y amargo su
duelo [kédos] y mi fuga de esta tierra.

La nueva alianza matrimonial de Jasén trae consigo su propio
duelo, un duelo amargo que le procura Medea, al matarle a su
nueva esposa y al padre de ésta.

En otro ejemplo, en el verso 990, dirigiéndose a Jasén, el coro
dice:

Y ti, oh desgraciado, mal esposo emparentado por matrimonio
[kedemdon] con los tiranos, sin saberlo llevas la destruccién a la
vida de tus hijos y, a tu esposa, una muerte luctuosa.

La otra lectura de este pasaje seria como sigue:

Y td, oh desgraciado, mal esposo, en duelo [kedemdon] por los ti-
ranos, sin saberlo llevas la destruccion a la vida de tus hijos y, a tu
esposa, una muerte luctuosa.

Hay otros cuatro ejemplos en los que puede advertirse de manera
semejante tal homonimia. El lazo matrimonial indica entonces el
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principio del duelo. Se est4 en duelo cuando se ha perdido a un
ser querido. Pero, el lazo de amistad entre parientes comienza en
el matrimonio. Solamente alli es donde se produce el duelo en su
doble definicién: potencialmente o en acto. De ahi las palabras
del coro:

Que gran mal son los amores para los mortales.

Pues, al contraer nupcias o parentesco por matrimonio, se ad-
quieren los cuidados por el otro, y, sobre todo, los cuidados
derivados de su muerte. El griego permite un juego de palabras:
10 ¥fidog émd 100 xhdovg: El duelo procede del parentesco; t0
xf8og €ig 10 xfidog: El parentesco matrimonial conduce al duelo.
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