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EL PSICOANALISIS EN LA CULTURA COMUNISTA.
BUENOS AIRES Y PARIS, 1949

Hugo Vezzetti'

RESUMEN

En 1949, La Nouvelle Critique, la revista intelectual de los comunistas franceses, publicaba una dura critica al
psicoanalisis, reproducida en Buenos Aires ese mismo afio por Gregorio Bermann en Nueva Gaceta, una revista de la
constelacion del Partido Comunista Argentino dirigida por Héctor Agosti. En el escenario de la Guerra fria, el
psicoanalisis quedaba ubicado entre las expresiones ideoldgicas del capitalismo y al servicio de la ofensiva mundial
norteamericana. En Francia esa cruzada duré pocos afios. Hacia comienzos de los sesentaLouis Althusser renovaba el
pensamiento marxista y la lectura de Freud y en 1964 publicaba en la misma revista, La Nouvelle Critique, “Freud et
Lacan”. En Buenos Aires, en cambio, la guerra contra el freudismo por parte de los comunistas durd, por lo menos hasta
fines de los afios sesenta. El articulo aborda el momento inaugural de esa historia y estudia las relaciones y
malentendidos de la recepcion de esa polémica en las condiciones locales de la cultura comunista.
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ABSTRACT

In 1949, Nouvelle Critique, the intellectual magazine of the French Communists published a harsh critique of
psychoanalysis, reproduced in Buenos Aires the same year by Gregorio Bermann in Nueva Gaceta, a journal belonging
to the constellation of the Argentine Communist Party and directed by Héctor Agosti. In the scene of the Cold War,
psychoanalysis was located among the ideological expressions of Capitalism and in the service of American world-wide
offensive. In France that crusade lasted a few years. Bytheearly sixties, Louis Althusser renewed the Marxist thought and
the reading of Freud, and in 1964, in the same magazine, La Nouvelle Critique, published “Freud et Lacan”. In Buenos
Aires, however, the war against Freudianism by the Communists lasted atleast until the endofthe sixties. The article
discusses the inaugural moment of that history and studies the relations and misunderstandings of the reception of this
controversy in the local conditions of the communist culture.
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Lo que presento en este articulo es un fragmento de una investigacion mayor sobre la izquierda psi
en la Argentina. El trabajo se sitla entre la historia de las disciplinas y la historia intelectual de la
izquierda. Pero también, ya que la dimension de la recepciones determinante, entre Buenos Aires y
Paris. Desde la segunda posguerra hasta los afios setenta, el psicoanalisis emergié como un desafio
y un problema (tedrico y filosofico, ideoldgico y politico) para la izquierda intelectual marxista y la
cultura comunista. Aunque el tépico de las relaciones entre freudismo y marxismo habia nacido
antes, hacia 1949,en la posguerra, surge algo nuevo, que traspasa los problemas de la relacion entre
discursos para abarcar lo que, de un modo mas general, prefiero abordar como la cuestiéon del
psicoandlisis en la situaciébn comunista, en una coyuntura intelectual y politica que incluye las
politica de los partidos comunistas y una trama de relaciones e interacciones que sélo se revelan en
el marco de la escena internacional.

Paris, 1949

En Francia, esa coyuntura posee un doble foco: por un lado, el arrastre de los temas de la inmediata
posguerra (la derrota del nazismo, las promesas e incertidumbres de un nuevo orden mundial), por
otro, las amenazas y alineamientos comprendidos en los conflictos de la Guerra fria. En 1947 los
comunistas habian quedado excluidos del gobierno de posguerra. Junto con el Plan Marshall
estallaba, de un modo muy francés, la lucha ideoldgica contra penetracién norteamericana en la
sociedad y la cultura francesas.?Victor Lafitte, psiquiatra comunista, se lanzaba al combate y
enunciaba algunos de los argumentos que iban a quedar incorporados a la impugnacion del
freudismo.? Lo hacia en La Pensée, una revista fundada por intelectuales comunistas en 1939, que
reaparecia después de la Ocupacion. En su primer nimero, Georges Politzer habia publicado “La fin
de la psychanalyse”, una critica tedrica e ideologica de Freud que iba a quedar como la referencia
mayor para todos los que intervengan en la nueva situacion.“Sin embargo, hasta ese momento en la
revista no se habia condenado al psicoanalisis de ese modo.

Lafitte no cuestionaba al psicoanalisis como disciplina clinica sino como discurso sobre la
sociedad. Se presentaba, decia, como una “ciencia de las ciencias”, una “disciplina susceptible de
proporcionar respuestas a todos los problemas del tiempo presente”; y sefialaba la integracion de las
teorias freudianas en la psiquiatria norteamericana. En ese afio se habia realizado un coloquio en la
abadia de Royaumont sobre “El destino del hombre colectivo” en el que habian participado
sacerdotes junto con psicoanalistas e intelectuales. El evento le servia para denunciar una coalicion
de Washington y el Vaticano, una vasta conspiracion empefiada en enfrentar la causa del
comunismo en el mundo. De paso, descargaba un golpe contra el existencialismo al denunciar la
amistosa hospitalidad que Sartre habia encontrado en los Estados Unidos. Existencialismo y
freudismo quedaban asi asociados en una raiz comun irracionalista y reaccionaria, una asociacion
gue va a reiterarse extensamente en la recepcion argentina. Un aspecto decisivo, finalmente, era la
confrontacion ideoldgica con el marxismo como saber universal sobre el hombre y la sociedad. El
psicoanalisis, decia Lafitte, “se convierte en una especie de concepcion general del mundo, que se
extiende al dominio de la sociologia y de la historia, la antropologia y la religion...” Al mismo
tiempo, se denunciaba otra cosa, en los Estados Unidos, decia, psiquiatras y psicoanalistas se
habrian incorporado al plantel de los explotadores en la fabrica en busca de las “tendencias
agresivas inconscientes” de las luchas obreras.

En un combate asi planteado, tanto el sartrismo como el freudismo eran considerados como
ideologias filosoficas. Pero el psicoanalisis era algo mas, se plasmaba (o podia hacerlo) en una
herramienta, una técnica implicada directamente en el proceso de la explotacion y en el desvio de

2 Ver Michel Ciardi; Yves Gigou, «Le PCF et ’inconscient», VST- Vie sociale et traitements, 1988.

® Victor Lafitte, “Quand la psychanalyse nous arrive d’Amérique”, La Pensée, nim.16, enero-febrero 1948, pp.107-108.

4 Sobre la historia de la revista ver Jacques Juilliard; Michel Winock, Dictionaire des intellectuels francgais. Les
personnes, les lieux, les moments, Paris, Seuil, 2002.G. Politzer [firmado Th. W. Morris], «La fin de la psychanalyse»,
La Pensée, no 3, octobre-novembre-décembre 1939.
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las fuerzas revolucionarias en la sociedad. En verdad, imprecisamente, en esa impugnacion se
superponian dos modos de encarar la disciplina freudiana, entre la condena sin concesiones de una
“concepcion del mundo” incompatible con el marxismo establecido por la direccion soviética y la
critica ideoldgica de los usos de una disciplina o una técnica que podrian ser reapropiadas y
reajustadas en la construccion de una nueva psiquiatria social materialista. Ese doble caracter del
psicoandlisis en las visiones de la izquierda va a estar en la base de los debates en el interior del
circulo comunista, en Francia y en la Argentina.

En la misma revista Serge Lebovici publicaba una respuesta moderada a la intervencion
panfletaria de Victor Lafitte.”Vale la pena un anélisis de un texto revelador de una polémica sorda,
que sera rapidamente sofocada en el circulo del PCF pero de algin modo va a reanimarse en la
Argentina, diez afios después, con la discusion de la obra de José Bleger. Lebovici comenzaba por
admitir la amenaza de un uso del psicoanalisis al servicio del capitalismo; y sin embargo procuraba
rescatarlo como psicoterapia. De la discusion planteada, interesa destacar dos temas: por un lado, el
valor del psicoandlisis como psicologia individual y como terapéutica; por otro, la posible
“integracion en una concepcion racionalista del mundo”. En verdad, no es con Lafitte sino con
Politzer (citado diez veces en un texto de nueve paginas) con quien Lebovici debia medirse. Es
decir, se enfrentaba a la tarea ardua de defender una dimension racional, materialista y dialéctica en
el freudismo, frente a las criticas demoledoras expuestas en “El fin del psicoanalisis”. Para ello se
referia al mismo Politzer, a sus trabajos de los afios veinte (sobre todo Critique des fondements de la
psychologie) en los que habia rescatado lo que llamaba el “coloquio” o “didlogo” entre analista y
analizado como parte de ese inicial proyecto de una “psicologia concreta”. Admitia la critica
politzeriana al “pseudo materialismo” y el “caracter mitologico” de las ideas bioldgicas y la teoria
de los instintos, pero proponia situar al psicoanalisis en su historia, en los parametros de su tiempo,
para reconocer en ¢l una “referencia racionalista”. En ese sentido, era posible apostar a integrarlo a
una psicologia materialista. Concluia en una suerte de delimitacion de la naturaleza y limites del
psicoandlisis: psicologia individual, terapéutica que puede ser integrada a los fines de la higiene
mental, de ninguna manera podria ser postulada como una concepcién del mundo.®

En su respuesta, publicada en el mismo nimero de La Pensée, Victor Lafitte también citaba a
Politzer, pero no los mismos textos, para afirmar que asi como Politzer habia enfrentado
criticamente una inicial moda psicoanalitica en la primera posguerra, se trataba ahora de hacer lo
mismo con esta segunda oleada, sobre todo porque esta vez no venia de Austria sino de los Estados
Unidos; y reiteraba que el problema mayor residia en que el freudismo desbordaba el campo médico
para extenderse a la sociologia, la politica, el arte y la literatura. Agregaba una consideracion critica
mas detenida sobre la sexualidad, la teoria del inconsciente, la teoria de las neurosis y la
psicoterapia que anticipaban muchos de los tépicos que seran analizados en el documento de 1949.
Pavlov no figuraba todavia entre los autores consagrados en la refutacion del psicoanalisis.

Desde luego, la “americanizacion” del psicoanalisis no era sélo una proyecciéon nacida de las
visiones conspirativas del circulo estalinista. En los Estados Unidos la disciplina freudiana habia
encontrado condiciones de implantacion y expansion muy diferentes de las que dominaron en
Francia y en Europa. Integrado a la higiene mental y a la psicosomética, se habia convertido en un
componente fundamental de la llamada “psiquiatria dinamica”.’En ese proceso, el freudismo se
asimilaba a las visiones médico sociales de higienizacion de las relaciones humanas. Paralelamente,
en el movimiento psicoanalitico, extirpado el freudismo de Alemania y de Europa central por la
dominacion del nazismo, quedaba consagrada la hegemonia de Nueva York y de Londres: el

®S. Lebovici, « La psychanalyse est une thérapeutique », La Pensée, nim.21, nov-dic. 1948.

63, Lebovici, cit.,pp.52-57.

"Sobre la situacién norteamericana del psicoanélisisver E. Roudinesco, La bataille de cent ans. Histoire de la
psychanalyse en France, Paris, Seuil, 1986, vol.2,pp.178-187. Ver también Nathan Hale, The Rise and Crisis of
Psychoanalysis in the United States: Freud and the Americans, 1917-1985, Oxford University Press, 1995. Sobre la
psicologia y la guerra: Nikolas Rose, Governing the soul, London and N. York, Routledge, 1990. Para una historia de la
Tavistock Clinic: H.V. Dicks, Fifty Years of the Tavistock Clinic, London, Routledge and Kegan Paul, 1970.
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discurso freudiano se producia y se difundia en inglés. En el campo de la cultura marxista, mas alla
de algunos intentos marginales (como los de Wilhelm Reich, condenado parejamente por la
direccion del movimiento psicoanalitico y por la internacional comunista), pesaba, desde los treinta,
la condena que la ortodoxia estalinista habia hecho recaer sobre la obra de Freud.® Finalmente, la
denuncia de la penetracion del psicoanalisis en Francia junto con los rasgos mas conspicuos de la
cultura norteamericana encontraba sus evidencias en los medios. El psicoanalisis habia encontrado
un publico amplio, que excedia a los especialistas. Pero en Francia, en el plano intelectual, la
modernidad norteamericana que se arrojaba sobre Europa junto con los dolares del Plan Marshall,
no era sélo la cultura de masas; también incluia la extraordinaria renovacién y libertad creativa del
cine y la literatura que cautivaron a intelectuales de izquierda, como Sartre y Simone de Beavoir. En
esas condiciones, dada esa complejidad de actores y del movimiento de las ideas, la condena
dogmatica y sin concesiones que pretendia imponer la direccion del PCF estaba destinada al
fracaso. Vale la pena repasar brevemente algunos de los pasos del proceso desplegado en Francia
para discernir las diferencias con las condiciones de la transposicién a la situacion argentina.

La “autocritica”

El proceso estd bien fechado: se desata sUbitamente y dura pocos afios. Hacia fines de 1948, la
vision del psicoanalisis que postulaba Lebovici ya no era aceptable para el partido. A comienzos de
diciembre la comision ideoldgica del Comité Central del PCF convocaba a una reunién con médicos
y psiquiatras del partido. Jean Kanapa y Laurent Casanova, en hombre del Comité Central, exigen
que el grupo psiquiatrico firme una condena publica; el encargado de proponer el documento y
obtener las firmas es el profesor de filosofia Victor Leduc.’A partir de la decisién adoptada desde lo
alto ya no era posible debatir el tema publica y libremente; sometidos al «espiritu de partido», para
el grupo de psiquiatras comunistas solo cabia acatar la resolucion y pronunciar publicamente la
condena. La “autocritica” asi decidida se publico en junio de 1949 en La Nouvelle Critique."’No me
detengo en las circunstancias de la redaccion de ese texto, que han sido expuestas por Elisabeth
Roudinesco.'* Lo importante es advertir que la cruzada antifreudiana (el término es de Roudinesco)
formaba parte de un combate ideolégico mas general que se profundizaba hacia dentro del partido.
“Responsabilidades del intelectual comunista” es un informe de Laurent Casanova, en nombre de la
direccién del partido, pronunciado en febrero de 1949, casi en paralelo con las discusiones del
grupo de psiquiatras. Las directivas a los intelectuales ya encuadrados buscaban reforzar, en el
clima de la Guerra fria, el “espiritu de partido” y proponian la tesis de las “dos ciencias” y las “dos
culturas”."® Me detengo en esta dimensidn partidaria de las condiciones de un debate abortado y del
anatema contra el psicoanalisis para contrastar las condiciones de la recepcion inicial de esa
querella por parte de los comunistas argentinos.

Los tiempos se aceleran. Al mismo tiempo que se desarrollaban las discusiones que
culminarian con la “autocritica” se publico un articulo firmado por Guy Leclerc en L’Humanité que,
desde su titulo, ponia de manifiesto el juicio lapidario y el tono panfletario: “La psychanalyse,
idéologie de basse police et d’espionnage”.'® Se anticipaba al documento que iban a firmar los
psiquiatras, ya que, claramente, los destinatarios eran sobre todo los propios profesionales psi

¥Sobre el psa en la URSS ver Alexander Etkind, Eros of the Impossible: The History of Psychoanalysis in Russia,
Westview Press, 1997. Martin Miller, Freud y los bolcheviques, Buenos Aires, Nueva Vision, 2005.

®Bernard Foutrier, L identité communiste.La psychanalyse, la psychiatrie, la psychologie, Paris, L’Harmattan, 1994,
p.341-342 y 384. E.Roudinesco, op. cit., II, p.196.

10 Bonnafé y otros, “Autocritique: la psychanalyse, idéologie réactionnaire”, La Nouvelle Critique, 7, June 1949;
reproducida en Ornicar?, «La scission de 1953», suplemento del nim. 7, 1976. FirmanLucien Bonnafé, Sven Follin, Jean
y Evelyne Kestemberg, Serge Lebovici, Louis Le Guilland, Emile Monnerot et Salem Shentoub.

HElisabeth Roudinesco, cit., pp-196-199. También Michel Ciardi; Yves Gigou, cit.

2Foutrier, cit., pp.342-343.

31’ Humanité, 27 enero 1949. Ver Michel Ciardi; Yves Gigou. E. Roudinesco, op. cit, Il, p. 195. B. Foutrier, pp.371-
372.
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comunistas o los “progresistas”, “defensores sinceros del psicoanalisis”. Dirigido a los que obraban
“de buena fe”, los que condenaban el psicoanalisis en general pero defendian su ejercicio en la
clinica, denunciaba que el psicoanélisis mismo, no sélo su utilizacion, debia ser condenada como
parte de “una ofensiva general del oscurantismo, destinada a socavar la confianza de los hombres en
la ciencia”. Finalmente, forjaba un topico que se reiterar en los juicios de los comunistas, en Francia
y otras latitudes: en el psicoanalisis descansarian “las Wltimas esperanzar de la reaccion
internacional, desprovista de toda teoria consecuente”; el psicoanalisis era la expresion ultima de la
“ideologia capitalista”, “la forma ideoldgica conveniente, de aqui en adelante, a un régimen que
solo se mantiene mediante procedimientos de base policial y de espionaje”.

La “autocritica” de 1949 consideraba, de entrada, al psicoandlisis como una ideologia
difundida a través de la propaganda; al mismo tiempo, lo denunciaba como una técnicautilizada en
contra de las luchas obreras. Seguidamente, la critica se dirigia a las ideas que habian dominado el
Congreso de Higiene Mental, realizado en Londres el afo anterior bajo el lema de la “ciudadania
mundial” (World Citizenship), que dard lugar al nacimiento de la World Federation for Mental
Health."’En ese congreso no participaron psiquiatras soviéticos ni de los paises de su Orbita;
tampoco los psiquiatras comunistas franceses. ElI documento citado, Mental Health and World
Citizenship, propuesto como base de la nueva Federacion Mundial de Salud Mental, habia sido
redactado por una comision internacional que reunia la psiquiatria con el psicoanalisis y las ciencia
sociales de Occidente; en ella estaban el psiquiatra Harry Stack Sullivan, el psic6logo social
canadiense Otto Klineberg, la antrop6loga Margaret Mead y John R. Rees, psiquiatra y
psicoanalista que dirigia la Tavistock Clinic en Londres."® Mas alla de las declaraciones reformistas
y humanistas de los promotores, el sentido politico global consolidaba una red y un discurso de la
salud mental conforme al nuevo orden mundial. Y lo hacia en nombre de valores necesariamente
controversiales desde el punto de vista ideoldgico, tales como la democracia y la paz. El documento
preparatorio del congreso mostraba de modo muy directo la relacién con los problemas de la
posguerra: “;Puede prevenirse la catastrofe de una tercera guerra? ;Pueden los pueblos del mundo
aprender a cooperar para el bien de todos? ;Sobre qué bases es posible la esperanza de una paz
duradera?” El objetivo tltimo de esa vision global de la salud mental apuntaba a la convivencia y la
paz mundial. Y era claro que la promocion de esos valores apuntaba no s6lo a repudiar las
experiencias politicas de los fascismos en Europa sino que cuestionaba también el experimento
soviético. Lo cierto es que en el Congreso internacional la tendencia mas pragmatica, que provenia
del movimiento de la higiene mental, terminaba cediendo frente a una orientacion mas politica, que
proyectaba la salud mental a una dimension global, asociada a las condiciones de una “ciudadania”
extendida, de un modo que se entroncaba directamente con el tdpico de la construccion subjetiva
(individual, familiar, social) de la democracia y las libertades. En verdad, aunque anidé en suelo
norteamericano durante la guerra, la inspiracion tedrica mas consistente de esa suerte de psicologia
social politica, que incorporaba algo del freudismo, provenia de una tradicion intelectual de
izquierda y europea: la expuesta por la escuela de Frankfurt, a partir de los trabajos de Erich Fromm

YEI 111 Congreso Internacional de Higiene Mental, se reunié en Londres en agosto de 1948, organizado por la British
National Association for Mental Hygiene. Continu6 como Primer Congreso Internacional de Salud Mental; luego del
congreso el International Committee on Mental Hygiene fue reemplazado por la World Federation for Mental Health.José
Bertolote, “The roots of the concept of mental health”, World Psychiatry, 2008 June; 7(2): 113-116; en
http://ww.ncbi.nIm.nih.gov/pmc/articles/PMC2408392/.

Ver Mental Health and World Citizenship, a statement prepared for the International Congress on Mental Health
London, 1948; disponible en www.americandeception.com. Para un abordaje del pasaje de la higiene mental a la salud
mental: Alejandro Dagfal, Entre Paris y Buenos Aires, Buenos Aires, Paidds, 2009, cap.1.

15 Tomo esta breve resefia histérica de la pagina de la American Psychiatric Association: http://www.psych.org/pnews/98-
01-19/hx.html.
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sobre la familia y las investigaciones sobre la “personalidad autoritaria” desarrolladas por Adorno y
otros en los “Berkeley Studies”.*®

La consigna de la “ciudadania mundial duré6 muy poco y no fue retomada por ninguno de los
congresos posteriores. Correspondia a un momento particular, irrepetible, de las esperanzas y las
promesas abiertas por la derrota del nazismo. En el discurso, bastante heterogéneo, de la nueva
“salud mental” coincidian diversas tradiciones y objetivos; y el papel que el psicoanalisis podia
jugar en esa agenda no estaba definido de antemano. Pero los comunistas franceses sélo veian que
el foco de la prevencién se desplazaba al control de las tendencias agresivas y la reduccion de todos
los conflictos, de modo que la consigna de la paz y la ciudadania global equivalia a la estabilizacion
de un orden dominado por el poder norteamericano. La izquierda comunista tenia otra idea de la
paz, sobre todo después que estallaron las tensiones de la Guerra fria: era la defensa de la URSS, la
“patria del socialismo”. Por otra parte, en el plano de los principios, si se aceptaba esa genérica
condena de las luchas, no s6lo quedaban impugnadas las tesis marxistas sobre el motor de la
historia (la lucha de clases) sino que la accion del comunismo quedaba definitivamente ubicada en
la posicion de un movimiento peligroso, asociado a la figura de la guerra que todos rechazaban. Lo
cierto es que el debate acerca de la causa de la paz, la salud mental y el bienestar social (que
llegaban a la izquierda psi argentina) adquiere sentido a la luz de una confrontacion psiquiatrica y
politica que, del lado occidental, destacaba la locura agresiva de los lideres autoritarios y en la
version soviética ponia el acento en las patologias sociales del capitalismo. Por otra parte, en esos
afios, comunismo y nazismo quedaban emparentados no sélo en la opinion y en la propaganda sino
en el pensamiento filosofico politico: nacia el concepto de “totalitarismo” como nocién que los
englobaba.

La declaracion de los psiquiatras comunistas comenzaba por la impugnacion politica: la
intervencion del psicoanalisis en el terreno de los conflictos sociales expresaria “una ideologia que
implica objetivos mas o menos explicitos de conservacion o de regresion social”. Era esa ideologia,
y no el comunismo, la que contribuia a las “amenazas de la guerra y a la opresion social”.*® El
documento reflejaba un compromiso entre diversas posiciones; la version publicada atenuaba el
rechazo frontal planteado en la primera redaccion. Procuraba, por un lado, prevenirse de las
acusaciones de sectarismo al afirmar que no discutia el “valor practico” del psicoanalisis, pero
también se distanciaba de la posicidon mas comiin que siempre habia distinguido entre un “método”
aceptable y una “doctrina”, el pansexualismo, inaceptable. Iba mas alla, en la medida en que
rechazaba la idea misma de una ciencia “pura”; hablaba de “ciencia burguesa” y concluia que “el
conjunto de las teorias psicoanaliticas estd contaminado por un ‘principio mistificador’”.**Desde
luego, no era el “pansexualismo” la fuente mayor de la denuncia, sino esa dimension politica, que
encontraba en los propios textos freudianos cuando el creador del psicoanalisis postulaba que la
exploracion del inconsciente podia aplicarse a la cultura, las instituciones y el orden social.
También proponia una peculiar vision historica sobre el nacimiento y el desarrollo del psicoanalisis
en la sociedad y la cultura vienesa. La “decadencia de la familia paternalista burguesa” y la “crisis
de la moral sexual” enmarcaban, en esa vision, el nacimiento del psicoanalisis como un saber
asociado a la burguesia. Y esa condicion de clase no habria hecho sino acentuarse a partir de su
desarrollo privilegiado en el mundo anglosajon. Emergia, entonces, la condena a una “ciencia de
clase”, en un momento en que empezaban a difundirse las tesis del zhdanovismoy la promocion del

¥adorno, T. W., Frenkel-Brunswik, E., Levinson, D.J., Sanford, R.N. (1950). The authoritarian personality. N.Y.,
Norton, 1950. Erich Fromm habia publicado durante la guerra, en los Estados Unidos, Escape from Freedom (N.Y.,
Farrar and Rinehart, 1941), traducido en espafiol como El miedo a la libertad, con prefacio de Gino Germani, en 1947.

17 Hannah Arendt publica The Origins of Totalitarianism en 1951, pero trabajaba sobre esos temas desde antes.

18, Bonnafé y otros, “Autocritique: la psychanalyse, idéologie réactionnaire”, op. cit.: cito por la edicién de Ornicar?,
p.17

%id., p.19, bastardillas en el original.
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lysenkismo como modelo de la nueva ciencia comunista.’® La condicion reaccionaria, decian,
también estaba presente en los contenidos dominantes de un discurso psicoanalitico que se habria
desplazado de la “liberacion sexual” a los temas de la culpabilidad y el superyo, nociones definidas
“en referencia a un ideal social que no es sino el reflejo de la estructura social del momento,
arbitrariamente establecida como norma”.

Por un lado, la propia teoria freudiana del orden social estaba impugnada; por otro, se
denunciaba una suerte de doble standard en la apelacion a la agresividad, condenada cuando se
dirigia contra el orden social y bendecida cuando lo reforzaba. En esos afios se intensificaban las
tensiones entre Estados Unidos y la URSS en Europa y en Corea (la guerra estallé alli al afio
siguiente): lo que se rechazaba en el psicoanalisis era lo mismo que se rechazaba en el discurso
occidental de la defensa contra el comunismo. Asi, podian afirmar que el freudismo servia a la
“preparacion ideoldgica de una nueva guerra mundial contra las fuerzas de la democracia y de la
paz”. 'Y establecian una idea que iba a ser aplicado al psicoanélisis y a las disciplinas psi: una
formacion ideoldgica enfrentada a las luchas de los pueblos, en un momento de auge de la
movilizacién de las masas. El problema mayor, el rasgo que justificaba la cruzada ideolégica contra
el psicoanalisis, decia la declaracion, es que en su discurso y en su practica no se presentaba como
conservador sino que exhibia una pretendida cualidad democratica, incluso revolucionaria. Lo que
estaba en juego eran “dos concepciones de la liberacion del hombre: el marxismo y el
psicoanalisis”.?? Ya no se trataba sélo de denunciar el carcter de clase de una practica elitista, que
solo podia llegar a una minoria pudiente, mientras los pacientes psiquiatricos de origen proletario
eran mal tratados y relegados. El juicio sobre el psicoanalisis se asentaba, ademds, sobre un
diagnostico acerca del momento histdrico, en una coyuntura clave en el proceso de la movilizacion
mundial: la “crisis del capitalismo”. La féormula es conocida y ha sido repetida, desde la cultura
marxista, en diversas circunstancias a lo largo de los afios, sobre todo en coyunturas definidas por
un auge (real o imaginado) de luchas colectivas. La mirada comunista pretendia sobre todo juzgar el
papel del psicoandlisis y sus efectos sobre el curso de ese imaginado (y deseado) movimiento
anticapitalista a nivel global. Y como arma ideoldgica se pensaba que el freudismo podia servir para
aplacar y deslegitimar cualquier lucha en nombre de la culpa y de la elaboracién de la agresividad.

Ademas, esa supuesta crisis tenia efectos, decian, sobre las condiciones del “reclutamiento” y
la formacion de los psicoanalistas, provenientes de las capas medias de la sociedad. Aqui, la
interpretacion se dirigia directamente a la conciencia de los profesionales (de algunos al menos), a
quienes imaginaba enfrentados a la exigencia de una opcién en un escenario de luchas sociales que
tendria efectos sobre las condiciones de la asistencia y el tratamiento de los pacientes psiquiatricos.
Caducada la psiquiatria clésica, decian, el freudismo podia presentarse como una alternativa, y era
esa falsa eleccion lo que se trataba de enfrentar. En sintesis, el psicoandlisis debia ser condenado
como una ideologia burguesa, contraria al movimiento de transformacién historica, justamente ante
los profesionales disconformes con su situacion y con el estado de la disciplina que podian tomarlo
como un camino de transformacion. Asi concebido, como una cosmovision a la vez personal,
cientifica e ideoldgica, el psicoanalisis era claramente incompatible con la “identidad” comunista.”

El documento acumulaba argumentos diversos en el proceso al psicoandlisis. La disciplina
freudiana era a la vez un arma ideoldgica del gran capital para justificar la dominacion y prevenir
las luchas sociales y una tabla de salvacion individual para profesionales de clase media a los que se
pensaba algo confundidos en medio de las luchas sociales y politicas. Procuraba convencer a

2 E] [lamado decreto Zhdanov fue emitido en febrero de 1948. Aunque se dirigia contra una 6pera, La gran amistad del
compositor georgiano Van6 Muradelli, fue el comienzo de una campafia de critica ideolégica que comenz6 en el terreno
del arte y la cultura y se extendié a las ciencias. El documento fue publicado en Buenos en el primer nimero de
Cuadernos de Cultura, en 1950. Sobre el lysenkismo ver Dominique Lecourt,Lyssenko, histoire réelle d’une science
prolétarienne, Paris, Maspéro, 1976.

21 Bonnafé y otros, “Autocritique: la psychanalyse, idéologie réactionnaire”, op. cit., pp.20 y 21.

22id., p.21, bastardillas en el original.

28 Es la tesis mayor de la obra citada de B. Foutrier.
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jovenes profesionales atraidos por el psicoanalisis que podian estar cerca de las posiciones politicas
del PCF. La organizacion de los comunistas habia emergido de la guerra con un gran prestigio
politico y moral, en la medida en que habia sido uno de los pilares de la resistencia al nazismo, pero
también como un grupo que cumplia un papel decisivo en la vida intelectual: “partido de la
inteligencia”, una gran parte de la vida intelectual en la posguerra gir0 alrededor de sus
posiciones.* Podia exhibir su pantedn de martires, que incluia a Politzer entre sus figuras mayores;
y procuraba trasponer ese prestigio a sus combates intelectuales. La “autocritica” de los psiquiatras
comunistas predicaba con el ejemplo y procuraba arrastrar a otros. Y los juicios sobre la posicion de
los profesionales y la crisis de las capas medias frente al crecimiento de la lucha de clases evocaba
los estereotipos forjados en la tradicion marxista sobre la pequefia burguesia: vacilante y siempre
dispuesta a sustraerse de compromisos y solidaridades colectivos en el momento de las luchas.
Emergia alli la idea del individualismo, que busca una salida aislada respecto del movimiento de las
masas; un argumento que se ha esgrimido contra el psicoandlisis (y los saberes psi) desde las
visiones totalitarias de la politica, tanto en la derecha como en la izquierda.

El documento sancionaba el irracionalismo de una “doctrina mistificadora”, asentada en una
filosofia “idealista”. Pero iba mas alla, en la medida en que proponia una teoria alternativa de las
neurosis. Detras de los sintomas, decia, subyacerian mitos que “expresan y enmascaran a la vez los
sufrimientos de esa sociedad”. La neurosis seria, entonces, “un momento y un aspecto de la lucha
de clases”. Apegado al “mito de los instintos”, el psicoandlisis (remedo de la economia politica
burguesa analizada por Marx) abordaria las relaciones sociales a partir de un “individuo aislado”.
La autorizacion provenia de Politzer: “busca explicar la historia por la psicologia y no la psicologia
por la historia”. A partir de este diagndstico de situacion, terminaban con una propuesta general, un
proyecto para un nueva linea de investigaciones que debia conducir “mas alla del andlisis” hacia
“un verdadero estudio psicosocial de la etiologia de las neurosis y, en cierta medida, de las psicosis:
la elaboracion de una verdadera ‘higiene mental’.%

En sintesis, el texto publicado integraba tres nlcleos que eran a la vez tres interpretaciones.
Primero, una condena politica del papel del psicoanalisis de inspiracion norteamericana en la
coyuntura: en una etapa de crisis del capitalismo, serviria a la vez como una herramienta para
desviar y desautorizar las luchas de los pueblos y como un discurso justificatorio de una defensa de
la democracia occidental que en verdad daba sustento a la escalada del imperialismo hacia la guerra
contra la URSS. Segundo, una critica ideolégica de la posicion de los psicoanalistas como expresion
de una crisis general de las capas medias de la sociedad. Tercero (lo mas importante), una critica
tedrica e ideoldgica, inspirada en Politzer y en ciertas topicos del materialismo histérico, de la
doctrina y la practica psicoanaliticas, que culminaba en el proyecto (nunca cumplido) de una nueva
psicopatologia materialista social. Pavlov no era mencionado y nada en el texto dejaba adivinar que
en poco tiempo el pensamiento psi comunista iba a proclamarlo como el héroe alternativo de una
nueva ciencia psicoldgica y psiquiatrica.’’En ese sentido, no cabe ver en el episodio contra el
psicoanalisis s6lo un efecto inmediato del clima de la Guerra fria 0 una expresion mecéanica del
zhdanovismo y el partidismo. Las directivas del partido, en el clima del combate por la causa del
comunismo y la supervivencia de la URSS, sirvieron para forzar algunas adhesiones poco
duraderas. Pero a ese motivo de corto plazo hay que agregarle un factor de mas largo alcance,
filosofico si se quiere, que provenia de la critica politzeriana, a la que todos se remitian, que
establecia fundadamente la incompatibilidad de fondo entre el freudismo y la cosmovision
comunista. Roudinesco da cuenta de los efectos casi nulos de esa declaracion en Francia, ante todo

24 véase Pascal Ory; Jean-Francois Sirinelli, Les intellectuels en France. De Paffaire Dreyfus a nos jours, Paris,
Armand Colin, 2002.

| Bonnafé y otros, “Autocritique: la psychanalyse, idéologie réactionnaire”, op. cit., pp.23-27.

% Eso llegara muy pronto. En 1950 se realizé una reunion de la Academia de Ciencias de la URSS dedicada a él. Alli
nace, puede decirse, el pavlovismo como una doctrina que no s6lo proporcionaria una base materialista a la psicologia
sino a una ciencia integral del hombre. Ver Luciano Garcia,La recepcion de la psicologia soviética en la Argentina,
tesis de doctorado, Facultad de filosofia y Letras, UBA, 2012, cap.1.
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sobre los propios firmantes. Los que practicaban el psicoandlisis, como Lebovici, continuaron
haciéndolo y silenciosamente abandonaron el partido. Los psiquiatras reformistas, como Bonnafé,
continuaron igual. De la anunciada reorientacion de la investigacion psiquiatrica y psicoldgica nada
se cumplid; y los efectos sobre los psiquiatras y psicoanalistas que podian considerarse amigos del
partido fueron contrarios al fin buscado: no s6lo no convencieron a nadie sino que muchos se
alejaron.

Abordar la historia del pavlovismo, en Francia y en la Argentina, excede los limites de este
articulo. En 1950 se cre6 en Paris la revista La Raison. Cahiers de psychopathologie scientifique
gue expresaba la nueva ortodoxia en la materia. No parece haber tenido mayor repercusion fuera del
circulo de los convencidos y los obedientes al partido; dejé de publicarse en 1958. Desde mediados
de los cincuenta se asistia en la propia revista al fin del pavlovismo y el retorno a la psiquiatria. En
el nimero 14, de abril de 1956, La Raison publicé un editorial sin firma, una suerte de autocritica
de la “autocritica” de 1949, en el que cuestionaba el “dogmatismo” y postulaba la “autonomia
cientifica de la psiquiatria y la psicologia”, tanto en sus “categorias fundamentales” como en sus
“métodos”.”’ En 1960, cuando ya no se publicaba la revista y como una prolongacién de sus
actividades, el grupo de La Raison organizé unas jornadas sobre el problema de la psicoterapia.
Puede decirse que alli se consumaba el cierre del episodio dogmético.”?En 1964se cierra
definitivamente ese periodo de las relaciones entre psicoanalisis y cultura comunista en Francia:
Louis Althusser publica su célebre “Freud y Lacan” en La Nouvelle Critique. En la misma revista
en la que se habia sancionado la impugnacion ideoldgica y tedrica contra el psicoanalisis, el filésofo
comunista que acumulaba el mayor capital intelectual, dentro y sobre todo fuera del PCF, venia a
decir que el pensamiento de Freud y sobre todo la relectura lacaniana debian ser integrados en la
renovacion del marxismo.*®

Buenos Aires, 1949

Como ha sucedido méas de una vez en las modalidades de la recepcién argentina, el anatema del
aparato comunista contra el freudismo tuvo consecuencias mas prolongadas en Buenos Aires que en
Paris. Aqui encontro partisanos mas dogmaticos y politicamente obedientes, ademas de condiciones
intelectuales mucho mas débiles para el debate, en un incipiente campo psi que se mantenia
escasamente comunicado con la cultura filoséfica y con las nuevas ciencias sociales. Por supuesto,
la excepcion ha sido José Bleger y su empresa mas bien solitaria de “retorno” al primer Politzer,
que finalmente produjo efectos tardios y de corta duracién.® En verdad, el rodeo por ese momento
de las relaciones entre psiquiatria, psicoandlisis y comunismo en la situacién francesa permite
pensar que los planteos de Bleger siguen de cerca la direccion de los debates y los cambios en la
escena parisina. Se abre un pequefio drama de las asincronias y malentendidos de la recepcién: lo
supiera o no, Bleger escribia para un publico que no era el que lo discuti6 y finalmente lo sanciond.
En fin, se dirigia a comunistas comprometidos con las disciplinas psi, interesados en el freudismo
que no podia encontrar en el menguado circulo argentino.

Lo primero es tratar de cernir las condiciones de esa primera recepcion de la critica comunista,
lo que exige una exploracién del mundo intelectual, de las ideas y de las publicaciones del PC local.
Comienzo por lo mas conocido, Gregorio Bermann publicé en Nueva Gaceta, en Buenos Aires, en

2B Foutrier, cit., pp.425-426.

% as jornadas fueron impulsadas por L. Bonnafé, en ellas participan P. Becquart, B. Muldworf y otros. Ver L. Bonnafé
(ed.), 27 opinions sur la psychotherapie, Paris, Editions Sociales, 1961; traduccidn castellana: Psicoterapia y
materialismo dialéctivo, Buenos Aires, Ediciones Nuestro Tiempo, 1965, con prélogo de José Itzigshon.

PVer L. Althusser, “Freud y Lacan”, Escritos sobre el psicoanalisis. Freud y Lacan, México, Siglo XXI, 1996.
También Pascale Gillot, Althusser y el psicoandlisis, Buenos Aires, Nueva Vision, 2010.

303, Bleger, Psicoandlisis y dialéctica materialista, Buenos Aires, Paidos, 1958; los Cuadernos de Psicologia concreta
salen 11 afios después, en 1969, y sdlo perduran hasta 1972. Sobre las polémicas desatadas por el libro de Bleger, ver H.
Vezzetti, “Psicoandlisis y cultura comunista: la querella de José Bleger”, Buenos Aires, La Ciudad Futura, 27, 1991.
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el mismo afio de 1949, un articulo que daba cuenta de la “autocritica” publicada en La Nouvelle
Critique.**Nueva Gaceta era una revista de cultura, arte y literatura creada en 1949, que tuvo una
muy corta existencia. Estaba dirigida por Héctor Agosti, Enrique Policastro y Roger Pla; integraban
el consejo consultivo, entre otros, Antonio Berni, Estela Canto, Maria Rosa Oliver, Juan L. Ortiz y
José Pedroni. Es destacable la reunidén de un conjunto intelectual que incluia escritores, pintores,
criticos de arte, ademas de la presencia de figuras del interior, como Ortiz y Pedroni. Era expresion
de la politica cultural relativamente abierta que el comunismo habia desplegado en los afios treinta y
gue habia llevado, al igual que en el resto del mundo, en las condiciones particulares de la
Argentina, a la formacion de frentes antifascistas junto con intelectuales socialistas y liberales. Esto
se expresd en nuestro pais sobre todo en la AIAPE (Agrupacion de Intelectuales, Artistas,
Periodistas y Escritores), que habia sido creado en julio de 1935, en Buenos Aires. Anibal Ponce
fue su primer presidente; luego la entidad fue presidida por Emilio Troise y, en 1940, por Gregorio
Bermann, que habia sido amigo y colaborador de Anibal Ponce. Nueva Gaceta retomaba el nombre
de una revista publicada por la AIAPE.* En ese ambito se habia forjado, para los intelectuales
comunistas, Agosti entre ellos, una red de relaciones politicas e intelectuales que se afianz6 durante
la guerra. Cuando la URSS entr6 en la contienda en 1942, superada la etapa de desconcierto y
conflicto que habia producido el pacto Molotov-von Ribbentrop, al igual que habia sucedido en
Francia, la organizacion de los comunistas argentinos gandé un prestigio nuevo entre los
intelectuales. En 1945, como una continuacién de la politica de alianza antifascista que el
comunismo impulsaba en Europa (Francia, Italia) y en América Latina (Brasil, Chile, Uruguay)
habian integrado la Unién Democrética con radicales y socialistas.®

La revista Nueva Gaceta sacd solo cuatro numeros, entre octubre y noviembre de 1949. Hacia
1948 se hacia evidente en el periodico Orientacion, érgano del PCA, un curso de alineamiento mas
férreo con las directivas soviéticas. A partir de que Rodolfo Ghioldi comenzé a tener un papel méas
determinante como director se imponian las tesis del zhdanovismoy el giro hacia una rigida
prescriptiva ortodoxa en materia estética.**La empresa efimera representada por Nueva Gaceta, que
sin duda debia mucho a las condiciones personales e intelectuales de Héctor Agosti, salia en un
tiempo que ya no era el de la convergencia antifascista. El giro dogmatico comenzaba por el terreno
estético y clausuraba las relaciones mas plurales en el espacio intelectual, literario y artistico.

Gregorio Bermann era un “compafiero de ruta” del PCA desde los afios treinta. En 1936 habia
sido exonerado de sus cargos en la Universidad Nacional de Cordoba e ingresé al AIAPE. Muerto
Ponce, era reconocido como su continuador y heredero. En ese mismo afio cred, en Cérdoba, la
revista Psicoterapia que cerrd en 1937 cuando viaj6 a Espafia para integrarse como psiquiatra en el

31G. Bermann, “El psicoanalisis enjuiciado”, Nueva Gaceta, Buenos Aires, nim. 1, 6 de octubre de 1949. Erréneamente,
en un articulo anterior, consigné que se trataba de una revista cordobesa. Ver H. Vezzetti, “Gregorio Bermann y la
Revista Latinoamericana de Psiquiatria: psiquiatria de izquierda y "partidismo”, Frenia, Vol. VI 2006. El texto de
Bermann recibié una respuesta de Arturo Capdevila en el nim. 3 de la misma revista, 7 de noviembre de 1949. La
polémica debia continuar con una nueva intervencion de Bermann, “Las falacias del psicoanalisis”, fechado en diciembre
de ese afio, que no se publicé porque Nueva Gaceta dejé de salir ese mismo afio. Todo el intercambio, incluido el texto
inédito de Bermann, fue nuevamente publicado, con el titulo general “Polémica sobre el psicoanalisis” en Revista
Latinoamericana de Psiquiatria, afio I, nim.2, enero de 1952. Finalmente, ha sido incluido con el mismo tituloen G.
Bermann, Nuestra psiquiatria, Buenos Aires, Paidos, 1960. Ver A. Dagfal, cit., p.71-73.

%2 Ricardo Pasolini, “Scribere in eos qui possunt proscribere. Consideraciones sobre intelectuales y prensa antifascista en
Buenos Aires y Paris durante el periodo de entreguerras”, Prismas. Revista de historia intelectual, 12, 2008. Sobre ese
periodo y la politica de los comunistas ver también Adrian Celentano, “Ideas e intelectuales en la formacién de una red
sudamericana  antifascista”, Literatura y linglistica, Santiago de Chile, ndm. 17, 2006; en
http://www.scielo.cl/scielo.php?pid=S0716-58112006000100013&script=sci_arttext

% Ver Laura Prado Acosta, “Concepciones culturales en pugna. Repercusiones del inicio de la Guerra Fria, el
zhdanovismo, y el peronismo en el Partido Comunista argentino”, Nuevo Mundo Mundos Nuevos.On line: Cuestiones
del tiempo presente, 2013. URL.: http://nuevomundo.revues.org/64825

% L. Prado Acosta, op.cit. Adriana Petra, “Cosmopolitismo y nacién. Los intelectuales comunistas argentinos en tiempos
de la Guerra Fria (1947-1956)”.Contemporanea. Historia y problemas del siglo XX,vol.1,Afio 1,2010.En:
http://www.geipar.udelar.edu.uy/wp-content/uploads /2012/05/05_Dossier03.pdf
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ejército republicano. De esa experiencia surgio La neurosis en la guerra. Después del golpe militar
de 1943 formé parte del consejo editor de un periddico clandestino, La Voz de Mayo, junto con
Héctor Agosti, Arturo Sanchez Rivas y Raul Larra. En 1948 escribi6 el prélogo de G. Politzer,
Principios elementales de filosofia. En 1949, cuando los comunistas crearon la filial argentina del
Movimiento Mundial de Partidarios de la Paz, presidido por Ernesto Giudici, lo integrd junto con
otros amigos del PC como Carlos Astrada y Maria Rosa Olivier.*® No sorprende, entonces, su
participacion en Nueva Gaceta. Sin embargo, su articulo sobre el psicoandlisis plantea varios
interrogantes. En principio, la revista tenia un decidido sesgo literario y artistico y se ocupaba de
temas culturales; en los nimeros publicados no incluyé ningun articulo ligado a temas medicos o
psiquiatricos.

Bermann glosaba el documento publicado en La Nouvelle Critique. Comenzaba calificando al
psicoandlisis como una “boga” que se extinguia en Europa y resurgia en los Estados unidos, sobre
todo a través de una forma vulgarizaba que pretendia “explicar la conducta individual y los
fenomenos mundiales”.* En verdad, no sélo reproducia la critica ideoldgica, sino que destacaba
aun mas el blanco, que se referia directamente a los Estados Unidos y a la penetracién del
psicoandlisis en el movimiento de la salud mental. Se referia al Congreso Internacional de Londres
de 1948 para denunciar el propdsito de “reemplazar la politica por una ‘social-terapia’ de base
analitica”. Al mismo tiempo, en el final de la nota recuperaba una visién mas favorable y ecléctica,
como la que habia expuesto en 1936en la revista Psicoterapia. El acento estaba puesto en la critica
ideoldgica, focalizada en el “psicologismo”; (de hecho, Bermann suprimia la “autocritica” en la
referencia al articulo, que quedaba entonces simplemente como “El psicoanalisis, ideologia
reaccionaria”). Agregaba autores no mencionados por los franceses en una serie critica proveniente
del marxismo que comenzaba con Wilhelm Reich y Erich Fromm, aunque, decia, “terminaron por
enredarse ellos mismos en la interpretacion psicologista, y sucumbir a ella”. Por supuesto,
mencionaba a Politzer, pero también a Albert Deutsch [lo escribia Deutch] y a Cavendish Moxon,
autores norteamericanos de los que probablemente habia tomado conocimiento en los Estados
Unidos, desconocidos tanto para los franceses como para sus lectores argentinos.” En esa
acumulacién erudita agregaba los trabajos de Victor Lafitte y Serge Lebovici como parte de una
serie homogénea. O no los habia leido o disimulaba la polémica entre ellos. Por lo demas
reproducia los argumentos de los comunistas franceses: “principio mistificador”, la agresividad y la
culpabilidad han desplazado a la “liberacion sexual”, el psicoanalisis habria sido un descubridor de
“mitos” en los sintomas pero también habia terminado por creer en sus propios “fetiches”;
terminaba recordando la critica de Politzer sobre la interpretacion “idealista” de las relaciones
individuo-sociedad. También reproducia los analisis sobre el “reclutamiento” y las vacilaciones de
los profesionales de clase media ante la atraccion que el psicoandlisis podia suscitar, a nivel
personal, ante “la intensificacion de la lucha de clases”. No se referia en ningin momento a la
situacion local del psicoanalisis ni la comparaba con la situacion francesa. La argumentacion,
entonces, parecia enfocada a denunciar un problema general de la disciplina freudiana sin ninguna
relacion con las condiciones del medio intelectual y profesional en la Argentina de 1949: en esos
afios, en Buenos Aires, el interés de los médicos jovenes por el psicoanalisis era basicamente nulo y
era dificil tomar en serio la mencién del vigor de la lucha de clases en ese etapa del primer
peronismo.

No hubo respuestas de psicoanalistas ni de nadie minimamente cercano al mundo psi;
probablemente nadie en ese medio leia Nueva Gaceta. En el nimero 3 le respondi6 el escritor y

%30bre la trayectoria de Bermann ver Horacio Tarcus (dir.), Diccionario biografico de la izquierda argentina, Buenos
Aires, Emecé, 2007, pp.61-63.

% 11.88; cito por la versién publicada en Nuestra psiquiatria.

% Albert Deutsch fue un periodista neoyorquino que se ocupd de la salud mental y los establecimientos psiquiatricos;
miembro honorario de la APA (American Psychiatric Association). Escribia en The New Masses, una publicacion
marxista norteamericana que sali6 entre 1926 y 1948. El trabajo de C. Moxon, “Psychotherapy for progressives”, citado
por Bermann, se habia publicado en Science and Society, en 1948.
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dramaturgo Arturo Capdevila; era su amigo y habia escrito una obra de teatro sobre Freud. Le
recordaba que ¢él, Bermann, habia sido “uno de los primeros adeptos” del creador del psicoandlisis y
que, en Cordoba, le habia contagiado su “bellisimo entusiasmo cientifico”.® Retornaba asi, por
interposita persona, la “autocritica” suprimida en el titulo. En efecto, si una autocritica de un grupo
de profesionales del PC, o cercanos al comunismo, era imposible en la Argentina, por la sencilla
razén de que ese grupo no existia, al menos Bermann podria haber mencionado en su intervencién
su interés pasado, no tan lejano, por la disciplina freudiana. De modo que en la recepcion local del
acontecimiento francés, que casi no tenia destinatarios en el campo psi, ponia el acento en la
caracterizacion ideoldgica del psicoandlisis y dejaba de lado la “autocritica”. Bermann no la
mencionaba en el grupo francés ni la ejercia respecto de su propia trayectoria. Por otra parte, no
escribia como especialista, ni mencionaba su relacion profesional con la disciplina. Se mostraba en
la posicion de un idedlogo o de un guardian de la linea, en una posicion cercana a la de Victor
Leduc en el episodio francés; s6lo que aqui nadie, ni él mismo, estaban dispuesto a una autocritica.
Por otra parte, a diferencia del PCF, no habia nadie en la direccion del partido argentino interesado
en ese momento en promover esa guerra contra el psicoandlisis. EI mismo Agosti (que no era
miembro entonces del Comité Central) no parece haberse interesado nunca en Freud.

Bermann parecia asumir por su cuenta el “espiritu de partido” en la nueva etapa y encabezaba
una cruzada que encajaba bien con la reorientacion dogmatica del zhdanovismo nacional que se
imponia en el terreno estético. Pero, al mismo tiempo, se mostraba como un cronista actualizado en
la escena mundial y un intelectual de izquierda a la page. Lo cierto es que replicaba condiciones del
campo psi que se daban en Francia pero no en la Argentina. Y no solo realizaba una trasposicion
algo forzada, que no tenia nada que decir sobre la situacion local y que casi no tenia destinatarios.
Con su intervencion se anticipaba a proyectar una ortodoxia en un espacio psiquiatrico de izquierda
que todavia estaba en formacion Esa tarea va ser continuada y reforzada en la Revista
Latinoamericana de Psiquiatria, desde 1951.%Finalmente, en el mismo nimero de Nueva Gaceta,
la critica ideologica del psicoandlisis cohabitaba con el ataque panfletario contra la “bestia negra”
mayor de las guerras intelectuales del comunismo en la posguerra: Sartre. Buenos Aires, como
tantas veces, quedaba situado como un suburbio parisino; aunque seguramente la recepcion local
del autor de El Ser y la Nada en la cultura era mas influyente que la del freudismo. Se reproducia
alli una ligazon, que ya se vio en Francia, entre freudismo y sartrismo que descansaba en una
supuesta afinidad ideoldgica que se impondria mas alla del abismo en los conceptos. La critica a
Sartre, firmada por el intelectual ruso llya Ehrenburg, también venia de Paris. Incluia argumentos
muy parecidos a los que se descargaban contra el freudismo y repetia las diatribas habituales contra
el existencialismo.’ Lo acusaba de sumarse, con “Las manos sucias”, a la “cruzada contra los
comunistas” que llevaba a cabo el gobierno franceés y lo denunciaba por quedar del lado de Foster
Dulles y Churchill en la “preparacion de la guerra”. En una primera inspeccion, de lo publicado en
la revista, eran esos dos articulos, los de Bermann y Ehrenburg, los Unicos que sintonizaban el
nuevo espiritu dogmatico, pero al menos, en el caso de Bermann no era una traduccion, sino una
glosa; y habia agregado algo de su propia pluma.

En agosto de 1950 se publicaba el primer nimero de Cuadernos de cultura, la mas ambiciosa
y perdurable de las publicaciones ideol6gico-culturales del PCA. Alli se consolidaba el giro a una
ortodoxia de partido, estrecha y cerrada al debate; ya no habia lugar para las relaciones mas plurales
con el arte, la ciencia y la cultura. Por si hubiera alguna duda, el primer material publicado (en una
publicacién mimeografiada, pobre, de pésima calidad gréafica, que reproduce casi totalmente
articulos extranjeros) es el pesado “Informe sobre problemas de la musica soviética” firmado por el

®Arturo Capdevila, “El dios Freud”, Nueva Gaceta, nim.3, noviembre de 1949. La obra de A. Capdevilaes
Consumacion de Sigmund Freud, 1946

% Ver H. Vezzetti, “Gregorio Bermann y la Revista Latinoamericana de Psiquiatria: psiquiatria de izquierda y
"partidismo ", Frenia. Revista de Historia de la Psiquiatria, Madrid, vol.VI, nm.2, 2006.

“0 Ilya Ehrenburg, “Sartre habla de ‘Las manos sucias™: pero ;como estan las del autor?”, Nueva Gaceta, nim.1, cit.
Reproducia un articulo mas discretamente titulado: “Les Mains sales,” Les Lettres Francaises, 10 de febrero de 1949.
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comisario politico Andrei Zhdanov, dedicado a defenestrar la opera “La gran amistad” del
georgiano Vano Muradeli, punta de lanza de las nuevas directivas soviéticas que implantaban el
realismo como un cédigo ideoldgico y estético. De algin modo, Bermann contribuia a incorporar al
psicoanalisis como otro blanco de la batalla contra el formalismo y el subjetivismo. En esa linea
puede entenderse la decisién que lo lleva a insistir con el tema e incluir todo el dossier en el primer
nimero de la Revista Latinoamericana de Psiquiatria, en 1951. No s6lo daba cuenta de la
importancia que le asignaba a la cuestion, sino que en la nueva publicacion psiquiatrica y en el
circulo que la sostenia, buscaba construir bases tedricas méas solidas para situar ese combate en el
marco del dogmatismo ahora implantado en el terreno de las ciencias: lysenkismo y pavlovismo.
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