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y explicar lo obvio: la transmisibilidad de la Teorfa Psicoanalftica,
para la que muchas generaciones de psicoanalistas, y también de no
psicoanalistas, han colaborado, aportando cada investigador su
grano de arena. Y podemos aprender de todos esos granitoes de arena
y no sélo de los escasos lingotes de oro que han emergido en la
historia del psicoanélisis posfreudiano.

No puedo dejar de citar a C. Castoriadis que expresa con gran
precisi6n la preocupacion que intento transmitir sobre la que volveré
unay otra vez: la elisibn sistemdtica, en nuestros dmbitos
psicoanaliticos, de  dicha dimensién histérico-social en su
especificidad y sus determinaciones (35), olviddndonos que el
psicoandlisis es un fenémeno histérico y social, que nacié de una
sociedad especifica y a través de ella, no pudiendo evitar de
participar en su historia. Que el psicoandlisis se olvide de la
dimensién histérico-social no significa, por cierto, que lo histérico y
lo social se olvide del psicoanilisis y de los psicoanalistas...

Citemos ahora las propias palabras de Castoriadis: "...se
vuelve posible de pensar no solamente una ‘transmisibilidad de la
Teorfa' sino otra cosa y mucho mds: una temporalidad histérica
propia del psicoandlisis, una creacién continuada, una participacién
a una obra que nos sobrepasa, una relacién al pensamiento y a la
existencia de los otros..."(36).

Si los psicoanalistas seguimos hablando en forma radical de
una intransmisibilidad del psicoandlisis, en lo que concierne a la
dimensién histérico-social-institucional, nos convertiremos cada vez
mds en sectas esotéricas de "elegidos”, totalmente alejados del resto
delas mal llamadas “ciencias sociales” universo al que
pertenecemos, pese a todo los peros imaginables, y con quienes
debemos confrontar  nuestras  conceptualizaciones  (siempre
provisorias, como lo son también todas las demds) para producir
conocimientosimenosreductores y unilaterales que se corrijan y pulan
mutuamente en esas dificiles confrontaciones.

Tendremos ocasién de sefialar algunos ejemplos de los graves
reduccionismos psicoanaliticos que emergen cuando se intenta
explicar determinados fenémenos -tan s6lo desde una reflexién
psicoanalitica- negando, denegando o renegando las ofras
determinaciones, a veces primordiales, como son las hist6rico-

sociales-econémico-institucionales. Negaciones o renegaciones que
muestran a las claras cémo inevitablemente se "conforma™ y se

"deforma” cuando se "forma”.

Retornando al problema de la ensefianza del psicoandlisis y al
saber sobre el inconsciente debemos recordar, con O. Mannoni, que
todo proceso pedagégico conlleva intrinsecamente un "drama” y una
verdadera lucha conflictiva entre maestro y alumno. La misma se
origina en niveles transferenciales, en tormo a la apropiacién del
saber del maestro y el eventual sometimiento del alumno, como
formaci6n reactiva ante la transferencia hostil generada.

Todo ello se ve muy agravado por planos institucionales que
refuerzan formal y sisteméticamente el lugar de saber del maestro
para poder garantizar las jerarquias, a través de mecanismos de
poder, y que se han ido inclinando, muy a menudo, hacia el
academicismo y la escolarizacion.

También suelen frenarse, institucionalmente, todas las
transgresiones frente al saber "oficial” que debe ser "transmitido”.
Sin embargo, como lo han desarrollado tantos autores, la formacién
analitica debe pasar necesariamente por niveles de transgresién. No
en vano G. Rosolato hablaba del "psicoandlisis transgresivo”(37), P.
Aulagnier de transgresién como "movimiento que lleva al sujeto a
sobrepasar lo 'sabido'..."(38), mientras que J. Bossé, de la
Sociedad Psicoanalitica Canadiense, en un bello y excelente ensayo,
decia: "Debe transgredir, para saber; su pensamiento para nacer y
construirse debe franquear y vencer todas las prohibiciones
(transgredior, pasar mis all4d)"(39).

Una ensefianza del psicoandlisis, destinada a formar analistas,
no deberia ignorar todos estos planos constitutivos de toda
formacién, en especial la idea de que no hay formacién
psicoanalitica que no incluya la dimensién del nachtraglich. Por lo
tanto la formacién en cuestién resultard muy diferente en sus logros,
y en especial serd méds psicoanalitica, si incorpora reflexivamente
todos esos planos al nivel mismo del proceso de transmisién de
conocimientos y a las formas de "evaluacién” de dicho proceso
(evaluacién que desde luego se complejiza terriblemente en este caso
al integrar, como decfamos, las resistencias y las resignificaciones,
en un aprendizaje que supone una temporalidad sui generis para la
apropiaci6n articulada de ambos tipos de saberes, que debe ser
considerada y respetada. Pero de ningiin modo se trata de invalidar
totalmente las evaluaciones, como a veces se ha llegado a decir).

Pero en este punto, y a esto querfa llegar, més all4 de todas las
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buenas intenciones de transmisién del psicoandlisis y formacién de
psicoanalistas, entra en juego dimensiones vinculadas al ejercicio del
poder, a las relaciones de poder, de saber, de prestigio, al
sostenimiento de los marcos institucionales, a las ambiciones
personales, al enfrentamiento de subgrupos, a la reproduccién de la
institucién, etcétera, todo lo que no puede verse tan sélo como
"patologfas institucionales” sino como totalmente constitutivas de
todo agrupamiento humano y, con ello, de la misma estructuracién
del psiquismo.

Lo institucional no se sobreagrega al psiquismo ya formado,
sino que contribuye a fundarlo. En ese sentido, no puedo acompaiiar
a Maud Mannoni cuando considera a la institucién tan sélo como
"un mal necesario"(40). La institucién suele ser un poco mds que
eso, ya que considero -siguiendo a R. Kaés- que "la vida psiquica
misma supone una institucién y que ésta es parte de nuestra psique
(...) la institucién precede al individuo singular y lo introduce en el
orden de la subjetividad, predisponiendo las estructuras de la
simbolizacién: mediante la presentacién de la ley, mediante la
introduccién al lenguaje articulado, mediante la disposicién y los
procedimientos de adquisicién de los puntos de referencia
identificatorios"(41).

Si retorndramos ahora a nuestro epigrafe inicial serfa para no
olvidar y temer siesmpre en cuenta que toda institucién estd
atravesada por 6rdenes diferentes, a las que corresponden también
I6gicas diferentes: histéricas, sociales, politicas, psiquicas, entre
otras. Esto nos lleva a una constatacién elemental que serfa el abc de
cualquier investigador perteneciente al campo de las ciencias
sociales pero que suele ser renegado por nuestro 4mbito
psicoanalitico. Me refiero a que si no es posible pensar el problema
dela formacién psicoanalitica sin analizar las determinaciones
provenientes de la propia Institucién Psicoanalitica, tampoco es
posible estudiar a ésta s6lo desde el mismo Psicoandlisis, justamente
por las otras légicas que la atraviesan. No podemos analizar, por
poner un ¢jemplo elemental, los problemas del poder en Ia
Institucién Psicoanalitica, que condicionan todo el proceso
formativo del analista, tan s6lo a partir de la Teoria Psicoanalitica,
pese a que mucho hay para decir rambién desde alli.
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B) Discutiremos ahora el segundo eje de nuestro tema: el
saber del psicoandlisis en relacin & las categorids de
transmisibilidad ¢ intransmisibilidad. A través de él podremos
también ejemplificar algunas graves renegaciones de la dimensién
institucional/social sus efectos sobre la formacién, a que
acabamos de hacer referencia.

Nadie dudarfa hoy en dfa de que el camino para la apropiaci6n
formativa de ese saber del psicoandlisis pasa fundamentalmente, por
el andlisis del analista que tradicionalmente recibié el discutible
nombre de “andlisis diddctico"(42). Tanto es asf que, como
sabemos, Ferenczi en 1927 llegé a denominar a esa modalidad
formativa esencial la "segunda regla fundamental” del psicoanalisis.
Recordemos sus palabras, totalmente vigentes: "...de la época
anteriora que cristalizara la segunda regla fundamental del
psicoandlisis, a saber, que quien desee analizar a los demds debe
primero ser él mismo analizado”(43).

J.L. Donnet se centr6 en este aporte para producir su
interesante y  polémico reporte oficial al congreso sobre
"Transmisién del psicoandlisis® de la Sociedad Francesa de
Psicoandlisis(44). No entraremos, por cierto,  a la animada
discusién que provocé ese reporte en torno a la adecuacién o no de
considerar al "andlisis del analista® como la segunda regla
fundamental del psicoandlisis. De lo que no dudamos, como ya lo
hemos subrayado més arriba, es de la importancia sin igual de ese
andlisis para la formacién del analista, a partir del cual podré ir
resignificando todos los demés niveles que intrincadamente- le
permiten ir adviniendo psicoanalista, proceso interminable, como
bien lo sabemos, y que nunca estd exento de profundas dudas y
cuestionamientos que parecen invalidar en segundos el camino
recorrido en décadas. No en vano afirmaba N. Perrier que "las
verdades analfticas son evanescentes (...) y los analistas no estdn
Jamis a salvo de una 'regresi6n cientffica’"(45).

Pero, como se habrd podido observar, estoy hablando de la
apropiacion del saber del inconsciente y no de su transmision,
diférencia esencial a mi_entender. Esa diferencia revela ya mi
opinién frente al problema de las categorias de lo transmisible en
relaci6n a dicho saber del inconsciente.

Estamos entonces afirmando que es posible apropiarse de €l
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pero que, sin embargo, no es transmisible. Podriamos decir,
siguiendoa Nasio que "...se transmite sin saber que uno
transmite..."(46) o, retomando una feliz expresién de A. Mariam
Alizade, que "paradéjicamente, se transmite lo intransmisible"(47),
pero serfa tal vez hacernos trampa y sostener innecesariamente una
postura sumamente ambigua en lo que concierne a la transmisién de
la forma de saber que nos ocupa. Si ya vivimos sumergidos
cotidianamente en la ambigiiedad, vale la pena intentar salir de ella
cuando es posible, en especial cuando se busca delimitar los
fenémenos en estudio en aras de su futura teorizacién.

Expresemos entonces, en este caso, nuestra total concordancia
con Lacan cuando habla de la intransmisibilidad del psicoandlisis,
siempre y cuando delimitemos que estamos hablando estrictamente
de la intransmisibilidad del saber del inconsciente y no de todo el
psicoandlisis (en especial, no de la Teorfa Psicoanalitica que sf
resulta transmisible, en los términos ya discutidos).

Se me podria preguntar, en este punto, por qué no aceptar el
término de transmisién para este saber del inconsciente, tal como lo
han desarrollado muchos autores, entre ellos los ya citados, ddndole
tan s6lo una connotacién especial que podria abarcar la idea de
"apropiaci6n de ese saber” que he planteado. La razdn es sencilla y
quiero explicitarla con la mayor claridad: he podido apreciar en
algunos ensayos contempordneos c6mo la nocién de latransmisiénen
su ambigiiedad absoluta, en ese "transmitir lo intransmisible” que
antes vefamos, tiende a ir deslizdndose imperceptiblemente hacia una
dimensién mistica (ocultismo y telepatia, modalidades de la
transmisién del pensamiento, formas arcaicas de comunicacién,
nivel inicidtico como acceso a un secreto y a lo misterioso, etcétera).

Enesa linea, no han faltado intentos de acercar la idea de
transmisién del psicoandlisis a la transmisién teleptica, pese a
hablar algunos de ellos, todavia psicoanaliticamente, del "fantasma
telepdtico” (48) lo que todavia podria ser menos objetable.

Creo que el psicoandlisis, a través de su historia y de la
historia, ha caminado un largo sendero como disciplina con
pretensién de “cientificidad” (desde luego totalmente sui generis)
para echar ahora todo por la borda y acercarnos peligrosamente a
formas misticas no muy lejanas de las jungianas que crefamos ya
perdidas en el ocaso de los tiempos.

En esta misma lfnea J. Roaurt (49) ha destacado un detalle
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interesante que nos retrotrae al mismo tiempo a la discusién
semdntica sefialada méds arriba. Como todos sabemos Freud llegé a
hablar en su articulo sobre ocultismo(50) de “transferencia del
pensamiento” (en alemdn, Es gibt Gedannkeniibertragung, nétese
que la palabra compuesta contiene el dbertragung, transferencia).
Pero como bien nos recuerda Rouart, Freud prefirié finalmente
introducir el  término de  “induccién de pensamientos”
(Gedankeninduktion), muy  probablemente para no provocar
confusiones con el concepto de "transferencia", tan sélidamente
constituido dentro del cuerpo teérico del psicoandlisis.

Pero valdria la pena, luego de este breve paréntesis, proseguir
con la delimitacién esbozada entre la apropiacién de un saber y la
transmisién del mismo, tal como creo entenderla en este momento.

Citaremos para ello, inicialmente, a J.A. Miller cuando decia
en el congreso de la E.F.P. de 1978 que: "El analista en su acto no
ensefia. A lo sumo permite aprender” (51), idea con la que
concordamos.

Podriamos parafrasear esta afirmacién de la siguiente manera:
el analista en su acto no transmite el saber del inconsciente. A lo
sumo permite su apropiacién. Cabria preguntarse aquf, ;quién se
apropia de su saber inconsciente? La respuesta mds inmediata serfa:

el analizando. Sin embargo, podriamos decir que

ambos
protagonistas, analista y analizando, pueden llegar a apropiarse de
su propio saber del inconciente en el acto analitico. Es por ello que
la praxis analitica constituye para el analista un complemento
permanente de su propio andlisis, otra linea formativa que no debe
ser descuidada.

Pero estamos hablando tan s6lo de condiciones de posibilidad
para esa apropiacién. Y eso es lo importante de destacar ya que esas
condiciones de posibilidad pueden obturarse muy fécilmente, como
lo estdn de hecho en muchas tristes caricaturas de anflisis.

Basta para ello que el que ha advenido analista deje de
sostenerse en ese lugar (y sabemos lo dificil que es sostenerse allf
todo el tiempo), vale decir, esqueméticamente, deje de estar
"conectado” con su saber inconsciente para que obture en su
analizando esa misma posibilidad. Y nada nos asegura que
permanezcamos analistas pese a haberlo advenido, tal es la fragilidad
de nuestra praxis, un lugar que se puede perder -a veces
inadvertidamente-para transformarse en su caricatura, exhibiéndose
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tan sélo sus atributos externos, sus emblemas mds superficiales.

Pero esa obturacién del encuentro del analizando con sus saber
inconsciente no s6lo puede deberse al analista (o al mismo
analizando), sino a muchas causas externas, extranalfticas, algunas
de ellas-de cardcter institucional, interfiriendo severamente sobre la
misma situacién psicoanalitica. Ello sucede muy habitualmente
cuando se cruzan determinaciones provenientes de otra esfera que,
muy a menudo, no son vistas, pese a su obviedad, en funcién de una
lectura estrictamente psicoanalitica poco atenta a las incidencias de
otras lineas de causalidad.

Hemos afirmado en lo que precede que el andlisis del analista
constituye el espacio por excelencia de la apropiacién de su propio
saber del inconsciente. Veamos, esquemadticamente, algunos
ejemplos de los reduccionismos psicoanaliticos que se cbservan con
frecuencia precisamente en ese registro del andlisis del analista,
sobredeterminado por  dimensiones sociales, econémicas e
institucionales que se agregan a las estrictamente psicoanaliticas.

Empezaremos citando a Anna Freud en un articulo de 1938
sobre "Analisis diddctico”. La autora, al comparar los andlisis
terapéuticos y diddcticos, llega a afirmar lo siguiente: "Desde el
punto de vista emocional, el deseo del neurético de curarse puede
tener una base més firme que el deseo del candidato de aprender,
pero bajo la presién de la resistencia, esta iiltima motivacién resulta
a menudo mds confiable. Un paciente que pasa por un periodo de
acting out interrumpe con frecuencia su andlisis en el punto
culminante de la resistencia o la transferencia negativa, mientras que
un candidato en formacién rara vez lo hace en circunstancias
similares"(52).

De lo tnico que parece olvidarse Anna Freud es que los
analistas en formacién continiian su andlsis muchas veces no porque
su "deseo de aprender”, como ella dice, triunfe sobre sus
resistencias inconscientes, sino porque les va en ello nada menos
que su prestigio y su posicién social y econémica, llegando incluso
a aceptar todo tipo de humillaciones institucionales con tal de
escalar posiciones sociales. Pequefio detalle, por cierto, que
convierte al "andlisis diddctico”, mds frecuentemente de lo que
deseariamos, tan s6lo en un requisito mds, una forma por llenar,
para alcanzar determinados objetivos profesionales, valorizados
social y econémicamente. Desde luego el problema teérico de
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fondo es mucho mds complejo que su simple descripcién, ya que no
s6lo estdn en juego mecanismos concientes y volitivos, lo que nos
conduce a aporfas todavia poco teorizadas: ;cémo se inscribe
inconscientemente la ambici6n profesional, los deseos de poder y la
insercidn institucional/social del sujeto para provocar un verdadero
sometimiento a las normas institucionales, por mds humillantes que
éstas sean, para no "arriesgar” su futuro profesional y econémico?

Y cuéntos, al revés precisamente, por defender su identidad y
no someterse al mimetismo institucional, a la destructiva
uniformidad, han pagado muy caro por su rebeldfa. No son pocos,
por cierto, en la historia del psicoandlisis y de la institucién
psicoanalitica los que han quedado desgarrados o sumamente
dafiados a través de situaciones totalmente inelaborables.

Veamos que sucede en otra famosa y valorada psicoanalista, F.
Dolto, cuyos aportes teérico/clinicos suelen merecer mis
consideracién que los de A. Freud. Dolto fue entrevistada hacia
1984 sobre el tema del control. Inesperadamente mencioné que era
la primera vez en su carrera que tenfa que hablar de "control". En
un momento, al preguntérsele sobre la fase del yo ideal del analista
en formacién contesto: "Yo sé que suscito este defecto, que la gente
trabajaa la manera Dolto. Es una idiotezz Lo sucito
inconscientemente. Y no es mi deseo en absoluto. Lo que yo
quisiera es formar a la gente para que sean servidores del an4lisis,
pero sin actuar como yo". En otro pasaje de la entrevista, al
hablarse de los diferentes "ritmos" de trabajo entre supervisor y
supervisando, agregaba algo ain mas significativo: "Se arregla
cuando uno dice: 'No tuvo suerte al dar conmigo, porque yo soy
una persona rdpida y usted es biolégicamente lento, pero siga lento,
estd muy bien, y no se preocupe si parezco provocarlo para que vaya
répido, pero yo soy asf, no busque identificarse conmigo' "...

Los comentarios parecen sobrar, pero estos parrafos ameritan
un largo andlisis, en primer lugar desde la teoria de la identificacién
en las situaciones transferenciales en esa insélita apelacién al "Yo",
lo que resulta bastante obvio. Pero también en la dimensién mids
institucional y social, totalmente negada aqui, de lo quekignificaser
un supervisor famoso y reconocido, en funcién tan sélo de lo que
podriamos denominar genéricamente "la institucién social del
prestigio”.




Contodo se podria decir, ain en este caso, en forma
perogrullesca, que Dolto es Dolto y que esos exabruptos poco
meditados no pretenden constituirse en una teorizacién.

Podemos mencionar otro ejemplo, de consecuencias ain ms
graves, en el mayor terico del psicoanélisis de la segunda mitad del
siglo: Jaques Lacan. Recordemos entonces una de sus famosas
afirmaciones, que data de 1976, que terminé generando verdaderos
rios de tinta: ";No habrd que concebir m4s bien el psicoanilisis
didéctico como la forma perfecta con que se iluminaria la naturaleza
del psicoandlisis a secas: aportando una restitucién? Tal es el vuelco
que antes de nosotros no se le habfa ocurrido a nadie. Parece sin
embargo imponerse. Porque si el psicoanslisis tiene un campo
especifico, la preocupaci6n terapéutica justifica en él cortocircuitos,
incluso temperamentos; pero si hay un caso que prohiba toda
reduccién semejante, debe ser el psicoanilisis did4ctico."(53). Esta
afirmacién constituye la directa continuacién de lo que expresara el
21 de junio de 1964, en el Acta de fundacién de la E.F.P., sobre lo
que denominé "el psicoandlisis propiamente dicho” o "psicoanélisis
puro”, vale decir, el andlisis did4ctico(54).

Desde luego que esas formulaciones no pueden analizarse sin
tener en cuenta tanto el desarrollo anterior de su pensamiento sobre
el tema, como los matices y rectificaciones -a veces francamente
contradictorios- que se gestaron posteriormente(55). Pero no sélo
interesa considerar el desarrollo del pensamiento de Lacan sobre el
iema, sino que debe ponerse especial atencién a la instrumentacién
misma de esa formulacion y a sus resultados. Me refiero al
dispositivo institucional generado por su famosa proposicién del 9
de octubre de 1976 que instaur6 el famoso "pase”, la passe: la "paz
de los sepulcros”, como ironizaba sutilmente un conocido analista de
nuestro medio.

No abordaré ahora esta compleja problemdtica, en la que
podriamos encontrar innumerables ejemplos para confirmar y
ejemplificar las tesis de este ensayo. No sélo por falta de espacio,
sino porque serfa tan sélo repetir la brillante y poco comprendida
ponencia de¢ Fernando Gonzdlez, presentada en nuestro ultimo
simposio(56). El autor desmonté alli minuciosamente los
mecanismos del dispositivo del "pase” lacaniano, revelando muchas
de sus graves implicaciones y aporias éticas, tedricas, institucionales

y politicas asi como, en especial, las abismales distancias entre-su_

teorizacién (o prometida teorizacién) y su instrumentacién.

Retornando entonces a las formulaciones de Lacan de 1964 y
1966 me uno a F. Perrier cuando, en 1977, calificaba a ese
enunciado sobre el andlisis diddctico "puro” o "de forma perfecta”,
como "bastante aterrador”(57). Y Perrier sabia por cierto, y en
carne propia (en llaga viva, podrfamos decir), de que estaba
hablando...

Pero el término “aterrador” ni siquiera alcanza, a mi juicio,
para adjetivar esta concepcién por las graves consecuencias de los
puntos ciegos que revela. O, mds bien, de una significativa
renegacién de la dimensién institucional y social en la que se
inscribe todo psicoanalista en formacién, asi como del propio
psicoandlisis en su ubicacién histérico-social en nuestra sociedad de
clases.

Si algiin andlisis estd visiblemente contaminado por un sinfin
de determinaciones  analiticas y  extraanaliticas  (grupales,
institucionales, politicas, sociales, econémicas, etcétera), y esto
salta a la escucha, es precisamente el mal llamado anélisis did4ctico.
Podemos hacer nuestras las palabras de J.P. Valabrega cuando decia
hace mds de 20 afios: "...el andlisis no es posible mds que en el
interior de un campo de suspension, de renuncia del ejercicio del
poder. Exigencia sine qua non"(58). Tanto es asi que hasta algunas
instituciones psicoanaliticas mé4s tradicionales vinculadas a la IPA,
se debaten desde hace mucho tiempo para liberar ese andlisis
diddctico de las determinaciones que lo enturbian y contaminan
llegando a invalidarlo como andlisis para convertirlo en lugar de
control institucional, manifiesto o latente, y sostenedor de las
estructuras jerdrquicas de poder.

En la hicida y premonitoria critica que P. Aulagnier efectud,
en 1969, de la "Proposicién” de Lacan encontramos, pese a su
profundo dolor, un intento por rescatar lo estrictamente
psicoanalitico de esa formulacién sobre la supuesta "pureza” del
andlisis diddctico. Decfa la autora: "La entendimos entonces, y
seguimos entendiéndola, como aquello que especifica la mira
esencial del proyecto del didacta: llevar lo més lejos posible el
andlisis del deseo inconsciente aprovechando al médximo la relacién
que enlaza, en este caso, objeto de demanda y objeto de deseo”.(59)

En relacién a este punto quiero insistir en un detalle mis,
elemental y obvio por otra parte, que sélo complementard lo ya
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profusamente desarrollado por F. Gonzilez en su ponencia de 1991.
Me refiero a que los niveles en juego en la demanda de ser analista
de ninguna manera se limitan a los que provienen del registro “Psi"
y que se vinculan al "sujeto deseante”. Se incluyen también en esa
demanda, inevitablemente, dimensiones vinculadas al "sujeto social”

que también somos, hecho que se soslaya de manera escandalosa en

nuestro 4mbito psicoanalitico y en nuestras teorizaciones, cOmo si

remitiera a niveles "impuros”, asemejdndonos asf a las familias que

esconden sus "secretos vergonzantes”.

Desde luego que dicha demanda se desvirtia, a veces hasta la
obturacién definitiva, cuando se concibe el "ser analista” tan s6lo
como una via profesional mis, dentro de las tantas posibles. Pero
debemos preguntarnos -si no queremos pecar de ingenuos acerca de
lo que significa nuestra inscripcién simultdnea como "sujetos
sociales”, insertos en una sociedad determinada, y no sélo "sujetos
deseantes”- si habria tantos aspirantes a analistas si -ademds del
deseo de ser analista y de sus modulaciones inconscientes- el
psicoandlisis no fuera percibido también como una profesién, y una
profesién que se suele imaginar como "cémoda”, “rentable”, y
"prestigiosa”, tal vez la \ltima "profesién liberal” en el desarrollo
del capitalismo tardio(60). Se me objetard que debemos limitarnos a
trabajar en la especificidad de lo que es nuestro propio campo
teérico/clinico. Estoy de acuerdo con ello, claro estd, pero pienso
que podremos  hacerlo  ain mejor  cuando nuestras
conceptualizaciones no  resulten  ingenuamente reductoras y
negadoras de las sobredeterminaciones provenientes de otras
dimensiones de andlisis, en las que estamos totalmente sumergidos,
pese a querer soslayarlas a través de negaciones, denegaciones 0
renegaciones.

Digamos, finalmente, que frente a los problemas planteados
por el andlisis del analista no parece haber solucién definitiva y la
tinica que podrfa ser paliativa resulta muy dificil de asumir por muy
diversas razones que no analizaré ahora. Dicha solucién paliativa
implicarfa, en mi modesta opinién, que los miembros de una
asociacién psicoanalitica se rehusaran sistemitica y categ6ricamente
a analizar a los que integran su propio grupo, o aspiran a hacerlo,
dejéndose totalmente libre al analista en formacién esa dimensién
esencial de su formacién. Su andlisis deberd ser inevitablemente
"exogdmico” para poder ser.(61)

31

V) PARA CONCLUIR (0 ACERCA DE LA TRANSMISION
INSTITUCIONAL DE LAS MASCARAS ANALITICAS)

Decfa Lacan que "la pertenencia a la comunidad analitica se
transmite por el analista en posiciSn de madre, en la
transferencia”(62). Esta interesante cita estd referida, muy
probablemente, a lo que hemos denominado més arriba "Institucién
Psicoanalitica”, en su generalidad y abstraccién. Nos interesa, sin
embargo, para terminar, mencionar algo acerca de la transmisién y
reproduccién no ya en (y de) La Institucién Psicoanalitica, sino en
(y de) los distintos grupos o sociedades psicoanaliticas.

Pensamos en este punto que, ademds de la transmisién del
saber tedrico ya mencionado, se da otra forma de transmisién de la
que se habla menos, pese a su obviedad. Es a esa transmisién que
estoy denominando "de las m4scaras analiticas”.

Se trata de la triste transmisién que se convierte tan sélo en
repeticién de muecas, modismos, jergas, imposturas y férmulas, que
recubren tan s6lo un vacfo inhabitado. Siniestras y mortiferas
mdscaras que, al igual que en la pelicula japonesa Onibaba(63), se
adhieren al rostro hasta soldarse definitivamente con é€l.

{Ser4 sélo a través de complejos mecanismos identificatorios,
reaseguradores y uniformadores, que se transmiten esos Signos mas
externos del "ser analista® o, méds bien, aquellos emblemas
caricaturescos que se confunden ingenuamente con ese "ser
analista"? ;No deberemos leer también alli la presencia de
verdaderos procesos provenientes de determinaciones estrictamente
institucionales?

Habfamos hablado inicialmente de la etimologfa de la palabra
formacién. La misma nos conducfa, entre otras, a uniformidad, a
conformacién, a hermosura, pero también al término menos culto de
"horma”, su duplicado popular. Mucho me temo que lo que m4s se
notaen esa modalidad de la transmisién institucional grupal y
subgrupal, es justamente la terrible horma que homogeniza y
conforma, a la par que deforma.

{Podemos conformarnos con esas modalidades de formacién (o
;deformacién?) que nos conforman al uniformarnos,
convirtiéndonos en férmulas ya conformadas? ;No deberemos, mis
bien, formalizar nuestra disconformidad bajo la forma de la
transformacién?




Terminaremos citando un pédrrafo de un doloroso artfculo de
una analista francesa, Marie-Claire Célérier. El mismo, escrito hace
11 afios, fue publicado en la revista Topique del Cuarto Grupo.
También en esta cita podremos apreciar los graves efectos de la
formacién/deformacién/conformacién contemporénea en los
registros teérico y clinico. Dice la autora: "En el extremo, la
apologia de la falta como meta 1iltima del andlisis da una imagen del
analista como habiendo renunciado a toda biisqueda del deseo del
otro: la falta, como a veces la feminidad, se vuelve mascarada
falica: cuanto mds se reconoce que falta, mds se prueba que se LO
tiene. Falo al alcance de todos, al abrigo de la castracién"(64).

México, D.F., 29 de Mayo de 1992.

NOTAS

. R. Kaés: "Prefacio” al libro colectivo, por €l editado, La
institucién y las instituciones. Estudios psicoanaliticos, p. 12,
cursiva en el original.

. De su poema-cancién "De tanto dir y venir", con muisica de
Pablo del Cerro.

. J. Corominas: Diccionario critico etimoldgico de la lengua
castellana, Gredos, Madrid, 4 volimenes, 1976, p. 555 de Vol.
11

. J. Lacan: "Sobre la experiencia del pase” (noviembre 1973), en
Ornicar?, No. 1 (espanol), Barcelona, 1981, p. 57 (El original
francés fue publicado en Lettres de I'EFP, No. 15 y reproducido
enla publicacion a mimeGgrafo J. Lacan: Petits écrits et
conferences 1945/1981).

. J. Lacan: "Conclusions" (al IX Congreso de la E.F.P., Paris,
julio 1987), en Petits écrits..., op. cit., p. 175.

. Tanto es asi que los efectos de la dimensién institucional, vale
decir, de LA Institucién Psicoanalitica suelen ser confundidos
con las pequefias pugnas de LAS sociedades o grupos/subgrupos
psicoanaliticos. No resulta extrafio, por ello, que muchos
analistas autodenominados “independientes”, se consideren
ajenos a la problemitica institucional, pese a estar totalmente
sumergidos en ella y multideterminados por sus efectos.

7. Véase mi ensayo: “Psicoandlisis y complementariedad
multirreferencial: reflexiones epistemoldgicas” (1989),
Argumentos, U.A.M. Xochimilco, No. 10/11, Diciembre 1990.

8. M. Fain: "Overture du Congrés" (1983), en Revue Frangaise de
Psychoanalyse, Tomo 48, No. 1, enero/febrero 1984, p.8.
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9. C. Stein: "El doble encuentro” (1968/9), en Estudios Freudianos
No. 1 y 2 - Del lado del psicoanalista, Corregidor, Buenos
Aires, 1974,

. J.P. Valabrega: "Les voies de la formation psychanalytique” y
P. Aulagnier: "Sociétés de psychanalyse et psychanalyste de
société", en Topique, No. 1, Parfs, 1969. (La traduccién al
espaiiol de éste, "Sociedad de psicoandlisis y psicoanalista de
sociedad" fue incluido en P. Aulagnier: El sentido perdido,
Trieb. Buenos Aires, 1980).

. F. Roustang: Un funesto destino (1976), Premid, México,
1980.

. Presentadas a las "Primeras Jornadas sobre la institucién
psicoanalitica”, Buenos Aires, diciembre 1976, en Cuadernos
Sigmund Freud No. 5/6, 1978.

. "Entrevista a E. Rodrigué", realizada por la revista Praxis
Psicoanalitica, en 1989. Publicada en dicha revista, No. 1,
Buenos Aires, p. 34.

. Temética presente en toda su extensa produccién pero mds
especificamente desarrollada en su libro La institucion
imaginaria de la sociedad, Tusquets, Barcelona, 2 Tomos, 1983
y 1989.

. Apenas si estoy tocando tangencialmente aquf esta importante y
tan poca trabajada problemdtica que ocupard mi atencién en

otros momentos.

. Diccionario de la Lengua Esparola, Madrid, 1984, 2 tomos,
Tomo 2, p. 1331.

. J. Corominas, op. cit., Volumen III, p. 361.

. Desde luego, en niveles metaféricos se podrian utilizar incluso
esos modelos, de modo enriquecedor. Por ejemplo, si tomamos
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una interesante formulacién de J.D. Nasio sobre la transmisién:
*...no hay transmisién del andlisis si uno no se considera un
eslab6n en una cadena" se podria jugar con la nocién de
transmisién mecdnica o genealdgica, incluso con lo que es el
sistema de transmisién 'automotriz (La cita pertenece a una
entrevista concedida por el autor en 1987, reproducida en Praxis
Psicoanalitica, op. cit., con el nombre de "Ensefar y transmitir
el psicoandlisis”, p. 32)

. C. Girard: "La part transmise. Eléments pour une théorie de la

transmission de la Psychanalyse®, reporte oficial al Congreso
antes citado de 1983, Revue Frangaise de Psychanayse, op.cit.

. R. Sciarreta: "Clinica, transferencia y transmisién”, en Praxis

Psicoanalitica, op. cit.

. D. Nasio: op.cit.
. P. Aulagnier: op. cit., p.15.

. En un texto de 1979, comentado por C. Girard en su reporte

oficial al Congreso, ya citado. Acotemos que R. Barande ha
sidouno de los criticos méds duros sobre la nocién de
transmision, para él totalmente “extraanalitica”, expresando
incluso su desacuerdo ante la organizacién de un congreso sobre
este tema, por parte de la Sociedad Francesa de Psicoandlisis, de
la que es miembro titular. Su conclusién sobre el tema merece
ser citada: "Donde hay psicoandlisis no podria haber
transmisién; donde hubo transmisién, es evidente que no hubo
psicoandlisis” (de su intervencién verbal en dicho Congreso, op.
cit., p. 394, traduccién nuestra).

. Me refiero a un articulo de A. Jacquard "Un mot camaléon: la

transmission”, incluido en la revista Le Genere Humain, antes
mencionada.

25. M. Safouan: "(Hacia una) Teoria del andlisis de control”

(1974), en Actas de la Escuela Freudiana de Paris, VIl
Congreso, Roma, 1974, Petrel, Barcelona, 1980, p. 190.
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26. A modo de simple ejemplo, entre tantos posibles, remito al

interesado al famoso ensayo de Freud: ";Debe ensearse el
psicoanélisis en la universidad? (1918) (En sus Obras
Completas, Amorrortu, Vol. 17, Buenos Aires, 1979). Cémo se
puede observar, desde su primer pirrafo, nuestra forma de
pensar hoy la formacién psicoanalitica s6lo matizaria un poco lo
afirmado por Freud hace mas de setenta afios.

. Debo aclarar que no he conseguido nunca el articulo de Barande

que introduce este concepto de "escucha asistida” por lo que me
adhiero por ahora tan sélo a la denominacién y mo a los
desarrollos que, sobre ella, pueda hacer el autor (R. Barande:
"Eccoute assistée et sensibilisation au processus
psychanalytique”, Etudes Freudiennes, 5/6, 1972.

. El famoso "Quatritme Groupe” francés, en sus documentos

sobre formacién hablan precisamente de esos dos dominios: el
de los conocimientos y el de la experiencia (por gj., "Quatriéme
Groupe: formation et habilitation”, en Topique No. 32, Paris,
Diciembre 1983). Por mi parte prefiero referirme a los saberes
sobre el inconsciente y del inconsciente, en la linea de T.
Reik/O. Mannoni, tal como la he desarrollado en Publicaciones
anteriores (Cf., especialmente, mi libro El nacimiento del
Psicoandlisis. Apuntes criticos para una delimitacion
epistemolégica, Plaza y Valdés / U.A.M. Xochimilco, México,
1988).

. Vale decir, para ser més precisos, el interminable proceso de ir

apropidndose de ese saber incomunicable.

. M. Safouan: Lacan y la formacién de los analistas (1983),

Paidés, Buenos Aires, 1984, p. 12, subrayado a mi cargo.

. 0. Mannoni: "Psicoandlisis y ensenanza” (conferencia de 1970),

en Un comienzo que no termina (1980), Paidés, Barcelona,
1982.

2. Lacan dice "on devienne psychanalyste”, que seria menos
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preciso que el "advenga” con que lo traduje, tal vez forzando
ligeramente el texto.

_J. Lacan: "Conclusions”, op. cit, pp. 175/6, traducci6n nuestra,

cursiva en el original.

_J/B. Pontalis, de una entrevista, en La Teorfa (1970),

Anagrama, Barcelona, 1971, p.111.

. Se me recordaré todas las veces en que se habla de ella en los

textos psicoanaliticos. Pero precisamente, se habla de ella pero
nose la integra articuladamente en nuestras reflexiones y
teorizaciones, que se verian profundamente modificadas a partir
de esa lectura multirreferencial.

_C. Castoriadis: "La psychanalyse, project el élucidation”

(1977), reproducido en Les carrefours du labyrinthe, Seuil,
Paris, 1978, p. 115, traducci6n nuestra.

. G. Rosolato: "La psychanalyse transgressive”, Topique, No. 26,

Paris, Diciembre 1980.

. P. Aulagnier: "Sociedades de psicoandlisis..., op. cit.,

p-11.

. J. Bossé: "Propos sur la filiation en psychanalyse ou le devenir

psychanalyste”, comunicacién presentada por la Sociedad
Canadiense de Psicoandlisis al 43a. Congreso de Psicoanalistas
de Lengua Francesa, ya mencionado supra, en Revue Frangaise
de Psychanalyse, op. cit., p. 310, traduccién nuestra, cursiva en
el original.

.M. Mannoni: De la pasién del ser a la "locura” de saber,

Paidé6s, Buenos Aires, 1989, p. 125.

. R. Kags: "realidad psiquica y sufrimiento en las instituciones®,

en La institucién..., op. cit., pp. 25y 27.

.En el C.P.M., y pricticamente desde sus inicios (1974), se
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sustituy$ ese término, luego de muchos debates, por el de
"andlisis del analista”.

43. S. Ferenczi: "Elasticidad de la técnica psicoanalitica®
(Conferencia ciclo 1927/8), en Obras Completas -Psicoandlisis,
Tomo IV, Espasa-Calpe, Madrid, 1980, p. 61, cursivas en el
original.

44.J. L. Donnet: "Analyse définie et analyse indéfinissable. A
propos de la deuxieme régle fondamentale", en Revue Francaise
de psychanalyse, op. cit.

45. N. Perrier: "Histoire des institutions psychanalytiques”,
Topique, No. 2, Paris, Febrero 1970, p. 64.

46. D. Nasio:, op. cit., p. 32.

47. A. Mariam Alizade: "De Freud y de cémo se transmite el
psicoandlisis”", en Praxis Psicoanalitica, op. cit., p. 59.

48. Por ejemplo, G. Levy: “Transmission télépathique et
transmission psychanalytique", Topigque, No. 30, Diciembre
1982, Parfs.

49. J. Rouart: "Le double courant de la transmission”, intervencién
pronunciadaen el Congreso de 1983 ya citado, en Revue

Frangaise de Psychanalyse, op. cit., p. 459.

50. S. Freud: "Psicoandlisis y telepatia® (1921), en Obras
completas, Amorrortu, Tomo XVIII, Buenos Aires, 1979.

51. J. A. Miller, citado por C. Giraud, op. cit., p. 159.

52. A. Freud: "El problema del anélisis diddctico” (1938), en
Estudios Psicoanaliticos, Paid6s, Buenos Aires, 1978. p- 121.

53. J. Lacan: "Del sujeto por fin cuestionado” (1966), en Escritos |
(1966), Siglo XXI, México, 10a. edicién, 1984, P 221, @l
subrayado es de mi responsabilidad.
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54. J. Lacan: "Acta de Fundacién”, en Escansién Nueva Serie, No.
1, Manantial, Buenos Aires, 1989.

.En cuanto a lo anterior a esa fecha, destaquemos muy
especialmente sus reflexiones presentes en "Variantes de !a cura-
tipo” (1953) y "Situacién del psicoandlisis y fonjnm:lén del
psicoanalista en 1956". De lo posterior, las dos versiones de su
famosa "Proposicién” de 1967, su participacién verbal en una
discusién de 1973 (conocida como "Sobre la experiencia del
pase"), sus conclusiones al Congreso de Paris de 1978 sobre
"Transmisién" y, por ultimo, su carta a Le Monde, en la que
inclufa su seminario del 15/1/80. En los tltimos documentos
citados, se evidencia su profundo desencanto ante los resultados
del Pase por él instituido.

. F. Gonzdlez: ";Qué no pasa en los pasajes? A propésito del
“pase” y del andlisis diddctico”, ponencia prcsen@da al AVI
Simposio "Didlogo Psicoanalitico” del Circulo Psicoanalitico
Mexicano, México, D.F., marzo de 1991.

. F. Perrier: "La interpretacién, la Deutung" (1977), en El cuento
de la buena pipa (1978), Petrel, Barcelona, 1981.

.J.P. Valabrega: "Les voies...", op cit., p. 61, traduccién
nuestra, cursivas en el original.

. P. Aulagnier: "Sociedad de ...", op cit., p. 29.

. Remito, una vez més, a un importante articulo de E. H. Englert
que, pese a los afios, no ha perdido actualidad critica: "Scr
psicoanalista: ayer y hoy" (1979), en E.H. Englert y A. ‘S_uarez:
El psicoandlisis como teoria critica y la critica politica al
psicoandlisis, Siglo XXI, México, 1985.

El C.P.M. apunta, aunque timidamente, en esa direccién de
romper las perversiones endogdmicas, permitiendo al analista en
formacién elegir libremente su analista sin ninguna imposicién




institucional. Pero, sin embargo, aceptamos analizar a miembros
de la propia institucién cuando nos lo solicitan, lo que en el

fondo es incongruente con todo lo que hemos aprendido sobre el
tema.

- J. Lacan: "Transmisién y Talmud" (Ponencia presentada al
Congreso sobre Transmisién del Psicoanalisis, Paris, 1978), en
Lacan oral, Xavier Béveda, Argentina, 1983, p. 199.

. Film de Kaneto Schido, Jap6n, 1964.

- M. Célérier: "De la dificulté d'etre psychanalyste en 1981",
Topique No. 27, Paris, Mayo 1981, p- 148. La traduccién es de
mi responsabilidad; la mayiscula se haya en el texto original.
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En la actualidad del movimiento psicoanalitico,
el término "formacién" ha ido relegdndose
paulatinamente, en algunos dmbitos, pese a haber
ocupado un lugar significativo a lo largo y ancho
de toda la historia del psicoandlisis. Estad siendo
sustituido, en dichos émbitos, por la nocién de
‘transmision", asociada a la idea de "produccién
del psicoanalista".

Es muy probable que también en ese topico la
influencia de Lacan haya sido claramente decisiva,
en especial cuando en 1973 se pronuncié en
forma lapidaria sobre el tema enunciado: "No hay
formacién analitica...". Otra de sus famosas
férmulas, pocos anos después, también provocé
considerables efectos. Me refiero a su tajante
afirmacién de 1978: "...el psicoandlisis es
intransmisible".

Es preciso sefialar que ambos enunciados, al
igual que tantas otras férmulas lacanianas casi
oraculares, tienen la particularidad de resultar al
mismo tiempo "verdaderos"y "falsos". Nadie
podria negar, en el caso de las férmulas antes
recordadas, la parte de incuestionable verdad
psicoanalftica que contienen. Sin embargo, al
igual que sucede con los refranes populares, su
contundencia enunciativa, su generalizacién
extrema y su pretensién de universalidad
témporo-espacial ( dénde queda ia dimensién
histérico- social?) las convierte en engaiiosas y
aplanadoras de matices y modulaciones.

Este breve ensayo tendrd el propésito de
repensar y matizar esa posible "Intransmisibilidad
del psicoandlisis" al igual que salir a la defensa del
viejo concepto de "formacién psicoanalltica" tan
necesario todavia en este confuso y confusionante
universo posmodernista.

JOSE PERRES




