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Resumen. Este texto presenta los antecedentes, la historia, las 
ideas, los referentes, los principios y los posicionamientos del Co-

mité Marie Langer. El Comité justifica sus principios anticapitalis-

ta, antipatriarcal, anticolonial y antipsicológico. También se posi-
ciona abiertamente en relación con posturas de izquierda y dere-

cha en el actual psicoanálisis latinoamericano.  

Palabras clave: psicoanálisis, política, capitalismo, anticapitalis-
mo, comunismo. 

Abstract. This paper presents the background, history, ideas, ref-

erences, principles and positions of the Marie Langer Committee. 
The Committee justifies its anti-capitalist, anti-patriarchal, anti-

colonial and anti-psychological principles. It also positions itself in 

relation to right and left postures in Latin American psychoanaly-

sis. 
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Nuestros antecedentes 

Somos latinoamericanos y latinoamericanas, nacimos en el último cuarto 

del siglo XX en un mundo neoliberal y globalizado, aparentemente sin al-
ternativas. Se nos inoculó desde niños y niñas el pensamiento único y la 

certidumbre de formar parte de una región periférica, secundaria, subde-
sarrollada o en vías de desarrollo. Se nos enseñó que por más que nos 

desarrolláramos cada uno y cada una, sólo podríamos desarrollar nuestro 
subdesarrollo y mantenernos en las vías del desarrollo (no conocimos has-
ta muy tarde las teorías de la dependencia). Nuestro futuro era Europa o 

Estados Unidos; no había otro futuro para nosotras y nosotros 

Nos formamos en las ciencias humanas y sociales, pero no aprendi-

mos teorías críticas, ni filosofía crítica ni sociología crítica ni psicología crí-
tica, ni psicología de la liberación ni feminismo ni saberes poscoloniales o 

decoloniales, ni pensamiento latinoamericano ni mucho menos sabidurías 
populares y ancestrales, ni comunismo ni anarquismo, ni materialismo 
histórico ni dialéctico. Nuestros maestros y nuestras maestras no quisie-

ron enseñarnos nada que sirviera para cambiar el mundo; se trataba de 
perpetuarlo, de reproducirlo, no de transformarlo; por eso nos enseñaron 

lo que debían enseñarnos. Nuestra mala educación se hizo con filosofía 
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analítica y fenomenológica, con la sociología positivista y funcionalista, con 

las psicologías conductista, cognitiva, sistémica, humanista. Las más afor-
tunadas y los más afortunados estudiamos psicologías posmodernas como 

las socioconstruccionistas, discursivas, colectivas y afectivas, que nos en-
señaron a ser la vanguardia neoliberal en la psicología, relativizándolo to-
do, tolerándolo todo, justificándolo todo, perdonándolo todo, comprendién-

dolo todo (Parker, 1998, 2009, 2010; Pavón-Cuéllar, 2019a). Otras y otros 
tuvimos la suerte de estudiar psicoanálisis freudiano, annafreudiano, neu-

freudiano, frommiano, kleiniano, winicottiano, lacaniano, alouchiano, sole-
riano, milleriano; aprendimos así a interiorizarlo todo, desocializarlo todo, 

deseconomizarlo todo, individualizarlo todo, familiarizarlo todo, imaginari-
zarlo o simbolizarlo todo (Deleuze y Guattari, 1972; Castel, 1981; Parker, 
2011). 

Nuestra buena educación fue en las protestas y movilizaciones colec-
tivas, en acciones políticas de base, en organizaciones revolucionarias; fue 

ahí donde aprendimos todo lo que no quisieron enseñarnos en las aulas; 
nuestras verdaderas aulas fueron las calles y los locales de nuestras orga-

nizaciones. Aprendimos luchando contra el capitalismo, el neoliberalismo, 
el patriarcado, la destrucción del medio ambiente, la represión, la opre-
sión, la explotación, la discriminación, el racismo. Nuestras mejores clases 

fueron las protestas contra la ocupación de Palestina por Israel, contra la 
desaparición de estudiantes de Ayotzinapa, contra los gobiernos represivos 

de Uribe, Piñera, Peña Nieto y Macri. 

Todas nosotras y todos nosotros nos hemos formado en el psicoanáli-

sis; era lo menos degradado en el horizonte; para algunas y algunos era 
prestigioso, elegante y sería bien remunerado; para otros y otras era inteli-
gente, original y seductor; para todas y todos podía ser prometedor y pare-

cer liberador porque era diferente de lo demás, no estaba en el centro sino 
en los márgenes, no en el anverso sino en el reverso, no en la superficie 

sino atrás, no en lo que nos había maleducado sino en otro lugar. Además 
el psicoanálisis hablaba sobre todo eso de lo que nadie quería saber nada 

(sobre el goce y el deseo, la pulsión y el sexo como tal, el cuerpo y la muer-
te, el odio y el malestar en la cultura, el sujeto y lo singular de cada una y 
uno). Y lo más importante: el psicoanálisis no sólo hablaba sino que escu-

chaba al sujeto, escuchándolo como sujeto sin obstinarse en verlo como 
objeto.  

 

Nuestro punto de quiebre 

Muy pronto empezamos a recelar que el psicoanálisis hablaba de todo lo 
que hablaba para conjurarlo, para no pensar ya más en eso, para ir des-
gastándolo con las palabras, para ir echando tierra y más tierra sobre el 

descubrimiento de Freud. Nos pareció que el mismo Freud fue el primero 
que empezó a enterrarse a sí mismo. Sentimos que toda la historia del psi-

coanálisis era un constante ejercicio de inhumación y exhumación y nueva 
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inhumación de todo lo que estaba en juego en el descubrimiento freu-

diano. El psicoanálisis era un terreno accidentado con tantos cúmulos 
como fosas (por lo menos no era plano como lo demás). 

Debimos ver a nuestro alrededor y leer a Wilhelm Reich (1934) y a 
otras y otros (muchas y muchos en Parker y Pavón-Cuéllar, 2017a) para 
orientarnos mejor en la topografía del psicoanálisis, entender sus movi-

mientos de tierra, comprender que el psicoanálisis estaba siendo incesan-
temente recuperado y neutralizado por el capitalismo y sus orientaciones 

ideológicas burguesas modernas occidentales (el individualismo, el psico-
logismo, el sociologismo, el familiarismo, el hedonismo, el idealismo, el es-

piritualismo, el dualismo, el clasismo, el falocentrismo, el heteropatriarca-
lismo, el eurocentrismo). Comprendimos que mientras todo esto siguiera 
pesando sobre el legado de Freud, su psicoanálisis, por más antipsicológi-

co que fuera, sólo serviría como una psicología más, como una técnica de 
readaptación más, como ya lo denunciara Louis Althusser (1963-1964, 

1964). 

 

Nuestro comité y nuestras ideas 

Para contribuir a exhumar y redescubrir el descubrimiento freudiano, para 
contrarrestar su incesante neutralización y recuperación por medio de su 

aburguesamiento y su psicologización, hemos empezado a trabajar desde 
hace tres años en una reflexión que se nutre del marxismo, el materialis-

mo histórico y dialéctico, a través de mediaciones teóricas diversas, entre 
ellas los planteos de los franceses Louis Althusser (1963-1964, 1964) y Mi-

chel Tort (1970), la argentina Marie Langer (1971, 1981), el británico Ian 
Parker (2007, 2010, 2011) y el mexicano David Pavón-Cuéllar (2014a, 
2017a, 2019b). Ahora, considerando el reciente golpe de estado en Bolivia 

y la movilización anti-neoliberal en Chile, Ecuador y otros países, sentimos 
la necesidad de definir y difundir nuestras posiciones con este documento. 

Lo hacemos en el anonimato individual, manteniendo el secreto sobre 
nuestras identidades porque somos un colectivo, porque nuestros nombres 

no importan y porque no queremos que este manifiesto pueda tener efectos 
deseables o indeseables en nuestra práctica clínica, trabajo profesional y 
participación en entidades asociativas del psicoanálisis. 

Nos hacemos llamar “Comité Marie Langer” porque trabajamos como 
un comité y porque es ella, Mimí, la que nos ha permitido formular la con-

signa que rige lo que pensamos y lo que discutimos: psicoanálisis y revolu-
ción social (Langer, 1971). Partimos de las conclusiones de Marie Langer: 

“la superación práctica de la mítica neutralidad ideológica del analista, la 
interpretación del apolitismo como producto sintomático de negaciones y 

resistencias, y la articulación entre la militancia política y una clínica psi-
coanalítica en la que se promueven opciones de terapia breve, análisis 
grupal y trabajo popular”, todo esto para llegar al “doble resultado” de 

“una revolución psicoanalítica, reconfiguración total de la doctrina freu-
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diana bajo el efecto del marxismo, y un psicoanálisis revolucionario, aliado 

al marxismo en la transformación radical de la sociedad” (Soria Escalante, 
Pavón-Cuéllar y Pineda, 2019, p. 314). 

Nuestro objetivo es un psicoanálisis revolucionario, aliado al marxis-
mo, que sea francamente anticapitalista. Sabemos que debemos ir contra 
la lógica masculina capitalista del para-todo, tan patente en el capitalismo 

neoliberal, para darle primero un lugar al sujeto en su singularidad, el del 
psicoanálisis con su lógica del no-todo, como lo ha mostrado Jorge Alemán 

(2012, 2013), y para hacer existir después al sujeto del comunismo, el úni-
co en el que puede realizarse efectivamente la soledad: común de Alemán, 

como lo ha demostrado Pavón-Cuéllar (2019c). 

Nuestra esperanza es comunista porque continúa estando cifrada en 
lo afirmativo que hay en común entre los frentes anticapitalistas. Esto in-

cluye: “la defensa del gasto gratuito, no mercantil”, a la que se refiere Al-
thusser; la “deposición del egoísmo”, la “pasión igualitaria” y la “intoleran-

cia ante las opresiones”, rasgos enfatizados por Badiou; y todo lo agregado 
por Pavón-Cuéllar, como “la indignación ante muros y alambradas, la re-

sistencia contra la privatización de lo público, el desprecio por las expre-
siones puramente formales de la democracia, de la igualdad y la libertad, 
el escrupuloso afán de una justicia real y no sólo jurídica, la extrema sen-

sibilidad ante los abusos y los privilegios, el imperativo de solidaridad in-
terhumana e internacionalista, el compromiso con los de abajo y la opción 

decidida por la riqueza viva en lugar de la inerte” (Pavón-Cuéllar, 2020, p. 
73).  

 

Nuestros principios 

Somos freudianas y freudianos que se apostan en la izquierda radical del 

espectro político y que se distinguen por adoptar posiciones marxistas y 
comunistas. Es desde estas posiciones que suscribimos los siguientes 

principios antagonistas: 

 Somos anticapitalistas. El problema es el capitalismo con su princi-
pio de actuación que adiciona malestar al malestar en la cultura al 

reprimirnos para dominarnos y al imponernos de este modo una re-
presión excedente que no excluye nuestra libertad represiva en el 

neoliberalismo y que sólo sirve para la acumulación del capital 
(Reich, 1934; Marcuse, 1955). El problema no es el neoliberalismo 

sino el capitalismo exacerbado a través del neoliberalismo, el capita-
lismo que opera cada vez más sin límites ni ataduras, el discurso 
capitalista que va tan rápido y se consume y al consumirse nos con-

sume (Lacan, 1972). El problema es el capitalismo que nos produce 
de modo normalizado, estandarizado, intentando por todos los me-

dios mimetizarnos con lo que él es (Marcuse, 1964) y de esta forma 
coartar nuestra diferencia absoluta (Alemán, 2013). El problema es 

el capitalismo que va cada vez más rápido en su abstracción y des-



Para un psicoanálisis anticapitalista  229 

 

Teoría y Crítica de la Psicología 14 (2020) 

realización de todo lo que existe (Goux, 1973). El problema es este 

goce del capital, esta satisfacción de su pulsión de muerte, que 
transforma todo lo vivo en más y más dinero muerto (Pavón-Cuéllar, 

2018; Pavón-Cuéllar y Lara Junior, 2016), subsumiendo totalmente 
nuestras vidas, deseos, anhelos, fantasías, pasiones y afectos, en la 
valorización del capital (Exposto y Rodríguez Varela, 2019a). 

 Somos antipatriarcales porque ser anticapitalistas de modo radical 
es ser asimismo antipatriarcales, porque el patriarcado ha acompa-
ñado el desarrollo de un capitalismo que no puede entenderse si no 

se considera la explotación específica de las mujeres (Federici, 
2018), porque el patriarcado es consanguíneo del capitalismo, empa-

rentándose con él tanto mediante la lógica masculina del para-todo 
(Alemán, 2013) como mediante el goce fálico de la posesión (del tener 

por el tener) como fundamento de la propiedad privada (Pavón-
Cuéllar y Capulín Arellano, 2019). 

 Somos anticoloniales porque ser anticapitalistas y antipatriarcales 

en América Latina exige ser anticoloniales, porque el capitalismo no 
es culturalmente neutro, es parte de la civilización europea y se ex-
pandió colonialmente con la imposición de cierta forma de subjetivi-

dad (Echeverría, 2010), así como con la instauración o la profundi-
zación de las relaciones patriarcales (Federici, 2004). Por todo esto 

apostamos a un proceso de descolonización y de reindigenización del 
psicoanálisis y de la psicología latinoamericana intentando superar 

su condición periférica y dependiente, lo que no supone liberarse de 
los referentes europeos sino de utilizarlos de modo consciente de la 
colonialidad (Gallo, 2017; Pavón-Cuéllar, 2019e, 2019f). 

 Somos hostiles a la psicología. Repudiamos la psicología por su 
complicidad con el capitalismo, porque adapta a los sujetos a la so-

ciedad capitalista (Parker, 2010), los mimetiza con esta sociedad 
(Marcuse, 1964); el dualismo fundante de lo psicológico vinculándo-
se con la sociedad de clases, con la división del trabajo, con la subje-

tivación capitalista y con la exportación colonial de tal subjetivación 
(Pavón-Cuéllar, 2016). Repudiamos asimismo la psicologización por 

ser una forma de despolitización y de subsunción en el capital (De 
Vos, 2009, 2012, 2013). 

 

Ante las y los demás 

Nuestros principios implican ciertas actitudes ante el resto de las herede-

ras y los herederos del legado freudiano: 

 Nos oponemos a la derecha freudiana y lacaniana (juzgamos esta 
oposición política más importante y fundamental que nuestra heren-

cia compartida). Respetamos a esta derecha y accedemos a coexistir 
con ella cuando ella respeta la democracia y los derechos humanos, 

pero la repudiamos cuando apoya maniobras golpistas que atentan 



230   Comité Marie Langer 

 

Teoría y Crítica de la Psicología 14 (2020) 

contra los regímenes democráticos y de derecho como sucedió re-

cientemente entre miembros de la Delegación La Paz de la Nueva Es-
cuela Lacaniana (NEL – La Paz), escuela que forma parte de la Aso-

ciación Mundial de Psicoanálisis (AMP). 

 Rechazamos cualquier instrumentalización de las asociaciones psi-
coanalíticas pretendidamente apolíticas para promover ciertas orien-

taciones políticas sean de la tendencia que sean (como ocurrió hace 
poco cuando Jacques-Alain Miller, la figura más prominente de la 
AMP y de la Escuela de la Causa Freudiana (ECF) en Francia, indujo 

a votar por el candidato de la opción neoliberal de centro-derecha 
desde la primera vuelta de las elecciones presidenciales; hay que de-

cir que la misma AMP ha exhibido ya su animadversión hacia los re-
gímenes populistas de izquierda y su tolerancia ante gobiernos dere-

chistas, lo que ha dejado clara la orientación política de la AMP que 
se ha confirmado en la sutil censura y persecución de la que ha sido 
víctima Jorge Alemán en el interior de la asociación). Si las asocia-

ciones psicoanalíticas tienen una tendencia política definida (como 
parece ser el caso de la AMP) entonces deben explicitarla en sus es-

tatutos y presentarse como organizaciones políticas y no sólo psi-
coanalíticas. 

 Nos consideramos compañeras y compañeros de ruta de Jorge Ale-
mán (2013) y las y los demás adherentes a la izquierda lacaniana en 
América Latina y otras regiones del mundo. Simpatizamos con el 

grupo que se ha formado en torno al proyecto de #lacanemancipa; 
hasta podríamos suscribir todos y cada uno de los nueve principios 

del “Manifiesto Frente al Uno del Capitalismo el no-Todo de la eman-
cipación” (Lacan Emancipa, 2020); coincidimos en su apreciación del 
carácter contingente e histórico del discurso capitalista y en su res-

peto por la heterogeneidad irreductible del espacio social y de sus 
antagonismos (aunque no comulguemos con la confianza en el popu-

lismo y en el papel de los estados en los procesos de transformación, 
compartimos las mismas posiciones de izquierda, la misma aversión 

hacia el capitalismo y la misma apuesta por lo común; sólo que 
además de todo esto, somos marxistas y comunistas). 

 Estamos en la trinchera de lo que identificamos como la izquierda 

radical y consecuente en el actual psicoanálisis latinoamericano; in-
cluimos aquí lo que aún subsiste del marxismo freudiano (v.g. Pá-
ramo-Ortega, 2015; Carpintero y Vainer, 2017), el proyecto de mar-

xismo lacaniano que está en el origen de nuestro comité (Pavón-
Cuéllar, 2014a, 2014b, 2019b), propuestas prácticas como las de la 

experiencia brasileña de psicoanálisis en la calle (Coaracy y Guima-
rães, 2019) o de márgenes clínicos (Turriani, 2019) y ejercicios pre-

dominantemente teóricos como la rearticulación entre Marx-Freud y 
la reactualización de León Rozitchner a partir de la teoría crítica 
marxista del valor (Acha, 2018; Exposto y Rodríguez Varela, 2019). 
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Como la trinchera es política y no teórica, compartimos trinchera 

con propuestas psicológicas anticapitalistas no-freudianas (ver Pa-
vón-Cuéllar, 2017b, 2019a, 2019d). 
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