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Prélogo

El 2008, a la edad de 95 afos, falleci6 en ForFdece, Martinica, el poeta,
dramaturgo, ensayista y politico Aimé Césaire. Figntelectual atractiva y compleja, tuvo
una trayectoria que se inicid6 como la de otros rbies de las élites de las colonias
francesas —con una educacion privilegiada en dayislego en la metrépolis, destinada a
convertirlo en mediador politico y simbdlico entles intereses de Francia y los
colonizados de su pais- pero que, sin embargoagumiendo una postura cada vez mas
critica en relacion al discurso y las practicase@llistas de Europa. La escritura y practica
politicas de Ceésaire estuvieron centradas tantolaemenuncia de las inequidades
perpetradas por el imperialismo europeo, como ersfelerzo por rescatar el valor de los
negros, en primer lugar ante si mismos, pero taméresus aportes a la humanidad en
general. El concepto de negritud con el que seiasocfigura —y que sigue siendo objeto
de interpretaciones y debates, como se vera a rgo lale este libro- expresa
fundamentalmente el proyecto de lucha contra ekmaxr (asociado a la explotacion
economica y social) hacia los negros de Africa gigspora.

La figura de Césaire ilumina aspectos ominososdestoria “universal” (es decir,
contada desde Europa), a la vez que muestra |ldslglesles de oponerse y rebelarse a los
discursos y politicas hegemonicas. Para nosotresded Chile, resulta cada vez mas
evidente la necesidad de que los estudios latindeames amplien sus horizontes para
incluir territorios, proyectos y personajes de do® conocemos, todavia, demasiado poco.
La barrera del idioma, que en Europa no ha sidéaob® para la conformacion de una
comunidad de intereses, en América Latina nosevadlo a centrarnos casi exclusivamente
en los territorios hispanoparlantes. Tampoco eaciéh a ellos puede hablarse de una
Optima circulacién e intercambio culturales, pear fp menos existe una tradicion de
pensamiento critico preocupada por el estudio, tdepalialogos entre estos paises. La
incorporacion de Brasil ha sido, por lo mismo, i@arg siempre insuficiente. Adn no es
posible hablar de un acercamiento fecundo al Cérdmeés, inglés y holandés por parte de
los estudios latinoamericanistas realizados eadebn, pero se estan haciendo esfuerzos en

esta direccion. El libro que presentamos formaepdetestas iniciativas y muestra, también,
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que existe interés y compromiso por incursionan@evos territorios y expandir nuestras
fronteras intelectuales y culturales.

Algunas personas en Chile estabamos leyendo, igaadb y ensefiando a Césaire
cuando recibimos la noticia de su muerte. Una vés, rfue grande el contraste entre la
magnificencia de sus funerales de Estado y de dost@s de intelectuales de distintos
lugares del mundo que se volvian sobre la obragurdi del martiniquefio, y el
desconocimiento casi total de su figura (y su neleeh nuestro pais. Por otra parte, la
experiencia de compartir la lectura de los poemliiss teatrales y ensayos de Césaire con
nuestros colegas y estudiantes nos mostraba qtratsede un autor que sigue teniendo
actualidad, que interpela e incentiva el dialogocd® lectores permanecen indiferentes
ante la aguda y beligerante prosalsicurso sobre el colonialismante la nueva imagen
de Caliban que emerge déna tempestad frente a las representaciones del territorio
antillano desplegados en@uaderno del retorno a un pais natiktas lecturas interesadas
y despiertas nos motivaron a organizar las Primévasadas Caribefiistas, centradas en la
figura del poeta de la negritud. En el transcuredadtarde dedicada al encuentro —que
superé con creces nuestras expectativas en térndi@mos cantidad y calidad de las
ponencias y el entusiasmo del publico presentadémicos y estudiantes compartimos
nuestras lecturas sobre la obra de Aimé Césaipjddue puesta en relacion con nuestra
propia realidad, con problemas contemporaneos dde Ch Latinoamérica. Las
presentaciones evidenciaron la posibilidad de dala@on el pensamiento césairiano, de
reconocer rasgos comunes entre la situacion coélgniacista de su Martinica natal y las
situaciones de colonialidad y racismo que sigustidado los paises latinoamericanos. La
calidad de las ponencias presentadas, la positilide establecer dialogos con el
pensamiento del autor, asi como el interés ensredaticipantes y asistentes a las jornadas
por conocer mas de su obra y las interpretacionesg suscitado, nos motivaron a dar un
paso mas alla de las Jornadas. Les propusimoscestarios autores que transformaran sus
ponencias en articulos, los que serian evaluad@s uapublicacion en forma de libro.
Después de varios meses de revision y discusiotoglidrabajos enviados podemos,
finalmente, presentar el libdimé Césaire desde América Latina. Dialogos cquoeta de

la negritud



Desde disciplinas distintas y a partir de contextdes formacion y trayectoria
intelectual disimiles —convergen en este libro dasadesde la historia, la literatura, los
estudios culturales y la sociologia, desarrollgoasacadémicos consagrados y estudiantes
recientemente graduados y postgraduados-, losllagiaca reunidos ofrecen lecturas que
se enfocan también en la diversidad de dimensidada produccion intelectual de Aimeé
Césaire. Creemos que esta perspectiva multidiseidi e intergeneracional es
especialmente adecuada para aproximarse a la @bman dautor que trabajé distintos
géneros literarios y tuvo una destacada vida icitigdé y politica. Mas que analizar su obra
desde una perspectiva “experta”, los articulos espuiidos desarrollan un didlogo con uno
0 mas aspectos de la obra césairiana. A su ver &sttos dialogan entre si, en relaciones
de encuentro y coincidencia, pero también de opwsicconflicto. El interés y aprecio por
la figura y obra de Césaire no se traducen en almacion ni interpretacion homogéneas o
uniformes. Y creemos que en eso, también, radicatetés de esta compilacion de
articulos.

Hemos organizado el libro en tres secciones, qiugerelos articulos con mas clara
vinculacion tematica o disciplinaria. Estas seceswienen precedidas por el articulo “La
figura de Aimé Césaire. Trayectoria y pensamienta@alonial en el poeta de la negritud”,
en el que Elena Oliva presenta los principalesshato la biografia del autor, asi como los
aspectos mas relevantes de su trayectoria liteyapalitica. EI mapa por la vida del
martiniquefio desplegado por este articulo, fadlii@ctor la comprension de las siguientes
secciones del libro, en que se abordan aspectos cor&yetos y especificos de la
produccion césariana.

En la primera seccion, denominaBa&sde la historia y la politica se agrupan
articulos que dialogan con el intelectual critie® decir, con un Césaire comprometido con
Su época Yy realidad, inmediata e histérica. Etaidide Grinor Rojo “A cincuenta afios de
la renuncia de Aimé Césaire al Partido Comunistaéés” desarrolla un analisis detenido
de este episodio de su trayectoria politica. Rojuextualiza esta decision, deteniéndose en
la consideracién de los sucesos que la desencadenadando cuenta de los aspectos
fundamentales de la critica al marxismo desplegadal intelectual caribefio. El segundo

articulo, “Pensamiento historico €riscurso sobre el colonialismda historicidad como
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condicion de posibilidad de una critica anticoldn@e Matias Marambio, ilumina este
discutido y trabajado ensayo desde una lecturaigramte historica; el autor revisa la
argumentacion del texto, enfatizando los usos siéiémpos histéricos que Césaire hace en
este discurso. Cierra este apartado el trabajo adaMosé Yaksic titulado “En torno al
Cuaderno de un retorno al pais natalentidad, pensamiento politico y escritura poética
en el que la autora releva la tension entre lardigpoética y politica de Ceésaire,
principalmente desde el andlisis de su primer paema

La segunda seccion del libro la hemos denominBeésde los intercambios
intelectuales con el fin de destacar los dialogos que Césage gbra han suscitado tanto
en el Caribe como en toda América Latina, sobre wesde nuevas lecturas hechas en
diferentes contextos, que reactualizan su pensamifibre este apartado Ricardo Lépez
con su trabajo “Tensiones y continuidades en lohididad de la negritud: Aimé Césaire
ante Frantz Fanon”, en el que se hace cargo dema transversal a la obra del poeta,
como es el discurso de la negritud. Lopez se deterel dialogo que establece con Césaire
uno de sus mas famosos alumnos, el intelectudlefariFrantz Fanon. A continuacion, en
el articulo titulado “La(s) identidad(es) de Aimédaire segun Stuart Hall”, Elsa Maxwell
nos presenta una interesante y contingente reflesabre su figura, articulada a partir del
estudio de las apreciaciones de otro caribefio chitael jamaiquino Stuart Hall. Tanto el
articulo de Lopez como el de Maxwell, dan cuentéadealisimiles interpretaciones que han
recibido la figura y obra de Aimé Cesaire, asi catadas distintas perspectivas desde las
cuales se evalla su relevancia para el Caribe.|Heraer articulo de esta seccidén se
produce un importante desplazamiento geogréafic@mninos de las apropiaciones criticas
de la obra césairiana. En el texto “Negritud y fonosisionismo’ mapuche frente al poder
(neo) colonial. Apuntes (muy) preliminares para vefgexion (auto) critica”, José Ancén
analiza la situacion de colonialismo que afectauablo mapuche a la luz de algunas de las
propuestas del intelectual caribefio.

La tercera y ultima seccidn convoca las lectura@logos e interpretaciones en
torno a las obras teatrales y poéticas de Césaotyo por el cual ha sido llamadzesde
la literatura. Gustavo Ramirez realiza una lacida y motivantiex#n en su articulo “La

humanidad reducida al mondlogo: notas sdlma tempestadesde el pensamiento critico
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de Aimé Césaire en tres actos y dos intermedidsdexo teatral es analizado por Ramirez
tanto desde la consideracion de sus relacionedacobra shakesperiana que reescribe,
como desde la llamada a los lectores a actualamampftopuestas cesarianas en nuestro
contexto actual. Los dos intermedios anunciadospttulo configuran el espacio textual
en el que se despliega esta invitacion contingdntetrud Konig también analiza la
produccion teatral cesairiana, mostrando en saudoti‘Historia y poesia en el teatro de
Aimé Césaire”, el contexto en el que el autor poedabras que refieren a circunstancias
histéricas concretas y le permiten transmitir ermp més directa y a un publico mas
amplio su ideario anticolonial. De la poesia débage ocupan los dos ultimos articulos del
libro. Alejandra Bottinelli Wolleter presenta “Yalvida brotando impetuosa de este
estiercolero’. Aimé Ceésaire: resistencia y desdabmion”, texto en el que vuelve la
mirada a la obra poética del martiniquefio, celalyda justeza de sus reivindicaciones
éticas y estéticas. Por su parte, Christian Anvwandealiza una detenida y cuidadosa
lectura de los poemas tardios de nuestro autop trayectoria poética es interrogada en
términos de las formas de articulacion entre poggialitica. Andwandter muestra que si
bien existen importantes diferencias entre los giimaientos poéticos utilizados en un
poema mas referencial y comunicativo com@ehderno del retorno a un pais natalos
mas herméticos versos de la produccion postegorbien es posible trazar continuidades
entre ambos, sobre todo en lo que al posicionamipotitico se refiere. Este articulo
ademas presenta traducciones de poemas de Cadguneas inéditas y otras en versiones
alternativas a las presentadas en la compilacid®hdipe Ollé-Laprune.

Con el firme interés de difundir no sélo la obralypensamiento de Aimé Césaire,
sino también el trabajo de investigadores que gaalacon intelectuales latinoamericanos,
hemos puesto especial cuidado en facilitar y exatitos corpusde trabajo que hicieron
posible estos articulos. Asi, han sido traducidoeg los titulos y citas al castellano, aln
cuando no siempre exista una traduccion oficiaknaas de entregar todos los datos
posibles en la bibliografia de cada articulo. Cre®igue esta informacioén puede abrir las
puertas a nuevas lecturas, pues no solo la difusidn también el acceso son necesarios

para ampliar y enriquecer los dialogos intralatmegcanos.



El libro que queremos compartir con ustedes nodsgbsido posible sin el apoyo
irrestricto del Centro de Estudios Culturales Ladgimericanos de la Facultad de Filosofia y
Humanidades de la Universidad de Chile y del Daepaehto de Lengua y Literatura de la
Facultad de Filosofia y Humanidades de la Univeasidhlberto Hurtado, unidades
académicas que en conjunto hicieron posible laa#larren homenaje a este importante
intelectual latinoamericano, que configura el prirmdggen de estos articulos. Asimismo,
gueremos agradecer el apoyo financiero para lagadidn de este libro a los encargados
del Proyecto MECESUP UCHO0710 "Fortalecimiento yyeaxion nacional, regional y
global del Programa de Doctorado en Estudios Latimericanos” de la Universidad de
Chile y, por supuesto, a los asistentes a la Jargadlos autores y autoras de los articulos
de que dan vida a este texto.

Con la firme intencién de que este trabajo seaeahaporte para los interesados —
gue se inician o0 que ya trabajan- en los estudiabeartios, postcoloniales, anticoloniales y
culturales latinoamericanos, los invitamos a leeteer y dialogar con el poeta de la

negritud.

Lucia Stecher, Elena Oliva y Claudia Zapata
Santiago de Chile, diciembre de 2010



La figura de Aimé Césaire

Trayectoria y pensamiento anticolonial en el poetde la negritud

Elena Oliva

No cabe duda que Aimé Cesaire tiene un sitial asdguen el mapa de la
intelectualidad latinoamericana. Desde su pequatidn caribefio, este poeta surrealista
no solo logré reconocimiento mundial en el campardrio, sino que se transformd en un
importante actor politico que desde la vereda mttucho contra el colonialismo durante
buena parte del siglo XX. Ambas trayectorias, l&a meta y la del politico, hacen de
Césaire un intelectual integral, un humanistaawritie la sociedad a la que pertenece y a la
que dirige su trabajo; y la negritud sera el masockjemplo de esta articulacién.

Hoy, en un contexto en el que la figura del intielatse encuentra en retirada, pues
la derrota de las ideologias de izquierda y elldatho rol de los partidos politicos han
desplazado al intelectual de vanguardia y al litlemasas, mientras que la especializacion
del conocimiento ha mermado la figura y posibilid#el intelectual critico, volver la
mirada a la vida y obra de este caribefio no soOlmexesario, sino ineludible para
comprender una parte de nuestros procesos latimuzames.

Aimé Fernand David Césaire nacio en 1913 en Baes#, Martinica, una de las
islas francesas situadas en el mar Caribe. Fuel@has seis hijos del matrimonio entre un
profesor y una costurera, y nieto del primer prafesegro del lugar y de una de las pocas
mujeres que sabia escribir y leer en la isla ecjpios del siglo XX colonial.

Su isla natal, Martinica, fue descubierta por Ghat Colon en 1502 y sdélo en 1635
pasé a manos francesas. El interés en esta pegoegian de tierra era geoestratégico,
pero también econémico ya que sus suelos erategéptara el cultivo de cafia de azucar, el
bien méas apetecido en la época. Como todas lasdslaCaribe francés e inglés, ésta se
transformé en una gran plantacion colonial trakeajpdr miles de manos negras esclavas
traidas desde Africa y manejada por un pufiado bmae® franceses blancos. A pesar de
que en 1848 y gracias a los esfuerzos de Victooebcher, la esclavitud fue abolida en

Martinica y las otras islas francesas, el sisteroéontal continué dejando como
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consecuencia una estructura social muy segmentada posicion economica y el color de
piel: una pequeia elite blanca y francesa, segpaiaotra elite mulata afrancesada v,
finalmente, por una gran mayoria de poblacion negibajadora. Es en esa sociedad
colonizada, racializada, pobre y mayormente anetéaue Césaire crecio y se educd, para
luego, a los 18 afios y tras conseguir una becagalelerno francés, partir a Paris a
continuar sus estudios, como todos los jévenea dbté mulata de la época.

En Paris, Césaire se reencuentra con la literdtarecesa que tanto admiraba:
Mallarmé, Rimbaud, Lautréamont y Claudel; se nuademas, del Africa narrada por el
senegalés Léopold Sédar Senghor (1906-2001), sdrifjgd en la Escuela Normal
Superior, a la vez que descubre el Movimiento agldRimiento Negro en Estados Unidos,
sobre el cual hizo una tesis de maekta en este contexto que se involucra en el ptoyec
de la revista_'Etudiant noir [El estudiante negro] (1934-1940) junto a Senghdreon
Gontran Damas (1912-1978) de Guyana, con quietigsilaruna critica a la politica de
asimilacion cultural francesa reivindicando la fiae creadora de todos los negros, la cual
s6lo seria posible al retornar a las fuentes afasaEsta revista, de gran influencia entre
intelectuales africanos y antillanos, abri6 pastas reflexiones de sus fundadores y
colaboradores en torno a las condiciones —matsriglesimbolicas- de los negros
colonizados; reflexiones que se encarnaron ennglepio de laégritude

Con muy pocos consensos Yy variadas e incluso chctivaas apropiaciones, la
negritud es dificil de aprehender; mientras parahuos este concepto aparece por primera
vez en el poemari€ahier d’'un retour au pays natdCuaderno de un retorno al pais
natal) de Aimé Césaire, publicado en Paris en 1939 emviataVolontés[Voluntades],
para otros, quizas los menos, sale a la luz vafios antes, en 1934 en uno de los nimeros
de la revista_’Etudiant noir, de manos del mismo autor. Pero no sélo sus orsgsne
objeto de disputas sino también su definicidon, midden para algunos autores la negritud
devino en movimiento politico, para otros constitgplo una ideologia, un estilo literario

0 simplemente una propuesta esencialista. Sin gojpsirhacemos un ejercicio de despeje,

'Segin Thomas Hale y Kora Verén esta tesis se tiigdahéme du sud dans la poésie négre-américgin”,
Césaire la escribe al final de su carrera académric®aris en el marco del programa Dipldme d’Etudes
Supérieures. Ver “Is There Unity in the Writings Afmé Césaire?"Research in African Literatures 2
(2010):46-70.
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es posible encontrar algunas certezas. La negecitotb concepto nace bajo la pluma de
Césaire en Paris durante los afios treinta y regpandha creacion colectiva, fruto de las
reflexiones de un grupo de estudiantes negros remitntes a las elites de distintas
colonias francesas, cuyo desplazamiento geografilzo metrdpolis conllevé importantes
transformaciones intelectuales. Este grupo debi@tarse en la metropoli a experiencias
de discriminacion que solo les dejaron dos alterast oponerse a ellas o sumarse a los
esfuerzos de asimilacion que Francia promovia. dgritud se transformé entonces en un
arma conceptual de lucha contra ideas instaladas tainferioridad, bestialidad y falta de
civilizacion y cultura del negro y los africanosely rechazo a las practicas imitativas de la
cultura francesa por parte de los pueblos colooizad

En 1939, Césaire se casa en Paris con la tambigmio#ena Suzanne Roussy y
decide retornar a Martinica para ejercer como gafen el liceo de su infancia, teniendo
entre sus estudiantes a Frantz Fanon y EdouardaBtisEse mismo afio publica su
poemarioCuaderno de un retorno al pais natalando inicio a una vida ligada a la
escritura, convirtiendose en el autor de numergsmsmas y varias obras de teatro y
ensayos.

El Cuaderno...es un largo texto poético que le tomé varios afoluir y que se
transformé en una de sus obras mas importanteanzidcrapidamente notoriedad por la
madurez poética que le imprime pero también paruadeza y el desgarramiento con los
gue aborda una serie de aspectos relacionadosl ¢ema principal del poema: su tierra
natal. La pobreza, el olvido y la marginacion part@ de Francia, que dan cuenta del
estado de la isla a fines de los afios treintaigkel XX, son algunas caracteristicas con las
gue Césaire se encuentra a su regreso de Parésdequncia en su primera obra.

Uno de los mayores cuestionamientos de Césaire |gsdfundadores deEtudiant
noir, fue la politica cultural que Francia habia est@@dt® en sus colonias, con la que
promovia todos los patrones de la cultura frangesanimizaba, ocultaba e inferiorizaba
los significantes culturales propios de cada celombmo su lengua creole, sus bailes,
comidas y también a sus intelectuales. Es conwsitan critica que en 1941, junto a su
esposa y amigos como René Ménil y Georges Gratiantja la revistaTropiques

[Tropicos]. Pensada como un espacio para ofredes &ctores martiniqueiios autores y
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textos todavia desconocidos y, mas aun, para daespacio a diversas expresiones
artisticas e intelectuales propias de la isla déefde las corrientes dominantes de la época,
esta iniciativa sélo alcanz6 a durar cinco afios, catorce publicaciones entre 1941 y
1945, debido a las censuras y presiones que rpoibparte de la elite criolla, |[d®késy

los representantes del Gobierno de Vichy, en media Segunda Guerra Mundial y de la
ocupacion de Francia por los alemanes.

La guerra marca de manera particular a la isla dadeondicién colonial, pues la
debilitada economia y politica central la impaatgpoofundamente: Martinica dependia de
la importacion de bienes manufacturados que edsaseen Francia, las exportaciones
desde la isla bajaron considerablemente, generdeslempleo, mientras que el aumento
poblacional producto de la guerra que dej0 atascamiola isla a miles de franceses,
agudizaron la pobreza. Bajo estas condiciones,il@ésd igual que Damas y Senghor,
decide involucrarse en la actividad politica cuaeti®artido Comunista, que gozaba de
gran prestigio en Francia luego de la liberaci@,ofrece participar en las proximas
elecciones bajo sus filas; de este modo gana €h tB®do la alcaldia de Fort de France —
capital de Martinica-, cargo que ejercié hastafiel 2001, como un cupo como diputado de
Martinica en la Asamblea Nacional, investidura gu® hasta 1993.

Su involucramiento en politica sin duda fue motvgmbr su interés de tener una
mejor tribuna desde la cual cuestionar la rela@atre la metropoli y la colonia; sin
embargo, y a pesar de su declarada vocacion indeptsta, Césaire luché por la
incorporaciéon de Martinica (y también de GuadaluBeyana y Reunié) al Estado
Franceés, consiguiendo en 1946 el estatuto de deoride Ultramar Départements d’Outre
Mer, DOM).

Su incursion en politica no obstaculizé su plumenyel mismo 1946 publicbes
armes miraculeused.as armas milagrosasdos afios después, en 1988)eil cou coupé
(Sol guillotinadg y Corps perdu(Cuerpo perdidp en 1949. Estos dos ultimos poemarios
apareceran en su obCatastro(Cadastré de 1961, Unicamente antecedida perrements
(Herrajes, publicada un afio antes, en 196Mi, laminaire (Yo, laminarig, publicado en

1981, se transformd en su Ultimo poemario aunquennal fin de su escritura poética, pues

“Esta isla, que también es DOM desde 1946, no astarear Caribe, sino situada en el Océano indico.
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posteriormente publica de manera ocasional algpnemas. La poesia de Césaire escrita
en un perfecto francés tiene un tono marcadamenteadista en la que predomina la

imagen por sobre la idea. Repletos de metaforaspé@mas de este intelectual no son
faciles de leer, estan plagados de codigos, deaabiines para referirse a las multiples
tematicas que aborda en ellos; la esclavitud, tasigin de los blancos, la trata de esclavos,
el exilio, Africa ancestral, la civilizacion occidal, la esperanza y la revolucién estan
representadas a través de simbolos visuales, ¢reeeta provenientes de la naturaleza.

Pero Césaire no soélo se dedicéd a la poesia; ebtéa una expresion literaria
mediante la cual pudo llegar a una gran cantidagspectadores poniendo la poesia al
servicio de las masas: “en el siglo en el que estgseiald Césaire], la poesia representa
un lenguaje que parece mas 0 menos esotérico. apaplar claro, hablar nitidamente,
para difundir el mensaje. Me parece que el teatlede hacerlo y muy bien” (citado en
Ollé-Laprune 27). Durante su vida escribio cuatboas; en la primeré:t les chiens se
taisaient[Y los perros callaban] de 19%6lantea la posibilidad de rebelién en las Argilla
Repasando los tragicos sucesos que implicaronclavezacion y colonizacion, Césaire
pone en escena los hechos que desencadenarotelzciaale los esclavos hacia sus amos
y los distintos argumentos que se esgrimieron parggar las opresiones aguantadas
durante siglos.

Las tres obras restantes fueron escritas durasteafios sesenta, periodo muy
fructifero en este ambito. En 1963 publlcé tragédie du roi Christoph@.a tragedia del
rey Christophg inspirada en los hechos histéricos acaecidosHaiti luego de su
independencia. Dos afios mas tarde, en 1965, pualichraUne saison au Cong@Jna
temporada en el Congjoen la que cuestiona los procesos de descoladizdel Africa por
los conflictos que éstos acarrearon al interioswepaises. Su ultima pieza teatral, de 1969,
se titulaUne tempétéUna tempestady esta inspirada en la produccion del escritgtés
William ShakespeareThe TempesfLa tempestad En este trabajo, Césaire nuevamente

aborda el colonialismo, enfatizando esta vez erasicter impositivo y por ello carcelario.

*Esta obra suele presentar dos fechas de publicak9d6 y 1956. Sin embargo, sélo la primera cooedp
a la fecha de publicacion original, pues la seguwedtmata de una publicacién revisada de la obra.
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En la misma época en que publica las obras testr@lésaire escribido su unico
ensayo historico, tituladdoussaint L’'Ouverture, la révolution francaise et probleme
colonial (Toussaint L'Ouverture, la revolucion francesa ypebblema colonigl de 1962,
en el que repasa la vida del lider de la revolub#itiana. Este ensayo es fruto del viaje del
autor a Haiti, en 1944, lugar en que permaneciardar7 meses.

Es en este periodo que Césaire vincula con magadat la negritud con la critica
al colonialismo. Si bien es cierto que desde unienro la negritud fue para este autor una
trinchera de lucha contra la asimilacion cultural kds Antillas, consecuencia de la
colonizacion, es en estos trabajos donde mas expesde los relaciona y propone la
negritud como una respuesta a la desventura deuwogmeblo producida por el sistema
colonial. La negritud bajo este entendido no ctungti la defensa de una raza en si misma,
no se trata de un racismo inverso, como muchoplaateado, sino de la toma de posicion
desde los oprimidos. “Si los negros [sefiala Cdsamefueran un pueblo, digamos, de
vencidos, un pueblo de desventurados, un puebldladm etc.; si se invierte la Historia y
se hiciera de ellos un pueblo de vencedores nairéxita negritud. Yo no defenderia la
negritud, me pareceria insoportable” (citado ee-QHprune 397). Es por esta misma razon
qgue por la época declara no estar de acuerdo sosultesos de Haiti bajo el régimen de
Francoise Duvalier, dictador que se mantuvo enodep entre 1957 y 1971, y quien se
declaraba a favor y participe de la negritud.

El transito hacia una negritud mas explicitamenteciada a la critica del
colonialismo, que se expresa en su trabajo lierdiene su explicacion en el giro que
Césaire tuvo durante los afios cincuenta. En esaddéu trabajo poético fue desplazado
por la actividad politica y la produccion ensagtique lo llevo a publicar, en 1950, uno
de sus mas importante trabajos, @ikcours sur le colonialisméDiscurso sobre el
colonialismg. Segun una de las Ultimas investigaciones reddizan torno a la obra de

Césairé, este discurso fue encargado por una editorialetlecha Réclam@ que esperaba

“Me refiero al texto ya citado de Philippe Ollé-Lape.

®S6lo cinco afios més tarde, en 1955, aparecerésence africaing/ en 1966 es traducido al espafiol y
publicado por la editorial Casa de las América€aba. Segun Laura Lépez Morales, compiladora céb te
Literatura francofona: 1l. AméricaMéxico: FCE, 1996, este discurso fue encargadi¥saire en 1948 a
proposito de la celebraciéon del cumplimiento dedies afios de la abolicion de la esclavitud erfladlas
francesas, siendo publicado sélo dos afios después.
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una apologia al régimen colonial; Césaire aceptmmie que pueda expresarse con
absoluta libertad, obteniendo como resultado unayenstremendamente critico del

colonialismo y sus consecuencias, despertando zecpar parte de los defensores
colonialistas y debates entre los intelectualeacfifonos sobre el rol de Francia en el
sistema colonial desplegado por Europa.

Césaire desarrolla su reflexion a la luz de loshbeaecientemente acaecidos en el
viejo continente: el fin de la Segunda Guerra Mahdias reacciones frente al
antisemitismo, el racismo, Hitler y la proclamacida los derechos humanos. En ese
contexto observa lo espantada que esta Europasandtanzas de miles de judios y como
a partir de ello se revitalizan viejos humanisnpesp para Césaire el espanto y el horror de
Europa, no seria por la falta de humanidad de oaptros, sino por la inhumanidad que

esta vez los blancos osaron tener contra otrosdayal interior del continente:

En el fondo lo que no le perdona [Europa] a Hitieres etrimenen siel crimen contra el
hombre no eda humillacién del hombre en,sdino el crimen contra el hombre blanco, es
la humillacién del hombre blanco, y haber aplicaddEuropa procedimientos colonialistas
gue hasta ahora sélo concernian a los arabes d#ighrg loscooliesde la India y a los
negros de Africa (Césaire, “Discurso sobre el dalismo” 15).

La colonizacién soélo ha logrado descivilizar, emtbcar y degradar a los
colonizadores, pues uUnicamente de esa manera e degpertar en ellos la codicia, la
ambicion y el relativismo moral que se requiereapaometer todas las torturas de la
colonizacion. Europa es indefendible porque ha sidmplice de este proceso que
bestializa a los colonizadores y porque ha silelcialegitimado la barbarie hacia pueblos
no europeos. Ahora bien, la impugnacion que le leadeuropa, es precisamente a su
dimensién colonizadora y no a la cultura europezsalle, lejos de idealizar para bien o
para mal a Europa, establece una separacion quevééa a cualquier otra cultura.
Criticando su eurocentrismo, baja del pedestal eoffauy la enfrenta a sus propias
contradicciones vy, tal como Caliban, lo hace caerhlarramientas que esa misma cultura le
entrego.

Césaire continuard esta linea de reflexion cuamdeeptiembre de 1956 y en el
marco de la realizacién del Primer Congreso deiteses y Artistas Negros, celebrado en
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Paris, presenta su discuiSalture et colonisatiorfCultura y colonizacién En este texto el
autor reflexiona sobre los elementos comunes guertilos negros provenientes del Africa
negra, Norteamérica, las Antillas y los malgaches; denominador comin es la
colonizacion, mientras que la pertenencia a uniéizzigion negroafricana, es el otro punto
de encuentro.

Un mes después de su participacion en el mencioGadgreso, en octubre de 1956
Césaire escribkeettre a Maurice Thore¢Carta a Maurice Thoréz por entonces Secretario
General del Partido Comunista Francés (PCF), equla le sefiala las razones para
renunciar a su militancia politica. Al hacerse m#d las represiones y el manejo dictatorial
del stalinismo en la ex Unidn Soviética y constgize el PCF no se manifesté en contra de
esos abusos, a lo que se sumo el apoyo del misrtidgpa la continuacion de practicas y
politicas colonialistas en Argelia, el poeta dexlgue ha “adquirido la conviccién de que
nuestros caminos y aquellos del comunismo, tal chengido puesto en practica, pura y
simplemente no coinciden, pura y simplemente nal@uecoincidir” (“Carta a Maurice
Thorez” 79). De este modo, opta y apela a la ateoaknacion de los pueblos y decide
formar en 1958, el Partido Progresista Martiniquétymando desde ahi la lucha por la
autonomia y descolonizacién absoluta de Martinica.

Afos mas tarde, en 1987, se celebr6 en Miami, Bstddnidos, la Primera
Conferencia Hemisférica de los Pueblos Negros d@edspora, en la que Aimé Césaire fue
homenajeado. El poeta prepara entonces un disearsbque se refiere a la negritud y su
conceptualizacién haciendo un repaso por casi eimeuafios del concepto a la luz de los
cambios que han afectado al Caribe y a la poblacégra. Se trata d@iscours sur la
négritude. Négritude, Ethnicité et Cultures Afroxadmérigues(Discurso sobre la
negritud Negritud, etnicidad y culturas afroamericaha&n este corto ensayo, Césaire
alcanzé una definicion para lo que él interpretthamegritud, delimitacién tedrica que
involucra los distintos momentos de ésta: negagioposicion a los imperativos culturales
dominantes, revalorizacion de la cultura negroafé; critica al colonialismo y finalmente

oposicion a la opresion histérica, pues para dgpl@enegritud:
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Es una manera de vivir la historia dentro de l#ohes la historia de una comunidad cuya
experiencia se manifiesta, a decir verdad, singidarsus deportaciones, sus transferencias
de hombres de un continente a otro, los recuerdosreencias lejanas, sus restos de
culturas asesinadas (86-87).

Con esta definicion, Césaire destaca la dimensiétorica de la negritud que
muchas veces se pierde en la abstraccion del cona@amque €l la ha hecho manifiesta
desde elCuaderno de un retorno al pais natédara el martiniquefio, la negritud no sélo
implica la valorizacién de la cultura africana stambién entender que existe un quiebre
con ese mundo dado por la diaspora forzada y lawsm. No se trata, por lo tanto, tan
s6lo de recuperar una cultura de origen, sino gu®ien de apropiarse de una memoria
traumatica, de valorizar la cultura creada a pairla diaspora y de reconocerse como
parte del proceso historico caribefio.

El 16 de abril de 2008, a los 95 afios, Césaireddlen Martinica. Fue despedido,
como pocos, con funerales de Estado por parteateci@ry recibio el reconocimiento tanto
desde el ambito politico, literario e intelectu@mo por parte de franceses, martiniquefios
y antillanos en general. Con él, partia el ultinedabk tres fundadores de la negritud y uno
de los intelectuales antillanos mas importantessggb XX. Pese a las diferencias fue
Fanon, su alumno mas destacado, el primero enageeoque “hasta 1940 ningun antillano
era capaz de pensarse negro. Fue Unicamente eparigion de Aimé Césaire cuando se
pudo ver nacer una reivindicacion, una asuncioadeegritud” (140); y mas adelante,
fueron los creolistas, criticos sobre todo del ppp#tico y el uso del lenguaje de Césaire,

quienes destacaron su legado:

Césaire, ¢un antiréole? [se preguntan los autores égbge..] En absoluto, mas bien un
ante-créole Fue la negritud cesairiana la que nos abrié ebfaacia el aqui de una
antillanidad postulable a partir de ese moment® sti vez, en camino hacia otro grado de
autenticidad que quedaba por nombrar (Berehlaé 52).

La figura de Césaire es un referente ineludiblesiCaribe se trata. El valor de su
poesia, de su trabajo politico, de su negritud,nmzacado el devenir de esta region

latinoamericana, aportando al desarrollo de sugmimnto, pero sobre todo abriendo los
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caminos a una identidad antillana que articulavardidad desde lo propio, es decir, desde

un pensamiento anticolonial.
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DESDE LA HISTORIA Y LA POLITICA
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A cincuenta anos de la renuncia de Aimé Césaire BRartido Comunista Francés

Grinor Rojo

Iniciaré este trabajo sobre la carta de renunciaAteé Ceésaire al Partido
Comunista Francés (PCF) estableciendo el contestorito que rodea y determina la
redaccion de la misma, asi como los dos problemasipales que en ella se abordan.
Como es sabido, el poeta y politico martiniqguefiméiCésaire renuncidé a su condicion de
miembro del PCF el 24 de octubre de 1956. Habieesaglo a esa colectividad politica
once afos antes, en 1945, y perteneciendo a ebaattiuaciones destacadas, entre otras la
de representante de la Martinica en la Asambleaslatiya de Francia. Para renunciar al
PCF Césaire se dirige a Maurice Thorez, por aquenees secretario general del Partido.
El documento se publicé por primera vez en la taviésence AfricaingPresencia
Africana], también en 1956.

Tres referentes contextuales quiero poner de eelgvmi discusion de esta carta
porque juntos constituyen una panoramica que laadwe y condiciona. El primero y mas
candente es lo que ha ocurrido apenas siete metsemn la Unidn Soviética. Me refiero
al llamado “informe secreto” que Nikita Krushev degn el vigésimo congreso del Partido
Comunista de su pais la noche del 25 de febrel®886, y en el que éste denunciaba los
crimenes de Stafin Como es de publico conocimiento, ese informe prsenarcha un
proceso de desestalinizacion tanto de la teorieocdenla accidbn comunistas ahi y en el
resto del mundo; en segundo lugar, un dato que mee@os imprescindible, porque, si bien
es cierto que se cristaliza después de la escdiida carta de Césaire también lo es que
confirma sus aprensiones acerca de los limitesretwsc de la desestalinizacién, es la
invasion de Hungria por las tropas soviéticas,ds #oviembre de 1956. Es impresionante,
en efecto, que el levantamiento de los huangaros, @i alas a consecuencia de las
palabras de Krushev, haya sido reprimido a sanduego a una semana de la renuncia de
Césaire al Partido, confirmando la validez de sgsraentos, aunque es efectivo también
gue las protestas se venian escuchando en esdegsdes hacia varios meses. Por ultimo,

byéase en: http://www.marxists.org/espanol/khrusitd856/febrero25.htm
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resulta imposible desconsiderar la gravitacion ajercen sobre la redaccion del
documento de Césaire los movimientos de liberao@cional. Ellos se encontraban en
desarrollo desde el término de la segunda granmay(erliberacion de la India, en 1947, es
el pistoletazo de arranque), lo que quiere dedir quando Césaire escribe su carta tenian
ya casi diez afios de existencia y a un ritmo cnégjehabiendo obtenido victorias de
importancia en diversas latitudes del globo. Pemgjo, en Indonesia, en 1949; en Libia,
en 1951; en Egipto en 1952; en Cambodia, Vietndoags entre 1953 y 1954; y en ese
mismo afio ‘56 en Marruecos y en Tunez. Estamos,op@r parte, y no estd demas
recordarlo, a apenas tres afos del triunfo de \@lReion Cubana en América Latina.

Ahora bien, en lo que concierne a las revelaciatdsinforme Krushev en el
Vigésimo congreso y sus consecuencias, lo que réésane que comunicarle a Thorez (y
gue nos comunica a nosotros finalmente) es, eneprigrmino, su “estupor, dolor y
verglenza” (77). Leemos: “nada prevalecera corgt@sanuertos, contra estos torturados,
contra estas victimas de suplicios; ni las rehabibnes postumas, ni los funerales
nacionales, ni los discursos oficiales [...] susmasstapareceran en filigrana en la pasta
misma del sistema como la obsesion de nuestratdgriae nuestra humillacién” (lbid.).

Critica Césaire, como vemos, las atrocidades queoseetieron en la Unién
Soviética durante el periodo de Stalin, pero masla(preocupa aquello que le infunde
solidez a esas atrocidades, la “pasta del sistecoaip €l la llama, y que todavia mantiene
su vigencia. Estoy refiriendome con esto a “undaipractica politica’En este sentido, lo
gue en el informe de Krushev quedaria demostratekue su punto de vista, es que, con la

excepcion de Yugoeslavia:

En numerosos paises de Europa, y en nombre delliso®, burocracias separadas del
pueblo, burocracias usurpadoras de las cuales peobado actualmente que no hay nada
gue esperar, han logrado el lamentable prodigivatesformar en pesadilla lo que durante
largo tiempo la humanidad acaricio como un suefieo@alismo (78).

Apunta de este modo Césaire a la duda que a abkerespecto de la capacidad de
reforma de los partidos comunistas, y no sélo lssdeiético. Por lo pronto, se da cuenta

de que el impacto de la desestalinizacion en eid®@aComunista Francés ha sido nulo; que

23



los comunistas franceses no se han puesto a la aéulas circunstancias; que han sido
incapaces de limpiar la casa como €l lo hubiesdae

Y por aqui es por donde se puede y se debe pofemig£en aquel otro elemento,
s6lo en apariencia descontextualizado, que yo rapécmas arriba: el de la invasion
soviética de Hungria el 4 de noviembre de 1956. iBsasion, que acabo con el
reformismo autonémico de Imre Nagy y que dejo uarize de mas de dos mil muertos en
las calles de Budapest (a Nagy lo fusilaron dossafids tarde), se produce diez dias
después de la renuncia de Césaire al PCF y, ckiép mucho después del comienzo del
proceso de desestalinizacion.

Con la invasiéon de Hungria quedaba patéticamentendeifiesto el reducido,
reducidisimo alcance del espiritu de cambio. Ursa @a sacar a la luz las atrocidades de
la era de Stalin y otra harto distinta era deslsacee las politicas que habian sido su
origen. Estas, muy por el contrario de lo que ppeiasarse, gozaban atn de buena salud.
Krushev no habia ido todo lo lejos que se debieoimo tampoco lo haria treinta afios mas
tarde Mijail Gorvachov. El resultado ultimo de todllo acabd siendo, por supuesto, el
colapso bochornoso de la Union Soviética entre 9B91.

El gran tema de la carta de Césaire, en cuants @aldos ocasionados al socialismo
soviético por Stalin y sus complices (y al socrabbsmundial, hay que decirlo. En nuestro
pais, bastaria pensar en la “Oda a Stalin” de Neradcrita en 1952 a propoésito de la
muerte del susodicfp no es, en consecuencia, en lo que conciernéegemero de los
dos grandes problemas principales que en ella@@ah el de la represion. Esta ha sido
terrible, Césaire lo sabe y la repudia. No obstairee, como otros (como lo creyo Sartre,
que rompid relaciones con el Partido Comunistad&sren el mismo afio en que lo hizo
Césaire, en protesta contra la invasion de Huf)gdae es menester ir mas alla. Y que ese

ir mas alld no puede limitarse a ser una denuneidad violaciones de los derechos

3y ello no es més que la punta del iceberg quedustdlinizacion del comunismo latinoamericano elutse
treinta y los sesenta.

“ .. a medida que averiguaba mas acerca de los abmi¢etos de Hungria, Sartre completaba lo que se
estaba convirtiendo no sélo en un avance politico también personales Temps moderngaiblicé un
namero triple de 487 paginas sobre el alzamientdHdegria, que incluia comentarios de docenas de
hdngaros y Sartre lo introducia con su estudio2fepghginaskl fantasma de Stalir(Aronson 275).
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humanos o una impugnacion del “culto de la persdadl, como lo habia hecho Krushev
en su “informe secreto”. Tiene que ver con la caitile algo mas grave, la critica de una
manera erronea de pensar y practicar la politicaabéalismo.

Josef Stalin habia sido el déspota paranoico yresgse habia sido, y no resultaba
tan dificil, ahora que estaba muerto, denuncidtldos abusos que autorizo ni el culto a la
personalidad constituian rasgos inherentes a lad®atia socialista, sino que hacian de
ella una mascarada grotesca. Pero el problemande fao era ése, sino el de todo cuanto
estuvo por detras de Stalin, mientras él aplicati@adoolitica y después, y que no era, que
no habia sido unicamente de su creacion. Krushesadga las responsabilidades sobre las
espaldas de Stalin, atribuyéndole la totalidacadeculpas, mientras deslinda, con bisturi de
cirujano, las de la nacion y del partido:

La revolucion Soviética la realizaron la clase @jabora y los campesinos pobres con
ayuda parcial de la clase media campesina. Fuedgamar el pueblo conducido por el

Partido Bolchevique [...] Nuestras histdricas viderilas obtuvimos gracias a la

organizacién dada por el Partido, a las muchasnaaeiones provinciales y al abnegado
trabajo del pueblo. Esas victorias fueron el resigitdel gran empuje y la gran actividad de
la nacion y del Partido en conjunto; no son todamfdel genio de Stalin como se intenté
hacer creer durante el periodo del culto a la petsiad (43).

En resumidas cuentas: segun Krushev, la nacién“yanguardia”, el partido, no
s6lo no son responsables por los atropellos dér |I&lno que sus actuaciones son
merecedoras de elogio. Stalin habria actuado pousnta o, a lo mas, con un pufiado de
sicarios alojados en la policia secreta. Es é3&aughev, paraddjicamente, una critica “con
perspectiva liberal”, que daba por supuesto quevitsrias histéricas se anotan en la
cuenta de los pueblos en tanto que los desmamasestconstituyen una deuda de sus
conductores. No coincide su benévola posicion eownldl martiniquefio Césaire, quien
ensaya una perspectiva bastante menos aquiescenta del primer secretario cuando las
emprende contra unas “burocracias usurpadorassdeukles se ha probado actualmente
gue no hay nada que esperar” (Césaire 78). Casaies el unico ni el primero en formular
esa critica, por cierto. Pero su lucidez es grandes permite entender hoy las causas del
descalabro del “socialismo real” en su conjuntosddialismo simplemente no tenia nada

que ver con esa “cosa” que, después de la muertemia y con Stalin a la cabeza, se
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habia construido en la Unidn Soviética y su hotieate expectativas no podia ser otro que
el fracaso.

Respecto de los movimientos de liberacion nacichialgé Césaire alude a ellos en
su carta solo indirecta y parcialmente, cuanddan&isus lectores potenciales a contemplar
“el gran soplo de unidad que pasa sobre los paisgsos” (80), a como en ellos “se
remienda el tejido roto” (Ibid.). Esta alusion, =@ y para mi gusto recortada, con la que
Césaire se refiere a los movimientos de liberacidational, es algo que puede
sorprendernos hoy dia, dada la riqueza y heteradgh&le los mismos, pero no en una
segunda lectura de su texto. Por una parte, losnmentos de liberacién nacional, aunque
conocedores ya de algunas victorias importantebabéan llegado aun, a esas alturas, a su
momento de apogeo. Es mas: el comienzo de la i@fl@cerca de su naturaleza, es decir
sobre sus logros y dificultades, es posterioraiastdose en pleno sélo a partir del Frantz
Fanon dd_es Damnés de la Ter(kos condenados de la tieaque aparecio cinco afios
después que el documento de Césaire, en 1961trBqraste, es como si el peso que ellos
tienen sobre la escritura de Césaire fuese tandgrgntan obvio que no hiciera falta

declararlo. Pero ahi est4, hondo y fuerte. Porgmmuando Césaire escribe que:

Nosotros, hombres de color, en este preciso momastia evolucion histérica, hemos

tomado posesion, en nuestra conciencia, de todcampo de nuestra singularidad y
estamos listos para asumir en todos los planoggdas los dominios las responsabilidades
gue se derivan de esta toma de conciencia” (79).

“En este preciso momento de la evolucion historiead es lo que Césaire escribe,
notese. Esta escribiendo ahi, claramente, acercen @geontecimiento trascendental, “que
se ha producido en la historia de ese tiempo ymote”. Es en el ahora del tiempo
contemporaneo que los “hombres de color” estan domlan tomado, conciencia de ser
ellos mismos. Dicho de otra manera y con la queotnos debiéramos sentirnos mas
comodos, porque se relaciona con el modo como @eneos la politica moderna, es en ese
ahora cuando estos hombres estan reclamando sihderser sujetos de si y de la historia.

Claro estd, el tiempo contemporaneo al que Césaimefiere no es, no puede ser

otro que el de los movimientos de liberacion nagiofomo la revolucién francesa para

26



los pueblos de Europa, han sido los movimientoditdgacion nacional los que en la

segunda mitad del siglo XX han generado las comés propicias para que los pueblos
colonizados y neocolonizados del mundo reivindiqaesi mismo en cuya direcciéon el

martiniquefio apunta con orgullo. El adjetivo queserdiscurso acompafia a la mencion de
este suceso clave y que se repite cuatro vecdspanrafo que sigue al que acabo de citar,
es “singular”. Que “los hombres de color” hayan &olm conciencia de si mismos significa
gue han tomado posesion de su “singularidad”. &flcamente, lo que Césaire pone en
jaque con esta frase es, qué duda cabe, el urigareale la propuesta de los comunistas
de Occidente. La descripcidbn que €l nos entregdadarogancia eurocéntrica de los

comunistas franceses ofrece una prueba, que hadiexg ser testimonial, respecto de las
experiencias concretas a partir de las cuales farswdesacuerdo politico. Percibe en sus

antiguos camaradas:

Su asimilacionismo inveterado; su chovinismo inc@rge; su conviccion apenas primaria
--que comparten con los burgueses europeos-- sigpkrioridad omnilateral de Occidente;
su creencia en que la evolucion tal como se hamdésado en Europa es la Unica posible; la
Unica deseable; aquella por la cual el mundo erdelera pasar; para decirlo todo, su
creencia, raramente confesada pero real, en l#iz86idn con mayudscula; en el Progreso
con mayuscula (81).

Con esto, el alejamiento de Césaire del Partido Ubista Francés se torna en un
suceso que ya no tiene vuelta atrds. Ni la comteadi principal ni el objetivo estratégico
de los comunistas franceses (y, por extension ritatoa, de los comunistas de los paises
metropolitanos, es preciso agregar), coinciden lognrespectivos de los “hombres de
color”. Ni tampoco le parece a Césaire sostenibléekis segun la cual los intereses y
aspiraciones de éstos puedan ser subsumidos endiEses y las aspiraciones de aquéllos.
No le parece que los problemas de los obreros tndles de Marsella sean
intercambiables con los problemas de los negramaados de la Martinica, ni menos aun
tiene esperanzas en que la liberacion de los poBneaya a traer consigogcesaria y
automaticamente, la liberacion de los segundosseéNioata asi, en el costado teérico en que
Césaire se situa y en nombre del cual habla, déugha entre burgueses y proletarios, sino

de otra de “naturaleza muy distinta” entre colodaras y colonizados:
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La lucha de los pueblos colonizados contra el ¢aliemo, la lucha de los pueblos de color
contra el racismo, es mucho mas compleja, es,jaiciv, de una naturaleza muy distinta a
la lucha del obrero francés contra el capitalismandés y de ningdn modo podria ser
considerada como una parte, como un fragmentotddueha (79).

Pero, ¢en qué consisten en ultimo término esa “@pickgpd” y esa “peculiaridad”
en las que pone el acento aqui Césaire? Yo piams@lgesta desconstruyendo con esas
frases la falsa oposicion binaria entre una simgldd, que es verdadera sin duda, y una
generalidad, que no lo es, ésta la de aquellosguen evolucionismo de escuela primaria
razonan que el modelo histérico del desarrollo deidente constituye un universal
platénico, el padre y la madre de todos los dem@geptos similares, los habidos y los por
haber y donde fuere que ellos se produzcan.

Por afiadidura, la reivindicacion de lo singular aee Césaire en su carta supone
una diferente concepcion del instrumento revoluwaimn por excelencia: el partido. El
partido stalinista, que es un partido de cuadrosryuna organizacioén autoritaria, no sirve
para nada en el mundo de donde él proviene. Laalaghlos colonizados contra los
colonizadores es, puede y debe ser, para ser &xitokicha de todo el pueblo colonizado.
Esto obliga a la constitucion de un tipo diferedéepartido o, llevando la cosa aun mas
lejos, a reemplazar la idea misma de partido p@r distinta, por la de movimiento social,
por ejemplo (un desarrollo que sera posterior, aenapedeciendo a las presiones de la
misma dinamica), pues se trata de una lucha deuwsllados y los ofendidos no importa
quiénes sean ni de dénde provengan. Para esogleeqoecesita no es una vanguardia de
cuadros sino una organizacion que no discriminjerarquice, que abra sus puertas de par
en par y acoja asi a todos quienes desean colakarda derrota y expulsion del

colonizador:

Opto por lo mas amplio contra lo mas estrecho;gbonovimiento que nos coloca codo a
codo con los otros y contra aquel que nos encipoaaquel que redne las energias contra
aquel que las divide en capillas, en sectas, asigg; por aquel que libera la energia
creadora de las masas, contra aquel que las aagdlizalmente las esteriliza (80).
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Un reparo de mi parte en este punto: yo debo canfgge a mi me inquieta
seriamente la contradiccion entre esa proclamagditach de Césaire y la estrechez de su
negritud. La guerra de los colonizados (de los nmpeados: colonizados vy
neocolonizados) contra los colonizadores es y debena guerra de caracter politico y no
una guerra etnoidentitaria. Cierto, Césaire enarlsal negritud para contrarrestar el
racismo de los blancos europeos y uno lo entiende kespalda, porque ése es un
combustible con el que se inyecta una cuota imptatde inspiracion a la lucha. Pero la
suya es también una negritud peligrosa, porquextlenearse corre el riesgo de desviar el
caracter de la guerra anticolonial, “racializantiol2e lo que se seguira por fuerza un
exclusionismo nuevo tanto o mas nefasto que elodeahtagonistas. El racismo es un
componente ideoldgico de la actividad de los caladdres y, como tal, es preciso sacarlo
del juego con determinacion y sin demora, pero o @na dosis mayor de su misma
receta Fanon, que habia sido discipulo de Césaire y guguéria bien, se dio perfecta
cuenta de cudl era la trampa que habia en ellmalgdaestableciendo las distinciones del
caso. Negrista a rabiar en sus comienzos, Fanaespa sus reticencias Beau noire,
masques blancéPiel negra, mascaras blancdsy es rotundo eh.os condenados de la
tierra. Escribe en este ultimo libro:

El racismo antirracista, la voluntad de defendepriapia piel que caracteriza la respuesta
del colonizado a la opresidn colonial representddeatemente razones suficientes para
entregarse a la lucha. Pero no se sostiene uneagnerse sufre una enorme represion, no
se asiste a la desaparicion de toda la familia pacer triunfar el odio o el racismo. El
racismo, el odio, el resentimiento, el ‘deseo legitde venganza’ no pueden alimentar una
guerra de liberacion (127-128).

Pelear contra el racismo, si, pero no convirtieedoiunfo del racismo propio en la
finalidad de la contienda, es lo que Fanon advi&ézordemos nosotros que en la Ameérica
Hispana tanto José Marti como José Carlos Mariatbghian llegado a esa misma

conclusién muchos afios antes gie él

®yo, hombre de color, sélo quiero una cosa: Quedgml instrumento domine al hombre. Que cese para
siempre el sometimiento del hombre por el hombsedé&cir de mi por el otro. Que se me permita descyb
querer al hombre alli donde se encuentre. El negmes mas. No mas que el blanco” (Fanon 204).

8El hombre no tiene ningtn derecho especial poeréenezca a una raza u otra: digase hombre, g ya s
dicen todos los derechos”(Marti 298). “Al racisme tbs que desprecian al indio, porque creen en la
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El alegato en favor del respeto a la “singulariddd’los colonizados envuelve de
este modo el contenido fundamental de la cartaedancia de Aimé Césaire al Partido
Comunista Francés, pero es indispensable que nedetdemos ahora a eso singular de
que él habla una acepcién que, aunque reconozedoyevias demandas de la piel, no
transforme su satisfaccion en el objetivo de larmgueCésaire renuncia al Partido
Comunista Francés no sélo por una discrepancidacpractica politica stalinista, de la que
como hemos visto se distancia con asco, ni tampocgue los comunistas franceses se
conducen con la estipida soberbia eurocentristavgisanos arriba, 1o que a Césaire le
parece intolerable pero no decisivo, sino por userépancia de mayor envergadura y que
tiene que ver con las indole de las relaciones ddtiente y Occidente o, como ahora se
dice, quizas con mayor precision, entre el Nor Sur.

En resumen: si yo tuviera que ordenar los argumsedt® este importantisimo
documento en sus acépites principales, tendriaegielo siguiente:

1. Que en su carta de renuncia al PCF el problem&teéentral de Aimé Césaire
no es el de la universalidad sino el del univessadi occidental, esto es, la
creencia ideolégica en el peor de los sentidos,sguexpresa estableciendo un
binarismo mentiroso entre una singularidad verdadeuna generalidad falsa,
esta Ultima aquélla segun la cual la evolucion deid@nte es un modelo
inevitable para el desarrollo histérico de la huiat en tanto que el hombre de
Occidente es su protagonista ideal.

2. Que los comunistas de Occidente, conscientes @resal, son participes de esta
creencia ideologica.

3. Que para los habitantes del mundo colonizado (glisia, mas alla de ello, para
los habitantes del mundo imperializado, ya sea lpovia colonial o por la
neocolonial, lo mismo da) sacarse esa creenciacdma es esine qua nomle su

llegar a ser sujetos plenos.

superioridad absoluta y permanente de la raza &laecia insensato y peligroso oponer el racismlosigue
superestiman al indio, con fe mesianica en su mis@mo raza en el renacimiento americano” (Marifiteg
30-31). Con el mismo titulo, “El problema de lagamen América Latina”, este articulo se encudatrdién
en José Carlos Mariateguiextos basicosEd. Anibal Quijano. Lima, México, Madrid: Fonde cCultura
Econdmica, 1991. 210-257.
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4. Que el llegar a ser sujetos plenos, de parte de clidsnizados y los
neocolonizados, los obliga a pensarse ellos a Sinas y desde si mismos. En
otras palabras: genera en ellos un imperativo datigrdad o, como Césaire lo

nombra, de “iniciativa”:

Queremos que nuestras sociedades alcancen un gupéoior de desarrollo por ellas

mismas, por crecimiento interno, por necesidadriortepor progreso organico, sin que

nada externo venga a entorpecer ese crecimierdtierarlo o a comprometerlo [...] se

comprende que no podamos otorgarle a nadie laatg@@ypara pensar por nosotros [...]
este derecho a la iniciativa del que hablaba haaeaamento es, en definitiva, el derecho a
la personalidad (81-82).

5. Que los instrumentos para hacer efectivo ese pragr@l partido, en primer
término) también deben ser originales.

6. Que de ese pensarse a si mismos y desde si mpongsrte de los colonizados,
tiene que emanar un programa de accion.

7. Que nada de lo anterior es sindbnimo de aislaciamigmoluntarismo autarquico.
Muy lejos de eso. Todas las comunicaciones y ttadaalianzas seran posibles e
incluso bienvenidas, siempre que ellas entrafieculds horizontales. Con esto
queda excluida la sevicia del despotismo desdeolugmgro también la
condescendencia del paternalismo y el fraternalisNiodéspotas crueles, ni
padres consentidores, ni bondadosos hermanos rsayarecambio, un acuerdo
entre iguales.

8. Finalmente, el acuerdo entre iguales puede y daberdyen a una universalidad
verdadera, que dé al traste con y reemplace eb falsiversalismo del
colonizador: “mi concepcién de lo universal es éauh universal depositario de
todo lo particular, depositario de todos los pafimes, profundizacion y
coexistencia de todos los particulares” (84).

Césaire hace, en los parrafos finales de su gadfesion de fe comunista y marxista.

No ha renunciado al marxismo ni al comunismo, egjue ahi declara, sino al Partido

Comunista Franceés, y ello debido al pesado lastiudstalinismo:
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No es ni del marxismo ni del comunismo de lo queego, lo que repruebo es el uso que
algunos han hecho del marxismo y del comunismo Qujero que el marxismo y el
comunismo estén puestos al servicio de los puealdgsos y no los pueblos negros al
servicio del marxismo y el comunismo (82).

Cree aun, por lo tanto, en el ideario socialisenyel siguio creyendo durante los
mas de cincuenta afios que le quedaban de vida. ¢ @a&plicar de otro modo su
reivindicaciéon del sujeto moderno, de su derechn“miciativa” y a la “personalidad”, su
encandilada percepcion de que “los hombres de”cettan alcanzando en ese momento
un dominio completo de su subjetividad y, aungagréttamente, que eso es consecuencia
de que en el Tercer Mundo ha sonado la hora dadesmientos de liberacion nacional?

Pendiente queda todavia, a mi juicio, una discugidntorno a las siguientes
cuestiones: ¢es el universalismo ideoldgico dectmaunistas franceses endosable nada
mas que a la torpeza de su stalinismo? ¢ No fortegpéste del marxismo o, en cualquier
caso, de una de las dimensiones del marxismo? [8irtero fuese cierto, si lo que yo he
denominado el universalismo ideoldgico de los castaa franceses fuese en efecto
consustancial al marxismo como un todo, es detr giactica no difiriese de la teoria ni la
parte del todo, entonces la insistencia de Cesaireconsiderarse un marxista y un
comunista (0, por lo menos, un socialista) estanigroblemas. Si la verdad estuviese en
cambio en la segunda conjetura, la que piensa lquaversalismo ideoldgico es sélo una
de las dimensiones del marxismo, mas cefiidamemecdiene que ver con su concepcion
hegeliano-eurocéntrica de la historia mundial,aee por lo menos la parte no es idéntica
al todo y que puede por eso ser disociada deiéldasio, entonces el peligro es menor y la
postura de Césaire tiene algun asidero. Marx rttabeia equivocado en sus analisis de la
economia, la sociedad y la cultura capitalistasy pelo habria hecho en su consideracion
de la economia, la sociedad y la cultura capitalisbomo si ellas conformasen el penultimo
peldafio dentro de la escala ascendente en laiaister mundo. Al socialismo se puede
llegar no solo desde el capitalismo, sino desdehosi¢ados, como pensaba Césaire (y,
entre nosotros los hispanoamericanos, José Cadogitielgui), y uno de esos lados es el de
la eliminacién de la dependencia imperial, cologiaeocolonial, y su reemplazo por una

nueva sociedad postcolonial. Los problemas de testoaccion de esa nueva sociedad
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postcolonial, sin embargo, que son problemas qisteex que han sido el dolor de cabeza
de las jovenes naciones que se formaron despuéda lileeracion de la India y que
requieren de un debate ulterior, lo encuentranm@e&saire sino en el mas aventajado de

sus discipulos: en Frantz Fanon.
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Pensamiento historico erDiscurso sobre el colonialismda historicidad como

condicion de posibilidad de una critica anticolonika

Matias Marambio de la Fuente

Introduccion. Problema y puesta en situacion

Una revision superficial de las caracteristicas wignificativas de los discursos
criticos emergidos al calor de las luchas sociglpsliticas del siglo XX no podria pasar
por alto el hecho de que varios de ellos han teomhoo uno de los ejes de su reflexion los
procesos histéricos que han dado como resultadegos de dominacion. Asi, tanto el
marxismo como el feminismo y la lucha anti-racistal igual que el
indigenismo/indianismo, han debido hacerse cargameinnimero de pasados como
forma de elaborar tanto un discurso critico com@uayecto politico. En este sentido, me
parece pertinente realizar un analisis del pengdamide Aimé Césaire, en tanto sus
propuestas han servido como lineas de fuga pataselrollo de una critica anti-colonial
gue sigue siendo relevante hoy. Los logros poltm® movimientos indianistas (con todas
las criticas que debemos hacer), la recepcion e@ri@anLatina de una critica postcolonial
que reclama “vinculos sanguineos” con el pensami@atCésaire, al igual que las sefales
de control/vigilancia neo-colonial de paises démer Mundo sobre Latinoamérica (y en
esto la instalacién de nuevas bases militares trl&s Unidos a lo largo del continente es
s6lo una muestra), todo esto sirve como trasforata pevisitar uno de los ensayos mas
influyentes de Césair®iscurso sobre el colonialismo

Propongo aqui leer &iscurso sobre el colonialismen términos de las formas de
pensamiento historico presentes en el texto, cofinelle poder desentrafar el rol que
cumple la historia (en tanto devenir, no como g@igta) en la elaboracion de un discurso
politico (en este caso, anti-colonial). Desde psit&o de vista, 0 que buscaré plantear en
este ensayo es como la relectura del pasado eslautas operaciones cruciales de la
propuesta politica de Césaire enB¥gcurso..; es precisamente este giro tedérico el que

permite la elaboracion programatica de un proypotiico anticolonial con caracteristicas
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bastante especificas, que se relacionan justarnenttas operaciones mediante las cuales
Césaire realiza una critica historizante del callismo.

Con “pensamiento histérico” hago referencia a umwto amplio de categorias y
modos de construccion de relato que ponen en jadgohistoria como eje (del mismo).
Mas que una elaboracion sistematizada de acuenelfiass compartidas por una comunidad
respecto de un proceso historico determinado (dox@dg, la nocidn de pensamiento
histérico -o también “concepcion de la historia”peca aqui en un nivel textual
metahistorico, es decir, no vinculado al valor éedad de las proposiciones individuales
que componen el relato (Topolsky). Hay que acdptaarga que tiene el término dentro
del campo de la historiografia, desde la aparidéntrabajo de Hayden White. Ha sido el

mismo White quien ha aclarado que su analisis natapa decir que:

Los acontecimientos pasados, las personas, l@sianshes y los procesos nunca existieron
realmente [...]. Se trata mas bien de subrayar quefdamacion acerca del pasado no
constituye en si misma un tipo especificamenteéiticst de informaciéon y que cualquier
conocimiento basado en ese tipo de informaciorsrenesi mismo un tipo de conocimiento
especificamente histérico [...]. Lo que el discurssidnico produce somterpretaciones
de cualquier informacion y conocimiento acercapdslado que decida el historiador. Estas
interpretaciones pueden adoptar formas variadasdeddéas mas simples crénicas o
enumeraciones completas de hechos hasta las shstfidmsofias de la historia, pero lo
que todas ellas tienen en comuUn es su procesamimtain modo narrativo de
representacion fundamental para la compresién de referentes como fendmenos
distintivamente histéricos (“Teoria literaria y d8x histdrico” 143-144, énfasis en el
original).

En otras palabras, el analisis que pretendo ddisarpresupone que ddiscurso
sobre el colonialismopuede ser tomado como una forma de discurso itistor
precisamente porque el pensar historicamente nanegtributo exclusivo de los textos
historiograficos. Al mismo tiempo, un elemento e€avesulta la produccion de una
“interpretacion” de aquellos acontecimientos y psms del pasado que se trabajan.
Resulta, entonces, no sélo pertinente, sino neoesaluir otro tipo de textos cuyo fin
expreso no sea —necesariamente- la reconstrucein gasado. La ventaja de utilizar esta
categoria es precisamente dejar entre paréntesisksis del texto en términos netamente
historiogréficos, es decir, con vocacién de comsidn de “conocimiento histérico o

verdad historica” (ver Ankersmit). Lo que importguano es tanto si Césaire ocupa una
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metodologia especifica, 0 si es que su lectura dmminacién colonial presenta “hechos
verdaderos” al nivel de los acontecimientos emainiente constatables; mas bien, me
interesa comprender el rol que juegan los proce&isricos en su argumentacion y la
manera en que estos son encuadrados como parte mdato-argumento que sirve para
realizar una critica a la experiencia colonial.iismo tiempo, interesa indagar aqui sobre
las temporalidades que estan presentes en el dex@ésaire, por cuanto lo historico no
sélo se juega respecto de lo que se dice del pasam@oque también puede adoptar una
temporalidad de transformacion histérica de presentun futuro (Moraga 222).

Tomando en cuenta lo anterior, podria decirse guyedgunta general que guia este
ensayo es ¢qué rol juega la historia —como trasseuen el pensamiento de Césaire en
Discurso sobre el colonialis@oPara efectos de mantener una linea argumental, cla
ordenaré este trabajo en torno a tres preguntaprifer lugar: ¢,como elabora Césaire su
argumento en funcién de un pasado? Esto es, gegocés remiten a un devenir social y
en qué anclajes. En segundo lugar: ¢en qué mezlidales Césaire de tacticas comunmente
usadas por la historiografia para ordenar su argtofieLo que me interesa aqui es la
configuracién discursiva de un entramado tempors qantiene similitudes con las
formas historiogréficas. Finalmente ¢qué relaciagp éntre el pensamiento histérico de
Césaire y el proyecto politico que se esboza ebisglurso..? Importa aqui no solo la
filiacion intelectual del autor, sino el rol queegan las conceptualizaciones historicas en la
articulacion de la propuesta politica anticolonial.

Situemos ahora al texto. Aimé Césaire esciseurso sobre el colonialismen el
contexto de la postguerra, con las independenaada thdia, Pakistan e Indonesia como
acontecimientos recientes que grafican los logeotadiescolonizacion (alcanzados desde
diversas posiciones y con medios distintos). De=sta perspectiva, hay que pensar el
Discurso...dentro de un contexto de “posibilidades reales’aplas movimientos de
descolonizacion, en el sentido de tener un horizabierto de transformacion y creacion
politica marcada por la lucha en contra de lasnpide coloniales y la busqueda de

soluciones nacionales. Como sefalan Grinor RojoiagAsalomone y Claudia Zapata:
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El trabajo de Césaire, Fanon, Memmi y FernandearRat, quienes escriben [...] en los
afios cuarenta, cincuenta, sesenta y hasta priaoij@olos setenta del siglo XX, puede
leerse ahora, que nos hallamos en la madrugad@detomo habiéndose llevado a cabo
dentro del marco de los procesos independentigtaibgracionistas en sentido amplio,
que tuvieron lugar durante aquel periodo, por usm@epy por otra, como una practica
tedrica que esos hombres emprendieron teniendo ¢eld de fondo el impulso de la
mundializacion del capital que se re/activa destéermino de la segunda guerra (51).

Paralelamente, debemos tener en cuenta el compratei€ésaire con el PCF. Su
caso no es el de un militante alineado con la ohacwficial del partido, aun cuando su
pensamiento mantiene una filiacibn marxista enesminologia. La posicion critica de
Césaire al interior del PCF permite entender surreia al partido en 1956afio en el que
un conjunto de intelectuales abandonan partidosun@tas en Europa, como el caso del
Communist Party Historians Grougn el Reino Unido, con figuras como Edward

Thompson y Eric Hobsbawm).

I. Argumentos en eje temporal

¢, Como construye Aimé Césaire su argumento en fundeéd pasado? Podemos
responder a esta pregunta poniendo atencién a mernlude categorias y conceptos
operativos que se despliegan a lo largo del ensAymi juicio, Césaire concibe sus
categorias en términos temporales, aun cuando yedrael texto una vocacion explicita
por la argumentacion historiografica. Sin embargopongo que se puede leer el
Discurso...en términos de una historizacion, esto es, detarsel uso de las categorias
analiticas dentro de un devenir temporal. Ello pusaktenerse a partir de las criticas a la
esencializacion del hecho colonial y a su necegagiatabilidad para Occidente.

Esta dimensién histérica del ensayo puede verdecat nivel de la identificacion y

caracterizacion de una civilizacion en particuliaculada al “problema colonial”:

"No es mi propésito aqui el desarrollar este puettocial en muchos sentidos para entender la tragact
politica e intelectual de Aimé Césaire. Al respee® esclarecedor el andlisis propuesto por GRojo en
este mismo volumen.
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El hecho es que la civilizacion llamada “européda’Givilizacion “occidental”, tal como ha
sido moldeada por dos siglos de régimen burguéacapaz de resolver los dos principales
problemas que su existencia ha originado: el prablelel proletariado y el problema
colonial (Césaire 13, énfasis en el original).

Queda en evidencia que aqui se ponen en juegoalegocias: la civilizacion y
Europa; sera la primera de ellas la que cumplaolfundamental dentro del ensayo en su
conjunto. La nocién de “civilizacién”, a su vezne una doble dimensién (opera con dos
significados): civilizacion como sociedad (de ahé dpable de la civilizacién europea), pero
también civilizacibn como proceso (ver Elias). Dstas dos nociones, la idea de
civilizacion como proceso adquiere una importaccigial, que detallaré mas adelante.

Resulta interesante notar que en el vocabulari€ésaire no aparece con tanta
fuerza la nocién de imperialismo como la de colaci@an y barbarie. Respecto de la
primera, constatamos su uso en términos histopoopsedio de la referencia a la categoria
de civilizacion. Colonizacion y colonialismo, comérminos que aqui son largamente
intercambiables, llevan aparejadas las connotasiome destruccion, opresion,
embrutecimiento. Quien aparece como el sujeto iist@e este proceso es Europa (o, lo
gue es lo mismo, la civilizacion europea).

Es igualmente interesante notar como aqui la cdtede “modernidad” no aparece
definida de manera explicita. El texto de Césairesiun texto que ataque a la modernidad
como tal, sino que ataca un proyecto ejecutadoepsujeto histérico de la civilizacion
europea. Esto no implica, por su parte, que nopssile caracterizar las propuestas de
Césaire como modernas. Por el contrario, soy aguiladopinion que el texto es
fundamentalmente moderno, no solamente respectsdeontenidos de la reflexion
(universalismo, humanismo, actitud reflexiva yicd}, sino también por el pensamiento
histérico que la articula. Contra una suerte detoh$mo descarnado, el texto de Césaire
se constituye a si mismo a partir de un posicioeataj de una toma de partido. Y “la
afirmacion de que solo es posible encontrar laagidstalandose en una posicion sélida o
concibiéndola partidistamente es s6lo un produe&dad modernidad” (Koselleck 173).
Seria precisamente la “situacionalidad” del teatgue le daria su fuerza argumentativa.
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Ahora, habida cuenta de que el pensamiento der€é&saun pensamiento que es en
si mismo moderno, hay que hacer algunas espedtficzg: Sefiala Césaire: “Precisamos
crear una sociedad nueva, con la ayuda de todsdrosidnermanos esclavos, enriquecida
por toda la potencia productiva moderna, calidatpda la fraternidad antigua. Que eso es
posible, la Unidn Soviética nos da algunos ejemgm®llo” (25). Lo que vemos aqui es
pensamiento moderno puro y duro, en su vertientxista humanista mas clara. Y ello
requiere, a mi juicio, de una dimensién tempora¢ @sta explicitada en el texto. Se
construye la idea de una nueva sociedad sobresedm®muna superacion dialéctica de las
sociedades anteriores. El pensamiento se proyacia @l futuro en funcién del asumir una
carga histoérica. En definitiva, lo que alimentaidgqueflexion de Césaire es una manera de
concebir el devenir de las sociedades en el tiegugobebe del marxismo en términos de
proyecto politico, pero que no abandona el proyawderno por criticar a la civilizacion
europea.

Una dimension adicional, igualmente importante, ldeforma particularmente
moderna en la cual es posible caracterizar lasepmnanes del tiempo en Césaire, tiene que
ver con el rol que cumple la historizacion o degradizacion de los procesos historicos. En
un plano metahistérico, como sefala Reinhart Kesklles a partir de la modernidad que
“es posible concebir la historia como un proces® e ha desligado de fuerzas
inmanentes, que ya no se puede derivar sélo deddendnaciones naturales y que, por
€s0, no se puede seguir explicando suficientemaémtéorma causal” (140). Podriamos
pensar que esta forma de entender la historia tieleever con la insercion de Césaire
dentro de una tradicion intelectual marxista, lal @odria caracterizarse por “la conviccion
de que la historia no es un espectaculo sublime, sl proceso comprensible cuyas varias
partes, etapas, épocas, e incluso eventos indleglis®n transparentes a una conciencia
dotada de los medios para darle sentido de unaauf@ma” (WhiteEl contenido de la
forma92).

De lo anterior puede desprenderse una preguntivastente obvia: ¢cuales son
estos medios? Propongo aqui al menos dos posidekigidas cuales no son en ningun caso
excluyentes. De una parte, Césaire se vale deasititticas tipicamente historiogréaficas

(las cuales analizaré en la siguiente seccion)ntnaig que por otra recurre tanto a las
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categorias ya mencionadas (civilizacién, Europaaceuajeto historico, colonialismo) como
a la utilizacion implicita de las categorias deezigncia y expectativa. Me gustaria aqui
apuntar cémo el rol de la experiencia (tanto deloracwomo del colectivo de los
colonizados) tiene una dimensién temporal que reamellaré completamente en este
ensayo. Sigo aqui las propuestas de Reinhart ko&egl1993), quien habla de “espacio de

experiencia” Erfahrungsraunfy y para quien en este caso:

Las condiciones de posibilidad de la historia at, a la vez, las de su conocimiento.
Esperanza y recuerdo o, expresado mas geneéricgnexqtectativa y experiencia [...]
constituyen a la vez la historia y su conocimieptgor cierto, lo hacen mostrando y
elaborando la relacién interna entre el pasaddyteto antes, hoy o mafiana (336-337).

En especifico, el espacio de experiencia no tieneontenido temporal Unicamente
pasado o rememorativo, que confina los aconteciwses una condicion de “haber pasado
a pérdida”: “lo que caracteriza la experiencia @s lja elaborado acontecimientos pasados,
que puede tenerlos presentes, que estad saturadealitad, que vincula a su propio
comportamiento las posibilidades cumplidas o eg’aféoselleck 340).

[I. ¢Un analisis historiografico?

Habiendo identificado ya algunas categorias, megeaimportante poner atencion
ahora al uso de las mismas enDakcurso sobre el colonialismd.a pregunta que
podriamos hacernos aqui es hasta qué punto esiréséxto historiografico, esto es, un
discurso sobre el pasado que pretende entenderkexplicarlo, recurriendo a una serie de
mecanismos.

Al respecto, creo que es relevante notar que @ésaincibe la colonizacion en
términos de un “proceso histérico” y no como aldijpo de catastrofe sobrevenida del
espacio exterior, que se habria materializado pwmnegsabe-qué azar o por algun designio
providencial. Asi, Césaire parte de una discusabreslas justificaciones tradicionales de

la colonizacidn, con una intencidn que a todasdwgera como “desmitificacion”, como el
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esclarecimiento del pasado por medio de un andise despeja las legitimacionas
posterioridel colonialismo:

¢, Qué es, en su principio, la colonizacién? Recarmmpee ésta no es evangelizacion,
ni empresa filantropica, ni voluntad de hacer Hder las fronteras de la
ignorancia, de la enfermedad, de la tirania; niaesmn deDios ni extension del
Derechg admitir de una vez por todas, sin voluntad destahi por las
consecuencias, que en la colonizacion el gestsigea@s el del aventurero y el del
pirata, el del tendero a lo grande y el del armadidel buscador de oro y el del
comerciante, el del apetito y el de la fuerza, leomaléfica sobra proyectada desde
atréds por una forma de civilizacion que en un mdmele su historia se siente
obligada, endogenamente, a extender la competda@as economias antagonicas
a escala mundial (14, énfasis en el original).

Aqui vemos, en primera instancia, la contraposicidical que realiza Césaire
entre la civilizacibn como proceso (como el proged# llevar a alguien la Civilizacion con
mayuscula) y la colonizacidon como el resultado oetac Tras la “historia oficial” de la
civilizacion como misién (de la llamada “carga tieimbre blanco”), Césaire descubre el
necesario reverso oculto de la colonizacién comatotia concreta de dominacion.

Una consecuencia historica que me parece reledsrigo del pensamiento de
Césaire en este texto es la idea de la “irrecupetat’ de aquellas sociedades que fueron
afectadas por la empresa colonial/civilizadora.hBipérdida se evalla histéricamente en
términos de la pérdida de una potencialidad:

Veo claramente lo que la colonizacién ha destruide:admirables civilizaciones de los
aztecas y de los incas, de las que ni Deterdintp Rioyal Dutch, ni la Standard Oil me
consolaran jaméas [...], hablo de sociedades vaciaftasellas mismas, de culturas
pisoteadas, de instituciones minadas, de tierrafiscadas, de religiones asesinadas, de
magnificencias artisticas aniquiladas, de extraamis posibilidades suprimidas
(Césaire19-20, énfasis en el original).

Menciono este diagnoéstico de una potencialidadoficst pues me parece que
incluso hoy existen proyectos de corte marxista lyonanista que sefialan como su
objetivo la recuperacion de “proyectos historico8% una reflexion orientada hacia el
presente y que claramente alimenta un programaigoglipero creo que es sensato

preguntarse si es que acaso no se cae aqui entitnd eomantica.
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Ahora bien, si leemos con atencion, es justamenteelepunto de la mayor
confrontacion que Césaire demuestra un analisgdiiografico” mas riguroso, que es al
mismo tiempo el mas politico a mi juicio. La vakittan de su relato que interpreta el
pasado de la colonizacién se realiza por medionde“lectura de fuentes” colonizadoras.
El encuadre del argumento no deja de ser polénpow, cuanto se recurre a la

recientemente derrotada figura de Hitler para taieel analisis. Dice Césalre

He sefialado en la historia de las expedicionen@d&s ciertos rasgos que he citado con
todo detalle en otra sede.

Eso parece no haberle gustado a todo el mundocdPque esto es sacar viejos esqueletos
del armario. jCiertamente!

¢Acaso era inutil citar al coronel de Montagnaao, de los conquistadores de Argelia?

Para expulsar las ideas que me asaltan algunas, \ego cortar cabezas, no cabezas de
alcachofas, sino realmente cabezas de hombres.

¢Acaso convenia negar el uso de la palabra al amHerisson?

Es verdad que trajimos un barril lleno de orejasecbadas, par por par, de los prisioneros
amigos 0 enemigos...

¢Era necesario, en fin, arrojar a las tinieblasofietlo el hecho militar memorable del
comandante Gérard y callarse sobre la toma de Aembika ciudad que, a decir verdad,
nunca sofid con defenderse?

Los tiradores no tenian orden de matar sino adosbnes, pero se les retuvo; embriagados
por el olor de la sangre, no dejaron ni una mujenmifio... al final de la tarde, bajo la accion del
calor, se levanto una pequefia bruma: era la saegeanco mil victimas, la sombra de la ciudad,
gue se evaporaba al atardecer.

¢Son ciertos 0 no estos hechos? [...] Y si estasoseson reales, puesto que nadie tiene el
poder para negarlos, ¢.se dira, para minimizar loriolo, que estos cadaveres no prueban
nada? (18-19).

Quisiera llamar la atencion sobre la ultima fr&sste momento de empirismo en el
argumento (“¢,Son ciertos 0 no estos hechos?”) mecigaa poner en riesgo la carga
politica y critica del mismo. Mas aun, es la fuedealos hechos, tales y cdmo han sido
validados por medio de “fuentes”, la que permitgugeavanzando el argumento. Este no
es el unico punto en que Césaire trae al estrads dumbreras de Occidente para dar

cuenta de la légica racista que justifica la emp@Edonial: Renan, Caillois, Mannoni, de

8_as citas hechas por Césaire en su texto esténletid mas pequefia.
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Maistre, todos comparecen frente a una criticargleva la dimension de proceso de la
colonizacion.

Creo que puede comprenders®mcurso sobre el colonialismmmo una empresa
gue busca disputar una interpretacion del pasalquias aqui donde reside gran parte de
la fuerza que tiene Césaire para el pensamienteobortial: es merced de una
interpretacion de la colonizacion en tanto resoltéel un “proceso historico” y no producto
de la “necesidad histérica” que Césaire logra sdastabases de lo que Walter Mignolo ha
llamado “el giro decolonial”. La propuesta politida Césaire tiene como eje el debate no
s6lo con las formas en que Occidente ha llevadak® da dominacion colonial, sino
también con como la ha justificado. Desde esteqdet vista, sostengo que en Césaire
vemos tanto una lucha por reinterpretar el pasamoocuna lucha por rescatar una
memoria: “vuelvo a hacer la apologia de nuestragsirales civilizaciones negras: eran
civilizaciones corteses” (25). También: “los vietnitas, antes de la llegada de los franceses
a su pais eran gentes de cultura ancestral, etaqyisiefinada. Este recuerdo molesta al
Bando de Indochina. jHaced funcionar la maquinaaado!” (26). Y para terminar,

hablando respecto de “nuestras ancestrales soeE(&Esaire sefala:

Eran sociedades comunitarias, nunca de todos |ganacs pocos.

Eran sociedades no sélo antecapitalistas, coma d&ho, sino tambiéanti-capitalistas
Eran sociedades democréticas, siempre.

Eran sociedades cooperativas, sociedades frateif2dleénfasis en el original).

Lo anterior tiene ciertamente sus problemas. Solpeasamos en términos de
discurso historiografico, las pruebas y hechos spi®frecen para realizar la critica a la
colonizacion estan ausentes de estas afirmaci@spgcialmente, el sostener que aquellas
sociedades que preceden al capitalismo son “enissham” sociedades que lo resisten y
combaten por su abolicion, es mas que un saltonagtal histérico. Ello no se debe
exclusivamente a un asunto de “fuentes”, sino tamba una concepcion sobre la
posibilidad de ocupar ciertas posiciones politides manera transhistérica. Creo que
debemos entender este salto argumental en virtudade politico delDiscurso sobre el

colonialismo Si bien, a mi juicio, puede sostenerse que d¢btde Césaire funciona con
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categorias que hacen referencia a un pasado yetgsptecanismos de validacion sobre su
interpretacion del mismo, hay que tener en cuemt®@o momento que su ensayo “no es”
un texto historiografico. Esto no implica que Césaio piense histéricamente, ni que
deseche el pasado y la memoria como terrenos d&aoMas bien, sefiala las limitaciones

de lectura del texto mismo.

[ll. ¢ Como pensar histérica y anticolonialmente?

Llegados a este punto, me parece sensato afirnedaqeflexion de Césaire es una
reflexion histérica. Ahora bien, ¢como es posildea eeflexion? ¢Qué presupuestos le
permiten emerger en la forma que lo hace? Mas #&pecente, ¢como calibrar los
vinculos entre la reflexion historica y el pensartoepolitico anticolonial? O bien, ¢es
posible en dltima instancia desligar una cosa te?dEreo que aqui las cosas se ponen un
poco mas confusas y es dificil llegar a conclusotaantes al respecto. Por lo tanto,
quisiera aventurar algunas respuestas.

Por un lado, me parece que la propia experiendaniad es un elemento que hace
posible la critica de Césaire a la colonizaciontr®a de un sujeto que ha vivido dentro de
un sistema de dominacién y que toma la palabrageranciarlo a partir de su experiencia.
Aqui es donde se evidencia el anclaje de Aimé @esa un “marxismo humanista”, es
decir, un conjunto de posiciones y supuestos pofitique ponen al ser humano y su
experiencia concreta en el centro de la teoria yrdxis. Esto implica (para Césaire) no
solamente el asumir una posicién desde la perifegpecto del centro, sino de llenar ese
posicionamiento con un contenido racial. Resuétandtivo que eDiscurso...no ponga en
discusion un problema de margen y metropolis. Leimaca no es de Primer versus
Tercer Mundo (no podria serlo, dado que los térmimtrarian en uso después). Lo que
aparece como relevante es el asumirse como ur sigatolor, sobre cuya racializacion el
Occidente blanco ha construido una diferencia geiiaada. Cobran aqui sentido las
observaciones de Reinhart Koselleck citadas malsaanpor cuanto la dimension de la

experiencia funge como condicion de posibilidadadeflexion histérica. Esta experiencia
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(y habria que decir, compromiso) le dan un estatliferenciado a la interpretacion

historica que hace Césaire. Como sefiala HaydereWhit

La pureza de cualquier interpretacion solo pueddinse en la medida en que consigue
reprimir el impulso a apelar a la autoridad paditen el curso de obtener su comprensién o
explicacién de su objeto de interés. Esto signifjua la politica de la interpretacion debe
hallar el medio o bien para efectuar esta represidiien para sublimar el impulso a apelar
a la autoridad politica para transformarlo en wtriimmento de la propia interpretacidt (
contenido de la form&6).

Es, por cierto, el caso de Césaire, a quien sieiposimaterialista histérica no solo
lo autoriza, sino que le exige la politizacion deréflexion histérica interpretativa para
poder, justamente, elaborar con ella un proyeciitiqm

Otro punto que permite entender estas formas deap@anto en Césaire tiene
relacion con el momento escritural de su textoaf@ss en un periodo que podriamos
llamar de “urgencia” para el pensamiento antica@briPor cierto, la emancipacion de la
India es una realidad potente, pero no podemospbhuie alin entrados los afios sesenta las
causas de la lucha por la descolonizacion (y lositds de la misma) estaba lejos de estar
terminada. Me parece que si hay un lenguaje queabinazar lineas de continuidad, de
procesos, de cambios, de diferencias, de desigleddas porque existe una coyuntura en
la cual ese pensamiento no solo es fructifero, girgotambién necesario.

Al mismo tiempo, Césaire diagnostica en el colasiad un futuro de desastre: “...
si yo aparto los ojos delombrepara mirar lashaciones constato que todavia aqui el
peligro es grande; que la empresa colonial es admumoderno lo que el imperialismo
romano fue al mundo antiguo: preparador diegastrey precursor de lgatastrofé (41,
énfasis en el original). En esto Césaire reveltepe su filiacion marxista méas teleoldgica,
por cuanto ve una crisis inevitable, una contradictal que llevara a la debacle del orden
colonialista. Sin embargo, ello tiene una veta wela el lugar clave del proyecto de la
modernidad en su pensamiento: la nocién de emanéipaen funcibn de un sujeto
histérico determinado. Temprano en el ensayo, @fskie los resultados de la
“civilizacion” como “proletarizacion y mistificaci@ (21), y de eso se sigue que toma a las

civilizaciones colonizadas como aquellas que sgrtatadoras (¢también?) de un proyecto
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historico emancipatorio universal. Recuperandocoblinente lo que se ha sefialado como
la caracteristica fundamental del proletariado, %ubjetividad sin-substancia”

[substanzlose SubijetivifaCésaire proclama:

La salvacion de Europa no radica en una revolud@los métodos, sino enfRevolucion

la cual sustituira, mientras esperamos una socisdadlases, la férrea tirania de una
burguesia deshumanizada por la preponderancia deida clase que tiene una mision
universal, porque sufre en su propia carne todesriales de la historia, todos los males
universales: el proletariado (43, énfasis en gjioal).

Quisiera ahora retomar un punto anterior, relaclor@n la desesencializacion del
proceso colonial como elemento clave de la refletistorica y politica de Césaire. En
cierta forma, podriamos pensar que es la eseragédiz de la diferencia producida por la
colonizacion la que fundamenta las relaciones aeirtcion que se dan dentro del marco
del imperialismo europeo. Al mismo tiempo, respli@usible sostener que la colonizacién
requiere del borramiento de su historicidad conoz@so politico para poder instalarse, y
de ahi que recurra a su naturalizacion. Ahora ldeo tren de pensamiento sélo puede
sugerirse, pero no puede ponerse en la boca de€¥a31). Esto no implica, por otra
parte, que la desnaturalizacion no sea uno deldoseatos centrales en Blscurso...(he
mostrado esto ya mas arriba), sino mas bien gpmlauesta de la “auto-deshistorizacion”
como condicidon de posibilidad de la justificaciém ld empresa colonialista no puede ser
atribuida al mismo Ceésaire. Lo que si puede atgkld relacionado con este mismo
proceso es que, para quienes llevan a cabo elgor@odonizador (la burguesia) aplica una
suerte de transmisibilidad historica de la resphitidad por la opresion politica. Hay aqui
una mezcla de pensamiento marxista y anticoloegy es, la burguesia no esta separada

de sus responsabilidades por el capitalismo yleh@dismo:

La burguesia, como clase, esta condenada, lo quigsaa cargar con toda la barbarie de la
historia, con las torturas de la Edad Media y @infuisicion, con la razén de Estado y

con el belicismo, con el racismo y con el esclagisan resumen, con todo aquello contra
lo cual protesto, y en términos inolvidables, eépaca en que, como clase al ataque, ella
encarnaba el progreso humano (Césaire 36).
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Como ultimo punto en lo que respecta a las vinooas entre el pensamiento
historico de Césaire y su proyecto politico daaaiainti-colonial, quisiera hacer referencia
a los contrastes que podemos (muy esquematicanumitmtar entre dbdiscurso...y los
proyectos politicos de las primeras independengias.qué medida es el discurso historico
en la reflexion de Césaire, tanto a nivel de fo(oaegorias y entramado) como de fondo
(interpretacion), una interpretacion historica ijathrmente anticolonialista que se
diferenciaria de los otros discursos emancipatosioericanos (esto es, los discursos
independentistas del siglo XVIII — Estados Unidog XIX — hispanoamericano)? Existe
aqui la posibilidad de que sean dos los elementeguggan un rol: por un lado la “raza” y
por otro la critica del colonialismo como forma delen y dominacién social. En la
medida en que las revoluciones del XVIIl y el XI¥dean la independencia del “monarca”
y no de la “colonizacion” (esto es, de la condicodonial), es que puede decirse que hay
proyectos con horizontes politicos distintos. Ahgiem, ¢ en qué medida depende ello de la
representacion historica que construyen tanto @2saiomo otros pensadores
anticolonialistas (Frantz Fanon, Albert Memmi, Robe~ernandez Retamar) como los
independentistas? ¢Es posible atribuir esta dife&ednicamente a interpretaciones
disimiles del pasado? Debemos recordar aqui eledh racializacion de los sujetos que
llevan a cabo el proceso emancipatorio en ambopimims de discursos, el cual es del
todo diferente en los aproximadamente 150 aflosep@an ambos procesos.

En definitiva, lo que nos lega Biscurso sobre el colonialismes una red compleja
de significaciones que entremezclan la historizaciél proceso colonial con la formacién
de un proyecto anticolonialista, marcado precisaepar dicha historizacion. Esta critica
es, insisto, una critica de tipo global, que nooséé ocupa de las dimensiones
institucionales, sino sobre todo sociales de laorimhcion, en tanto produccion de
diferencias e inferiorizaciones, en el marco daaiehes jerarquicas de poder. Resulta en
todo momento relevante para mi, como historiadbrpager recoger este tipo de
reflexiones histéricas, por cuanto ayudan a terresemte que las maneras en que
historiamos y las maneras en que hablamos del pasatAn fuertemente unidas a
proyectos politicos. Mas aun: que lo que resud#tatas alturas insoslayable, con Césaire, es
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que la produccion de una critica a las relaciorepatier asume la forma de una critica

histdrica, no solo para desbaratar y deconstiinio, Sobre todo para crear.
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En torno al Cuaderno de un retorno al pais nataldentidad, pensamiento politico y

escritura poética

Maria José Yaksic Ahumada

“Conducir al hombre a saccionalmanteniendo en su
circularidad el respeto por los valores fundamestgue
conforman un mundo humano, es la primera urgereceqdél
que después de haber reflexionado se dispone a’actu
Frantz FanonRiel negra, mascaras blancas

“He asesinado a Dios con mi pereza mis palabrages®os y
mis cantos obscenos”
Aimé CésaireCuaderno de un retorno al pais natal

Cualquier tentativa que pretenda hallar caminosseetido que conduzcan a
comprender integralmente la obra de Aimé Césaiseexgge transitar incesantemente del
texto al mundo, y viceversa, del mundo al texto.ldl@or que nos demanda la obra de
Césaire radica en encontrar aquellos vinculos, laguéneas de tension, es decir, los
pasajes y propuestas que componen ese vaivénlanaetualidad y la experiencia de la
realidad. Las dimensiones que tomaré como objeiagulo privilegiado para abordar la
produccion literaria del martiniquefio, especificateeen elCuaderno de un retorno al
pais natal intentan recomponer este vinculo entre el tex¢éb mundo: un vinculo que por
ser sefalado aqui en su forma mas elemental, noge&tlas complejidades que lo
componen, ni menos aun, asume una perspectivaodima entre la realidad y las
producciones culturales. Las implicaciones queseremos -el problema de la identidad,
los alcances de su pensamiento politico y la inapera de la funcidn estética/poética en la
produccion de significaciones culturales- abrenespacio de lectura que revela aquella
continuidad existente en su obra entre un hacegrtabiente politico y uno que es
propiamente literario. Dichas dimensiones constitugl objeto de nuestro analisis. Poner
en relieve tal continuidad politico-literaria, all@ de los temas que nos ocupan (identidad,

politica, poética), motiva a rastrear esa suert&ldele horizonte” que construye la obra de
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Césaire y que trasluce la direccion hacia dondeoseluce su proyecto intelectual: el
terreno de lo histérico y social, y el terreno @simbélicd dado por la literatura.

A lo largo de este articulo nos concentraremod €uaderno de un retorno al pais
natal principalmente por dos razones: tanto porque poeegaracter emblematico para el
movimiento de la negritud, como también porquedakinterior de la obra de Céséafre
Escrito en 1939 luego del retorno de Césaire aiMeat tras recibir una formacion
intelectual en la lengua, cultura y territorio dmlonizador, el extenso poema hace
converger, por un lado, la experiencia biogréfiessdr un intelectual formado en Francia,
con la propuesta de afirmar una identidad colediv#ntica de la comunidad colonizada.
Una identidad que en su afirmacion positiva —codaso las complejidades de su
construccion- se vuelve mediante la escritura mpoénente revolucionaria. El
Cuaderno...es un poema que impulsa la afirmacion de una idi@htnegra, a partir del
reconocimiento historico de una experiencia de sipne exclusion y deshumanizacion
comun que tienen tanto los pueblos colonizados, ocaados aquellos que fueron
extirpados de sus tierras originarias para seretjsglos por el mundo como mano de obra
esclava. Vale indicar que la obra de Césaire emrgense encuentra transversalmente
marcada por una critica al pensamiento europeojugtidica la colonizacion y por una
insistencia en levantar una identidad negra cei@n el terreno de la lucha simbdlica (del
arte y la poesia). Pero resulta seiCeladerno...el que emerge como fundador de una
nueva discursividad, volviéndose un referente callte identitario fundamental para los
movimientos negros y para los movimientos de litiéranacional de los afios cincuenta.
Pero, ¢qué es lo que otorga tal valor al poema?ePoromento solo sefialaré que los

vinculos que Césaire instaura entre el espaci@litey el espacio politico han hecho que

°Con “dimensién simbdlica'de la literatura me refiero a la relacién entreptaduccion literaria y la
construccion de discursos sociales e historicossqugoromotores de ciertas representaciones yacores
de la realidad, los cuales aportan indudablemeifecanfiguracion de los imaginarios sociales. Idedlo
literario”, por cierto, muy cercana a la SociocdtiPara ejemplificar esto, me remito a Régine iRehPara
una sociopoética del imaginario socidla novela [la literatura] ocupa un lugar destéwan la circulacion
cultural de las ideas, de las imagenes, de lasayruoie los estereotipos, de las configuracionesidivas.
Ha sido un elemento clave de la formacion del imagd social (por lo menos antes de la generabiradel
cine y la televisién) [...] un foco cultural muygeroso” (262-263).

%Es emblematico al interior de su obra por ser ghgr escrito en el que trabaja de manera centsal lo
problemas de las comunidades negras, sumandoge, daeperspectiva autobiografica con que lo aldicu
Esa convergencia entre historia y biografia, tard&mental en su poética, como también el lenguage q
utiliza y la construccion que hace de una “nuedehtidad de lo negro, se inaugura con este poema.
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su obra obtenga un valor que trasciende los linpitepios de la literatura, o si se quiere,
del ambito especificamente concerniente a las poioltes culturales. No en vano cabe
sefialar que a su regreso a Martinica comienzaea tera activa participacion politica en la
isla. En los afios cuarenta se afilia al Partido @usta Francés (PCF), se postula como
candidato para la Asamblea Nacional Francesa Jeg&le alcalde de la capital de la isla,

Fort-de-France. Detentara este cargo por mas deuanta afios, a pesar de sus
discrepancias con el PCF que en 1956 lo llevaratejarse de él definitivamente, para
formar en 1958 el Partido Progresista Martiniqués.recorrido activo de participacion en

las esferas de la politica martiniquefia y franapsa enmarca de forma ineludible los

contextos de produccion de su escritura poétieanética y ensayistica.
Los usos de la literatura en Césaire

Existe un nucleo tematico que considero transversaitticulador de la obra de
Césaire: la existencia en sus escritos de unaipogiolitica activa contra la historia de la
dominacién europea. Posicion politica que se coyesten sus textos literarios mediante la
representacion de una cierta colectividad de e¥sis, que comprende en términos
particulares a la comunidad negra de Martinicap pee a la vez incluye ampliamente a los
pueblos que tienen su origen histérico en el Afriegra. Las obras literarias de Césaire son
vehiculos para instalar una identidad personal lgctiva al servicio de la lucha por la
emancipacion de las civilizaciones negras, tamavel simbolico —de las narrativas y las
representaciones-, como a nivel histérico, dedéidad contextual. Por esto, el motor de su
produccion literaria se observa en las constargigiones que se establecen entre la
historia y las representaciones sociales, enfpelitica y los imaginarios literarios. Y es en
esta doble articulacién de su hacer literario, @éosel manifiestan con mayor claridad las
estrategias discursivas con las que el poeta ntpréino decide comunicar en la literatura
su pensamiento politico. Su poética tiene el olgetie construir en el plano de la
representacion literaria una nueva concepcion graeion de lo negro que tenga un arraigo
historico, y que incite una desalienacion cultegpansiva en sus destinatarios. En los
textos de Césaire este punto es esencial: latliteraparece como una herramienta capaz

de imaginar y modelar horizontes emancipatoriosvijueulen las implicancias intrinsecas
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entre la libertad politica y la libertad culturdlibertades que se fraguan y se realizan
simbdlicamente en sus escrituras. Revisemos brauemdos ejemplos: a) En el
Cuaderno... del cual nos ocuparemos con mayor precision rdétaate, vemos que la
aparicion de una nueva identidad negra organizadkyoz del poeta —esto hay que leerlo
figurativamente- es capaz de alzar su voluntad gEatizar un cambio historico: “ponerse
de pie” apropiandose de los lugares de dominio ade cblonizadores para lograr su
autonomia politica, histérica y cultural. Bha tempestad, reescritura déa tempestadle
William Shakespeare, nos ofrece ciertas similitudasresistencia de Caliban frente al
colonizador, y su radicalidad respecto a los aparde la colonizacion, son el camino para
que, hacia el final de la obra, pueda éste auttpr@r su independencia. Especificamente,
resulta significativo etuna tempestad;uando Caliban —figura de la resistencia cultigal-

enfrenta al colonizador personificado en Prospagda siguiente manera:

Y me has mentido tanto [...] sobre mi mismo, quedtmseguido imponerme / una imagen
de mi mismo [...] Pero ahora te conozco, viejo edng me conozco. / Y se que algun dia
mi pufio desnudo, sélo mi pufio desnudo / jbastara gplastar tu mundo! / jtu viejo
mundo de mierda! (177).

En esta obra, Césaire propone un reconocimiento pde e Caliban de su
condicion historica de dominado cultural; mostrasltambién la tension entre dos tipos de
colonizados, Ariel (el intelectual conciliador) yakban (el materialista revolucionario),
durante la gestacion de una rebelién contra ehezddor histérico, que finalmente -aunque
de manera poco explicita- se lleva a cabo. Estapiatral escenifica a través del género
dramatico los conflictos y contradicciones mas meues en el contexto de un movimiento

anticolonial o de liberacion nacional.

"Una tempestade inscribe dentro de una serie de reescritusatigulos que retoman aspectos de la obra de
Shakespeare. Por ejemplealiban (1878) de Ernest Renan donde se representa eéa@admo la fuerza de
las masas que ascienden al poder derrocando aeRsO&m Latinoamérica, a partir de una vision idéalde

la cultura local, Rubén Dario aporta el articuld tHunfo de Caliban” (1898) donde caracteriza al
imperialismo estadounidense como el asenso dedbaldd espiritu americano corrupto y materiali§tar

otra parte, José Enrique Rodé siguiendo ésta iflezdista publica “Ariel” (1900), donde retomandofigura

del Ariel shakespeariano, intelectual y espirituadbmo una de las fuerzas presentes en el territorio
colonizado, exalta la necesidad de seguir el ¢gada éste para el progreso de Latinoamérica. Abiana,
Césaire escribbna tempestad fines de los afios sesenta en términos contraebdsio a que se reapropia y
revalora la figura de Caliban como la figura deelsistencia radical frente a la colonizacion.
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Tanto elCuaderno...comoUna tempestadentre otros de sus texiaaticulan en
sus representaciones las problematicas de la igituaolonial desde la perspectiva del
colonizado: el sujeto colonizado en ambos textosrgencomo un sujeto colectivo que
asume su situacion histérica, siendo ese reconestmila posibilidad de transformacién

radical del presente que viven los personajes.

Humanidad, totalidad y diferencia

Existen tres conceptos en el pensamiento de Cé&pagree encuentran entrelazados,
y que en conjunto articulan su ejercicio criticosly propuesta politica respecto a las
condiciones de marginalidad de las comunidades asedgestos son: la nocion de
humanidad, la de totalidad y la de diferencia dipaaridad.

El poeta martiniquefio cree en una humanidad capaealizar cambios en el curso
de su propia historia; y desde esta concepcionaade lo humano, piensa las necesidades y
posibilidades de cambio para su raza, pero sinepelel vista una nocion de totalidad que
comprende a la humanidad en su conjunto: “Sabé&sques el odio a otras razas/ lo que
me hace ser el labrador de esta Unica raza/ |gjgjeeo/ es por el hambre universal/ es por
la sed universal” (40). En este pasaje Geladerno...las referencias a un “hambre
universal”, a una “sed universal’, podemos entdadea partir de o que él desarrolla en
sus discursos como el estado universal de domimasiggregacion y miseria, en que la
Europa capitalista tiene inmersos a los individyasus sociedades. Podriamos decir, en
términos de Césaire: esa es la gran colonizacgm,es la gran barbarie que tiene y ha
tenido repercusiones en las sociedades a nivehlglGomo tal ejemplo d€fuaderno..es
posible hallar muchos otros. Césaire realiza cotestaente referencias a dicha nocion de
totalidad que contiene y articula su pensamieritar Pero resulta que, paradéjicamente,
la nocion hegeliana de “totalidad” transmitida avés del marxismo y posiblemente
adoptada por Césaire a partir de sus relacionesec#CF es también la causa de su
dimision del partido en 1956 debido a sus profurdkxsacuerdos con la version estalinista
del comunismo. En la “Carta a Maurice Thorez”, semo general del PCF por esos afos,

argumenta su insatisfaccion respecto al lugar wdbracion que tienen las luchas
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particulares de los pueblos colonizados en el progrpolitico del comunismo de los afios
cincuenta. Asi, aquella insuficiente nocion delidéa del Partido, sumada a las practicas
represivas del estalinismo sobre ciertas minotiétsrales, se vuelve la piedra de tope para

gue él decida no continuar en sus filas:

Debe decirse, de paso, que los comunistas frantegieson una buena escuela. La de
Stalin. Y Stalin es, indiscutiblemente, aquel gei@trodujo en el pensamiento socialista la
nocion de pueblos “avanzados” y pueblos “atrasadvsi él habla del deber que tiene el
pueblo avanzado -en este caso los gran rusos ¢(Ecayudar a los pueblos atrasados a
colmar su retardo, que yo sepa, el paternalismon@ista proclama también esta
pretension (81).

Lo que sefiala aqui es el asunto no menor de gestalnismo reintrodujo en el
comunismo ciertas nociones estructurantes del roodeperial europeo, lo cual en
consecuencia resulta ser uno de los puntos centratdra el que los pueblos colonizados
deben luchar. Ese paternalismo imperial, como ficagtion ideoldgica de las grandes
invasiones y dominaciones a nivel sociopoliticoery consecuencia a nivel individual,
resulta evidentemente inaceptable para quienesngeh, en su calidad de colonizados,
lograr una emancipacion integral.

Por otra parte, y en coherencia con lo anterionoeion de desarrollo que Césaire
propone es la de uno que se origina desde el antesiutbnomo y conforme a las
necesidades de los pueblos. De otra manera, regat@ él imposible pensar en la
desarticulacién del modelo paternalista imperialjsante de las grandes vejaciones que
componen la historia moderna de dominacion cult@@nomica, social y politica de los
proyectos coloniales. Sobre este tema Césaireashmialguiente: “Queremos que nuestras
sociedades alcancen un grado superior de desapotl®llas mismas, por crecimiento
interno, por necesidad interior, por progreso oikgANsin que nada externo venga a
entorpecer este crecimiento, a alterarlo o a cometerlo” (Ibid.). La necesidad de un
desarrollo “desde adentro” surge a partir de umapcension de la diferencia histérica de
los pueblos. Esta diferencia historica asumida c@mmer axioma de reconocimiento
cultural es lo que refuerza la invalidez de la ¢tada nocion de totalidad que reelaboro el

estalinismo:
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En todo caso, es indiscutible que nuestra luchluclza de los pueblos colonizados contra
el colonialismo, la lucha de los pueblos de cotort@ el racismo, es mucho mas compleja,
es, a mi juicio, de una naturaleza muy distinta ddl obrero francés contra el capitalismo
francés y de ningln modo podria ser considerada game, como fragmento de esta lucha

(79).

Mediante esta afirmacion de la diferencia histoncaultural, Césaire no esta
sugiriendo la necesidad de sumergirse en un pkatisono extremo, 0 en una historizacion
desvinculada de los procesos historicos globales. historizacibon como modo de
comprension de la historia social de los pueblosrenivel particular, debe realizarse, para
Césaire, relacionalmente, porque de otra manenaltaegmposible luchar contra un

fendmeno tan complejo y poderoso como es el cdlsmia moderno:

No me entierro en un particularismo estrecho. Raropoco quiero perderme en un
universalismo descarnado. Hay dos maneras de perg®r segregacion amurallada en lo
particular o por disolucion en lo “universal”. Morcepcion de lo universal es la de un
universal depositario de todo lo particular, defaoki de todos los particulares,

profundizacion y coexistencia de todos los pardires (84).

Es por esto que la critica central y mas radichladeor delCuaderno...apunta a
comprender el marco ideologico del colonialismoopap como base estructurante de los
largos siglos de dominacion imperial que condui@ @esarticulacion de pueblos y culturas
completas por el simple hecho de su condicién dgimalidad. Esta es una reflexion que
podemos ver con mayor claridad en sus anélisiecespl fendmeno del nazisfiodonde
detecta que este fenémeno fue sélo el despliegaledi la ideologia colonial moderna en

el centro de Europa.

El lugar del arte en la politica

2No me detendré mayormente en este punto, perodetie que es de suma importancia al interior del
pensamiento de Césaire. Su critica al nazismo aaglicla visibilizacion de que su aparicién fue adha
suerte debumerang del colonialismo contra el hombre blanco europgode alli su escandalo, en
circunstancias que dichas practicas ya tenianrgo l&corrido en regiones no Europeas. Ramén Ggasfo
en “Actualidad del pensamiento de Aimé Césaireefiattion del sistema-mundo y produccion de utopia
desde la diferencia colonial”, se refiere, asenigate, a esta critica de Césaire como una “cogetei la
mirada limitada que el eurocentrismo produce dehdou(150). “Correccion” que permite visibilizar arpr

del fenébmeno nazi, la estructura y mecanismosaeh@lismo europeo.
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Para reflexionar sobre cudl es el lugar que oclpate en el pensamiento politico
de Césaire, resulta interesante recordar lo quemaentd en un momento a René Depestre
(Lopez Alvarez 18) sobre la condicion del sujetgroeen el contexto universal. Dijo que la
alienacion del hombre negro llegé a ser doble: cpnotetario y como perteneciente a la
Gnica raza a la que se nego hasta la nocion derhdadh(lbid.). Y agrega, que el color de
su piel llegd a ser como una maldicion inscritaeérgénesis. Doble razén por la cual
concluyé que el marxismid “ya no bastaba”, que “habia que completarle”, perla
emancipacion del negro no [podia] ser unicameniliiqad (Ibid.). Es aqui donde adquiere
relevancia la relacién entre la accion politicaayproduccion simbdlica de las artes. El
lugar del arte en su pensamiento no es marginamenos se encuentra burdamente
subordinado al programa “real” de un movimientdideracion nacional. El arte tiene un
lugar central y de vanguardia en la articulaciortatey movimiento de liberacion politica
por el hecho de ser capaz de devolver la necesaiegnomia cultural en términos
colectivos e individuales. Esta autonomia culteslentendida por él como un elemento
fundamental para que sea posible una rearticulasamial positiva, en términos de
transformar tanto los modos de valoracion de laswndades negras sobre si mismas,
como también, los modos de relacién intersubjetivos

En elDiscurso sobre la negritud. Negritud, etnicidaduiteras afroamericand$
Césaire desarrolla una reflexion acerca de losifgigdos y alcances pragmaticos del
concepto de negritud, articulandolo con la releisaadel arte, como préactica politica, en el

proceso de autodeterminacion de las comunidadeasieg

Si la negritud no ha sido un callejon sin salidl significa que conducia a otro lugar.
;Adonde nos conducia? Nos conducia a nosotros sisfmde hecho, se trataba, tras una
larga frustracion, del aferramiento por nosotrosmas de nuestro pasado y, a través de la

¥%En realidad, la referencia de Lépez Alvarez, pasgfando a Césaire, dice “Marx ya no basta”. Pignso

es un parafraseo un tanto inexacto porque en dbftmdistancia de Césaire —al menos lo que queda en

la Carta a Thorez- no es ni con Marx ni con el risam®, sino con el marxismo estalinista. Por egg mas
atingente cambiar la referencia por “marxismo” eediéndolo como las aplicaciones de Marx-, en vz d
“Marx” a secas.

“Discurso pronunciado por Césaire en 1987 en ladisigtad Internacional de Florida, en el marco de la
Primera Conferencia Hemisférica de los Pueblos déede la Diaspora, realizado en homenaje a él.
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poesia, a través de lo imaginario, a través deVela, a través de las obras de arte, de la
fulguracion intermitente de nuestro posible devést).

El arte tiene indiscutiblemente para él una fung@éagmatica en la medida en que
se propone transgredir sus limitaciones factuab®socmercancia, para reconocerse como
un espacio discursivo, de comunicacion, que perneitarticular las representaciones y
relaciones sociales mediante la revitalizaciénuealt La producciéon simbdlica del arte en
Césaire permite hacer una historizacion, a la veg gea y propone (imagina) una
transformacion radical de la realidad. De esta mameescribir la historia de los pueblos
colonizados abre, a su vez, la posibilidad de anearvos horizontes de emancipacion. Por
esto sefala, contra la concepcion romantico-buegdes$ arte que “ni la literatura ni la
especulacion intelectual son inocentes e inofer%i@38): en el terreno de la creacion y de
la “imaginacién” artistica los vinculos con la idatl si son posibles, como también la
generacion de nuevas concepciones de la realidaguwgdan impulsar nuevas valoraciones
mediante la pertenencia simbdlica a una identiBtad esto, para Césaire la identidad no es
una categoria inmovil tendiente a devorarse a simiai sino una concepcion de lo que se
es, activa, “devoradora del mundo” en la medidajea reevalla el pasado y prepara el
futuro (90). Concluye este discurso sefialando: “@arluir de todo esto sino que a todo
gran reajuste politico, que a todo reequilibriouth@ sociedad, que a toda renovacion de
costumbres, corresponde siempre una condicionge es la condicion cultural” (89).
Esto es, el momento necesario y fundamental enetjigte con sus posibilidades de
produccion de realidad de manera simbdlica, impitssde la idea de comunidad
identitaria) las condiciones para una transformmaaiadical e integral de la realidad
historica.

Desde este lugar, creo que adquiere sentido pdamsalora literaria de Césaire.
Porque en estas direcciones se orientan las camtdsnsu pensamiento politico y su
produccion intelectual. En esta direccion propolego particularmente su escritura poética
en elCuaderno... entendiéndola como el trabajo en el terreno slicdde una identidad
negra capaz de asumirse en términos historicosy ¥$to, ser movilizadora de su propia

emancipacion politica y cultural.
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El Cuaderno...como configuracién simbélica de la emancipacion pidico-cultural

El Cuaderno de un retorno al pais natd un extenso poema autobiogréfico en el
que el sujeto poético realiza un recorrido reflexiajo el motivo del reencuentro con el
pais natal, por su tierra, su familia y su histolatas reflexiones que parecieran ser la
representacion de un “estado de la cuestién” ditdacion colonial en la isla, preparan la
adopcion de una postura activa, en la represemtgciética, respecto a las condiciones en
que se encuentra su pueblo. El poema insiste ¢destante en presentar al pais natal de
manera degradada, bajo una mirada negativa y tistdas Antillas hambrientas, las
antillas perladas de viruelas, las antillas dinadas de alcohol, varadas en el fango de esta
bahia, siniestramente fracasadas en el polvo decestad” (3). Es interesante ver que la
degradacion de la ciudad se muestra generada pasitwacion de segregacion social que
genera un estado de temor e inestabilidad en sb#ahi@s. La razon de esta
desarticulacién social es presentada en el poem@ e¢m evento fundacional y remite a

cierta unidad perdida del pueblo martiniqueiio:

Esta ciudad inerte, esta extrafia muchedumbre g funta, que no se mezcla [...] esta

muchedumbre desolada bajo el sol, sin participanada de lo que se expresa [...] esta

ciudad inerte con sus reversos de lepra [...] Sedans agazapados en los barrancos [...] sus
miedos excavados en la tierra [...] sus miedospagials y sus fumarolas de angustia (5).

El Cuaderno..se articula en torno a un sujeto central, sujetgtipo, que relata su
salida hacia Europa y lo que a él le ocurre a gues®. Viaje que le permite ver con
claridad la situacién devastadora en la que seesm@u “la ciudad”. Este viaje, que
podriamos llamar de formacion intelectual, hace spienarque en el texto una distincion
tajante entre el “yo” que enuncia y el “ellos” quepresenta la comunidad negra de
Martinica. Pero es interesante ver que este “yol§ &argo del texto, se construye a si
mismo de manera mesianica: la salvacion (la libénggolitica y cultural) se inicia, y no de
otra manera, en la posibilidad de que el poetatellectual, pueda portar la voz de los que

no pueden tenerla, dar una voz colectiva:

Partir. Mi corazdn resonaba en enfaticas generdega
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Partir... llegaria joven y llano a este pais yitéada éste pais que es mio y cuyo limo forma
parte de mi carne... <<he andado errante much@tignvuelvo a la fealdad abandonada de
tu lacras. >>

Volveria a este pais que es mio y le diria: <<Admm@z sin temor. Si tan solo sé hablar, por
ti hablaré >> (15).

¢, Qué moviliza al intelectual a tomar esta posici@i?poema habla de las
circunstancias que lo impulsan: una memoria y uskia arraigada en la muerte y en la
masacre. La posibilidad de voz surge de ese repurmto, “la voz” se plantea en el

poema con una voluntad de visibilizar ese lugartootistoérico:

Y pues juré no ocultar nada de nuestra historjaguiero convenir en que fuimos en todos
los tiempos muy ramplones lava-platos, limpiabatasenvergadura [...] siendo el Unico
record indiscutible que hemos batido, el de lagrata en soportar el latigo...

Y este pais gritd6 durante siglos que somos beftigsy se nos marcaba con hierro
candente y dormiamos sobre nuestros excremenagssvendia en las plazas y la vara de
género Inglés y la carne salada de Irlanda costelegmos que nosotros, y este pais vivia en
calma, tranquilo, diciendo que el espiritu de Rist&ba en sus actas (30).

Este reconocimiento de una experiencia historicatey como dije anteriormente,
es el lugar de fundacion en el texto de una idadtitegra que emerge con una proyeccion
politica. Se construye una identidad que retomarag de las formas negativas en que
Europa se ha referido a ellos, permitiendo asiepi@ nueva identidad se edifique -en un
gesto historizador-, en términos contrarios a Esraciones y representaciones europeas
mediante la reapropiacion simbdlica. Este recuesgiohbolizacion tiene resonancia en la
reapropiacion de la figura del Canibal, y por entdgeCaliban que se realiza principalmente
en Una tempestadDesde aqui es posible entender que la negritoishocidentidad y
comunidad cultural productora de discursos —emte] an la politica-, afirme que esta serie
de reapropiaciones tienen una fundamentacion hiatgr no espiritualista. La negritud,
intenté promover una identidad cultural que solidaa con la experiencia colectiva de
todas las civilizaciones que tuvieron su orige®lefifrica negra, pero no una identidad que
fuese esencialista y estatica, al contrario, edtolm) de arraigar una identidad cultural es un
acto de posicionamiento: otorgarle una voz a leeg&pcia comun de “lo negro” como
diferencia cultural, para situarse en oposiciéa hdgemonia europea y europeizante, en el

terreno politico:
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Los que no inventaron ni la pdélvora ni la brajula

los que jamés supieron domefiar ni el vapor nidetetidad

los que no exploraron los mares ni el cielo

mas sin ellos la tierra no seria tierra [...]

mi negritud no es una piedra, su sordera abalarczadea

el clamor del dia,

mi negritud no es una mancha de agua muerta ga eluerto de la tierra
mi negritud no es una torre ni una catedral

se hunde en la carne roja del suelo [...]

perfora la postracién opaca con su paciencia rectp.

Eia por los que jamas inventaron nada

por los que jamés han explorado nada

por los que jamas han domefiado nada!

mas se abandonan sorprendidos a la esencia dddedasas

ignorando la superficie, poseidos por el movimietgdodas las cosas (38-39).

El énfasis en la escritura de una identidad negrel Euaderno.,.a veces unitaria,
gue parece no tener fisuras, es parte del proe¢daco de instalacion de un imaginario de
lo negro en el campo de las narrativas. Imagingue, por un lado, funcione como
herramienta de identificacion, y por otro, comog&sto contra-discursivo, una escritura
contra las representaciones anteriores de lo negmaz de instalarse con fuerza en el
campo de lo simbdlico. Quizas, de la misma manerque en otros momentos historicos,
otras literaturas ligadas a proyectos nacionalesyperiales utilizaron el medio de la
escritura como vehiculo de colonizacion culturgliigpodemos nombrar desde la Biblia a
la novela inglesa del XIX, como los grandes progedmperiales ligados a la escritura.
Podemos decir con esto que Césaire asume esa hmeedo literario, la importancia del
lenguaje en la construccion de discursos y reptasiemes —con valoraciones y juicios
especificos- respecto a la realidad. Pensemos urento en la importancia de las Cronicas
sobre la conquista de América como vehiculos denteseses europeos, en la valoracion y
representacion del “Nuevo Mundo”. La alianza eeferitura y poder, entre arte y poder,
ha sido fundamental en diversos procesos histora®sla humanidad, lo cual es
comprobable con solo echar un vistazo a los retmsrile las grandes hegemonias politicas
de Occidente. Si Césaire quiere entrar a disputaspacio para las comunidades negras en
el orden politico y cultural universal, reconocee qiebe apuntar a dos horizontes: el

politico-econdmico y el de la escritura. De aquifdarza simbdlica que tiene en la
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produccion de Césaire realizar una reescrituracdabn o reinterpretar la modernidad
colonialista como un fenédmeno global de barbaregsde el margen cultural él invierte con
argumentos histéricos a los protagonistas de la dreotomia civilizacién/barbarie que
atraviesa transversalmente la historia del proyeaiderno en territorios no europeos. Por
estas razones el terreno de la literatura y elsameun espacio necesario, se puede decir
imprescindible, para impulsar y hacer circular rasevideas que conduzcan a una

transformacioén de las condiciones de las comungladgras:

Y ahora estamos en pie mi pais y yo [...] en urmque perfora la noche y el oido con la
agudeza de una avispa apocaliptica. Y la voz pwmaujue durante siglos Europa nos ha
atiborrado de mentiras

hinchado de pestilencia,

pues no es cierto que la obra del hombre ha tedaina

gue nada tenemos que hacer en el mundo

gue somos el parasito del mundo [...]

mas la obra del hombre apenas ha comenzadol...]

y ninguna raza posee el monopolio de la belleza,

de la inteligencia, de la fuerza [...]

y ahora sabemos que el sol gira alrededor de @ugstra

iluminando la parcela que ha fijado nuestra voldis@la (44).

Hacia el final del poema, y a modo de manifiestopaeta instala una ruptura
proclamando el surgimiento de una “nueva negritudlsi, se realiza en términos
simbdlicos el proyecto politico de Césaire de nipail un cambio historico que consolide

la emancipacion de su pueblo:

La vieja negritud progresivamente se cadaveriza

el horizonte se desvanece, retrocede y se ens@ngleh negrero revienta por todas partes
[...] la negrada oliente a cebolla frita encueminasu sangre derramada el sabor amargo de
la libertad.

Esta de pie la negrada

la negrada sentada [...]

inesperadamente de pie

de pie en las jarcias

de pie en la barra

de pie en la brudjula

de pie en el mapa

de pie bajo las estrellas

de pie

y
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libre (46-47).

La “negrada” se toma los lugares de dominio de do®nizadores, usurpa su
propiedad privada y sus simbolos de poder. La autém total de la “negrada” radica
también en la apropiacion de los elementos de dmidin, para que el proceso de
colonizacion pueda ser reversible. Asi, la “negragatoma los instrumentos técnicos de la
conquista: la brujula, el mapa, las jarcias, eatagonstruir (desde adentro) el nuevo orden

de su comunidad, el nuevo proyecto de desarrollo.

Dimensiones de la poética de Césaire

Las filiaciones de Césaire con el surrealismo higo sin eje de lectura del
Cuaderno..y sobre todo de su obra poética posterior. Est@saras se han fundado en la
difusién que André Breton hizo del poema despuésidestadia en Martinica. Por ejemplo,
la lectura de Lopez Alvarez, el cual prologa la pdation de sus poesias, exacerba, de
alguna manera, las caracteristicas del lenguajicpade Césaire como un fin en si mismo,
perdiendo de vista en algunos momentos la dimernmititica de su propuesta estética. No
basta con discutir cuan surrealista era 0 no Gésga que €l mismo consideraba al
surrealismo como un medio: “un instrumento que miteba el francés” (Alvarez, 16), un
medio para salir de las constricciones culturalelslenguaje. Si bien es cierto que en
términos formales Césaire no rompe con la tradiciéria poesia francesa -él mismo la
asume como parte de sus influencias- agrega prakiteas que por cuestiones obvias no
son parte de dicha tradicion. Césaire utiliza yapeopia de esta tradicion, siendo el
lenguaje poético un medio para comunicar, histogzsstablecer criticas radicales respecto
a la situacién colonial, y por esto no excluyepsmas bien reafirma sus potencialidades
politicas. En su escritura poética podemos verwu® \alter Benjamin en “El autor como

productor” (1934Y llama una “tendencia literaria”, esto es, un podbyennovador en el

®Benjamin sefiala que: “la tendencia de una obra pdémle ser acertada cuando es también literariament
acertada. Es decir, que la tendencia politica ctarimcluye una tendencia literaria. Y, para conaple de
una vez: que es esta tendencia literaria —contenigidicita o explicitamente en toda tendencia falit
correcta-, y no otra cosa, lo que da calidad &fa.d_a tendencia politica correcta implica ladzadi literaria

de una obra porque incluye su tendencia literaria.”
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plano estético que se ajusta a las necesidadesadéendencia o proyecto politico dado
(“correcto” dice Benjamin). En el caso de Césaretendencia politica apunta, en primera
instancia, a un intento de desalienacién cultuedbd comunidades negras, y en ultima, a la
posibilidad de una organizacion colectiva que pusaltaprender la libertad politica y la
libertad cultural de forma simultanea.

La referencia que hace Césaire a Lautréamont Biselirso sobre el colonialismo
es clave para comprender como el martiniquefio bergli lenguaje poético: “la verdad es
gue Lautréamont sdlo tuvo que mirar a los ojosoattire de hierro forjado por la sociedad
capitalista para aprehendernabnstrug al monstruo cotidiano, a su héroe” (35, énfasis e
el original). Agregando que espera el dia en que msible dar una interpretacion
materialista e histéricalaos Cantos de Maldorpiporque eso hara comprender un aspecto
desconocido de esta famosa obra: la implacablendende una sociedad muy precisa, la
capitalista. Y agrega también que para eso ser&saBo desmantelar las lecturas
oscurantistas y metafisicas de la obra, dandoleritapcia a pasajes desatendidos en donde
se denuncia el poder maléfico del oro y la acunidrade riquezas. Mas significativo es
aun, cuando dice que en ese momento, con esa laotwia, se entendera que el personaje
del “enemigo” en la obra de Lautréamont no hayigaebuscarlo a las nubes, porque hay
mas posibilidades de encontrarlo en algun dirextoni confortable consejo de
administracion.

El lenguaje poético para Césaire (simbdlico o slis®) no es sin6nimo de
oscurantismo o espiritualismo, para él este lemgesjun medio efectivo para dar cuenta de
las condiciones de su pueblo en un tiempo deteduin@orque la condicion colonial no es
natural ni metafisica, sino historica, tal como lerutréamont efmonstruo” no es un
fantasma aterrizado subitamente en el espiritasletividualidades, sino una figuracion -
segun Césaire- del hombre forjado por la sociedapitadista. De esta manera, con el caso
de Lautréamont no solo esta planteando una poygibiecesaria lectura de éste, sino
también nos otorga las claves para entender situeacpoética. Es aqui donde nos es
necesario dejar a un lado las lecturas conven@enal puramente formales, para

comprender a Césaire en profundidad.
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Conclusion

Como hemos revisado, para Aimé Césaire la actividadroduccion literaria y por
ende, la nocion del arte y la literatura contiena indudable funcién pragmatica. Su 0jo
critico no so6lo esta puesto en como debe ser cthstel objeto artistico, sino también en
lo que él debiese producir en su entorno. Por esto, de los rasgos mas valioso y
caracteristico del martiniquefio como intelectuallaesiusencia de una escision entre el
hacer politico y el hacer literario. Es mas, cada de estas actividades asume una
complejidad que se relaciona con su homologa: ilic@rradical al colonialismo en su
escritura literaria es impensable sin la presedeiauna esfera de actividad politica que
vitaliza y otorga una funcién pragmatica a su pemeato. Y viceversa: la complejidad de
su pensamiento politico sobre la condicién cultd@llas comunidades negras adquiere
sentido en la comprension y uso del potencial foamsdor de la produccion de nuevos
discursos, de nuevas valoraciones, desde lo sioabdh escritura y las artes-, al servicio
de las batallas emancipatorias. De alli que suyastp en elCuaderno...radique en
presentar y modelar, mediante una nueva formardpiége -sea simbdlica, sea surrealista-
una identidad negra capaz de producir tanto su @pegion politica como cultural.
Proceso de simbolizacion en@laderno...que solo adquiere sentido para Césaire con la
proyeccion que aquello pueda tener en el terrerio dentextual, de lo historico. Y es aqui
donde nos enfrentamos a la dimensién politico-pédigan de su hacer intelectual, motor de
sus intereses. Su pensamiento critico y su pro@uditeraria se encuentran implicados de
tal modo que resulta complejo, e incluso estéeglizar lecturas que escindan ambas
esferas de actividad.

Leer a Césaire exige realizar una lectura queulentos ambitos centrales de su
pensamiento (identidad, pensamiento politico yipagtPor otra parte, la vinculacion que
Césaire expone entre el hacer politico y el hamatio, esto es la relacion intrinseca entre
la produccion de textualidades y las cuestionescgueiernen al espacio de disputa en el
terreno de lo social, incita a reflexionar sobrdughr y el rol intelectual. Las diferencias
geograficas con el martiniquefio de ninguna mansoare todo si asumimos al menos una

pertenencia comun al espacio simbdlico-histérico lddginoamérica- clausuran las
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posibilidades de leer la vigencia y vitalidad dgit#luencias de su pensamiento critico mas
alla de los limites de la isla caribefia. La indida biografica de Césaire en el
Cuaderno...como también los conflictos que este texto expespecto a una pertenencia
cultural mestiza, podriamos decir que son topiage lygan atravesado incesantemente las
producciones culturales e intelectuales en la reatinoamericana. Por esto, me permito
concluir el presente articulo con la siguienteepafin asumiendo en cierta medida el
impulso de una parcial arbitrariedad. No pude dasthe durante la lectura déladerno...
del dato de que Enrique Lihn habia realizado lduraién del poema de Césaire al
espafid’, sobre todo de las preguntas, ¢,Por qué Lihn dujo ¢;Qué aspectos del poema
y del pensamiento de Césaire fueron de su intéEspreguntas y tensiones que circundan
algunos poemarios de Lihn se basan en términogaeseen las problematicas sobre la
pertenencia a una tradiciéon cultural contradictgriaestiza. El caso deoesia de pas®s
uno de estos. Alli se abordan los problemas ddarmeacion cultural basicamente europea,
que pareciera ser ajena al sujeto latinoameriqaaro, que a la vez lo constituye. Lihn en su
produccion poética aborda estas probleméticas gleserde manera autobiografica,
encarnando estas contradicciones en su poesi@dhi@sdo su recorrido como individuo
perteneciente a un sistema cultural especifico.

Este lugar “biografico” en la produccion poéticaldben, no esta muy lejos de la
justificacion que da Edward Said a su trabd&mientalismo (1978), sobre las
representaciones de Occidente sobre Oriente. Rpliaag las preocupaciones individuales
qgue articulan su investigacion, Said retoma elisige pasaje déos cuadernos de la

carcelde Gramsci:

El punto de partida de cualquier elaboracion @itis la toma de conciencia de lo que uno
realmente es [...] en tanto que producto de ungsabistérico concreto que ha dejado en
[uno] infinidad de huellas, sin a la vez dejar amentario de ellas [...] Por tanto es un
imperativo comenzar por recopilar ese inventarita® en Said 51).

'®Este dato no es del todo fidedigno. Posiblemertta 1o haya traducido por encargo. Pero, como asto a
no ha sido comprobado, me tomo la libertad de peostiue Lihn si realizé una traduccién voluntarea d
Césaire. De todas maneras, no es una arbitrariafletificada ponerlo en este contexto, y si loskiedebo
decir que es pertinente citarlo porque la poesialtees un excelente ejemplo de configuraciénmisujeto
poético que se vincula “en el tiempo” con lo higtdr como también lo es en el hecho de que susstext
constantemente abordan los conflictos sobre |&pencia cultural de manera autobiogréfica.
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Por otra parte, seria interesante pensar el trat@jérantz FanonRiel negra,
mascaras blancasn los términos de Gramsci: una especie de inientalectivo sobre
los modos de naturalizacién de las categorias istpsiepor la cultura europea, en las
subjetividades de la comunidad negra de MartirfiEstudio clinico”, planteado por Fanon
como un “primer momento” para impulsar una actpoditica frente a su contexto social y
cultural.

Con esta digresidn me interesa traer aqui una image a mi parecer es reveladora
para dar cuenta del lugar y la formacién del imteigl: Lihn leyendo a Césaire, Said
leyendo a Gramsci, Fanon leyendo de modo gramsdandwellas de una formacion
cultural represiva, reflejan una necesidad de exide mediante la produccion intelectual
procesos desfavorables y propios de la culturaselecaso de Gramsci de las clases
sociales- que no han estado en el lugar privilegdal poder, interiorizando en el espacio
subjetivo las contradicciones de un orden sociahpiejo y desfavorable. Todos ellos
directa o tangencialmente apuntan a la necesidadndedesalienacion cultural. Como
hemos visto en el andlisis deliaderno.. el aporte de Césaire a este punto es contundente,
pero vale decir que no es un objetivo exclusivosdepensamiento critico y produccion
literaria. Mi propdésito no es igualar las circumstias historicas de las reflexiones de cada
uno de estos autores, sino mas bien propongo pensatualidad de ellos y lo que nos
reflejan sus puntos de encuentro que se han idicadio mediante un intercambio de
lecturas. Ahora bien, el problema de la desali@macultural que atraviesa en diversas
intensidades el pensamiento de éstos es, comoasEaabn, un primer momento para
articular una postura politica (196). Pienso quackualidad de Césaire y de estos autores
nos mueve a plantearnos las posibilidades de usap@anto critico que pueda integrar una

actitud politica frente a nuestro contexto histsiccultural actual.
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Tensiones y continuidades en la historicidad de leegritud:

Aimé Césaire ante Frantz Fanon

Ricardo Lopez Mufioz

Introduccion

La negritud no es un concepto Unico, si lo entermdenoomo la vindicacion de la
condicion humana del negro desde si mismo, enfterdda discriminacion y explotacion
blanca en un contexto colonial. En esos térmireosgelritud tiene en el Caribe mas de un
autor. En la region encontramos a figuras comarabjcano Marcus Garvey (1877-1944),
que reivindica a través de la “Asociacion Universala el Mejoramiento de los Negros” —
en 1914— la “grandeza” de la historia de la cGeiion negra frente al mundo occidental —y
blanco-, y apuesta a que la identidad negra y slmes culturales sean una fuente de
orgullo para los negros de las Antillas y de AnmgriGarvey impulsa un movimiento
politico y social que auspicia el retorno a Afrida la poblacién negra americana, lo que
para él involucra un regreso a la tierra ancestraldonde puede y debe reinar la justicia
perdida con la esclavitud. En Haiti, el médicoyigscy etnografo Jean Price—Mars (1876—
1979) sefnala al negro como un individuo portadomuda historia y una cultura propia,
contrapuesta a la cultura blanca. En el contexttad®upacion norteamericana de Haiti
(1915-1934) escribginsi parla I'oncle(Asi hablé el tip 1928), ensayo en el que estudia
los fundamentos historicos y etnograficos de laucalhaitiana. Price—Mars afirma sobre
todo que los haitianos no son franceses de calo, tha comunidad portadora de una
doble herencia: francesa y africana. El haitianaumsintelectual, mas que un agitador
politico. Sin embargo, desde esa condicion sisieamaente demandd a sus compatriotas
gue asumiesen su herencia africana, de la quegkarauiia local siempre reneg6 (Lépez 65-
73). Sus postulados fueron respaldados por essitprpoetas agrupados ka Revue
Indigéne[La revista indigena], entre ellos el poeta Jasdreumain (fundador del Partido
Comunista Haitiano), quien canalizara en un semids politico la defensa cultural del
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negro, asociandola con la confrontacion radicaltalga comunidad oprimida por el
capitalismo.

La negritud de Garvey, Price—Mars y Roumain esparhstitutiva de una reflexion
mas 0 menos colectiva de una comunidad de indigidigb Caribe que a inicios del siglo
XX viven las circunstancias de una ya larga discramion social, politica y cultural a
partir del color de su piel. Esta reflexion prop@mérentar la discriminacion racial desde el
reconocimiento de una identidad negra, descontataide la cultura “occidental-blanca”.
Para ello postula la apropiacién de las raicesafés de los negros del Caribe como un
componente determinante en la recreacion de stidddny su confrontacion con el blanco.
Tiene también una intencionalidad politica, portmealiscriminacion forma parte de las
estructuras de dominacion, colonial o postcoloiiialese sentido, la negritud busca ser un
discurso anti-colonial. Las colonias francesas @etikica y Guadalupe también se ubican
en el periodo en el centro de esta reflexion. Saton@s, su poblacion es
predominantemente negra, la discriminacion racel parte de los instrumentos de
dominacién de la metrépoli y, tal como aconteceJamaica y Haiti, cuentan con una
comunidad de individuos que reflexionan acercauwdeealidad. La figura mas descollante
de esta comunidad es el martiniquefio Aimé CésRirsera quien finalmente acufie el
concepto de negritud tal como hasta hoy es commten&in embargo, la practica del
concepto de Césaire no estara exenta de critiogildaprovendra de otro martiniquefio,
Frantz Fanon. En algin momento Fanon, como diszigellCésaire, suscribio la negritud,
sin embargo los caminos y las experiencias de uadaseran distintos. Cada cual debid
reescribir con sus practicas un discurso que riéqaidtaptarse a realidades nuevas, distintas
a las que le dieron origen en la primera mitadsigb XX, cuando posiblemente ambos

martiniquefos estaban de acuerdo.

Circunstancias coloniales de una negritud singular

Las islas de Martinica y Guadalupe son coloniaacitaas desde el siglo XVII.
Ambas son tempranamente espacios destinados alocdlé cafia de azlcar, lo que

conlleva la importacion forzada de grandes contitege de africanos para laborar, bajo
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régimen de esclavitud, en las plantaciones cafidrasnsecuencia de ello, en las dos islas
la poblacién sera predominantemente negra y esdiaval contexto de la Revolucion de
1848, Francia aboli6 la esclavitud en sus coloargslanas. A partir de ese momento sus
habitantes también recibieron la nacionalidad feancy el derecho de cada colonia a tener
una representacion en la Asamblea Nacional de Rrar®eguramente fueron las
circunstancias radicales del movimiento revoludimnajue entonces acontecia en la
metropoli lo que determind tal generosidad. A paté entonces, los nuevos ciudadanos
iniciaron un proceso en el que poco a poco fueoupando ciertos espacios (limitados, por
cierto) en la administracion de sus territoriosj asmo distintos puestos en la
administracion de las colonias francesas en Afr@emdualmente se constituyd asi un
sector social mesocratico negro en ambos terrgorio

No obstante, este proceso no significo para susamads el fin de la discriminacion
racial sobre la que se habia construido el régiesmtavista abolido. Al contrario, dicha
discriminacion se sostuvo, se reelaboré y deving s@mpleja, conforme la expansion
colonial francesa se incrementaba en Africa afgolael siglo XIX, y también a medida
gue en Europa se extendia un potente debate aderta nacion, en donde lo “racial”
constituia uno de sus componentes relevantes. A me@&jemplo, casi coincidiendo con la
abolicion de la esclavitud en las Antillas, se ddieron en Francia las tesis de Joseph
Arthur de Gobineau, enunciadas enEssai sur l'inégalité des races humairjgmsayo
sobre la desigualdad de las razas humanas] publieanle 1853 y 1855. Dichas tesis se
orientaban a fundamentar la superioridad de lailizacion” y la “raza” blanca europea
(pura, pero susceptible de ser mezclada), frentardicter inferior de las razas “negra” y
“amarilla”. En términos similares se expresaba&ad&71 Ernest Renan, quien proclamaba
como “raza” de amos, guerreros y conquistadores alancos europeos, mientras que a la
“raza” china le adjudicaba una vocacion de obremasufactureros, y a la “raza” negra, la
de labradores de la tierra. Ambas requerian daikaygadministracion de la “raza” blanca,
en beneficio de ellas. Estas ideas eran parte aleignusion de escala europea acerca de la
manera como se conformaban las naciones en el g@jtinente, pero también eran

funcionales a los procesos de expansion colordatésa sobre Africa y Asia.

71



Durante la segunda mitad del siglo XIX, los efeaesestos discursos los sufrieron
sobre todo los pueblos de Africa y Asia, en el ewtat de la expansion del colonialismo
francés y europeo. Sin embargo, los nuevos ciudasdaianceses de las Antillas también
estuvieron sujetos a una discriminacion asociagst@s discursos. No solo vieron limitado
el acceso a la gestion local de sus territorio$azore lo establecian normativas especificas
francesas, que reservaban a los metropolitanopuestos claves de la gestion de las
colonias. La discriminacion involucrd también gradelevantes de paternalismo de parte
de los blancos, que se expresaron en la incorgoralg percepciones entre la poblacién
negra de que su movilidad y ascension social yiallise vinculaba con el grado en que
integraban a su conducta maneras y educacion gar(geobviamente blanca). En otras
palabras, se instal6 entre la mayoria de la pdblaciegra la idea de que para ser
efectivamente un francés “civilizado”, era neceasdtblanquearse” culturalmente para
legitimarse ante una Francia “generosa” y “civitiaa

No obstante, el hecho de que los antillanos fueiadadanos franceses introdujo un
ingrediente especial en la evolucion de esta aulier“blanqueamiento”. Estos ciudadanos
con derechos limitados transformaron en una reigauibn el ejercicio pleno de esos
derechos, tal como correspondia a cualquier ciutada la metropoli. A ello contribuy6 el
ir y venir de antillanos a Francia, en funcion decarse, para cumplir el servicio militar,
para ser parte de la administracion colonial fraaan Africa, o por simple emigracion en
funcion de mejores expectativas de vida. Este fllgjed también a que los antillanos, al
regresar a sus territorios, importaran formas dgrizacion social, sindical y politica
propias de Francia. Dentro de estas organizacioAesichas veces filiales de
organizaciones metropolitanas- la exigencia de aindadania efectiva y plena fue casi
siempre un componente ineludible de sus demandas.

De esta forma, a inicios del siglo XX, tanto en taca como en Guadalupe, un
conjunto de organizaciones politicas y socialefanegron la departamentalizacion de sus
territorios. La departamentalizacion significaréaflena vigencia de las leyes y normas
propias de un Departamento francés, conforme atlaictura politico-administrativa de
Francia, el fin del estatus colonial de las islad gleno ejercicio de la ciudadania para sus

habitantes. Era la manera de acceder a la igualdaderechos, el consecuente fin de la
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discriminacion y el efectivo y total acceso a lamadstracion de las islas. Esta
reivindicacion, que rapidamente fue adoptada pardgoria de la poblacion de las islas, se
enfrentd, a lo largo de la primera mitad del siglta oposicion sistemética de la metrépoli,
gque en ocasiones llegb a reprimir por la fuerza od Mmanifestantes por la
departamentalizacion.

Sin embargo, paralelamente al desarrollo de estaac@a, acontecia un nuevo
fendmeno en el a&mbito cultural. El flujo migracibu@ estudiantes antillanos a Francia
llevd al encuentro de algunos —entre ellos el migiiefio Aimé Césaire— con estudiantes
africanos. De dicho encuentro surgié un debatecaade la discriminacion, la desigualdad
y el colonialismo. Estos debates, mas que ser tancembio de criterios abiertamente
politicos, se desplegaron dentro del ambito dadioitia, la literatura y el vinculo comun

gue compartian los distintos interlocutores: togtasm negros.

La negritud al fin

Aimé Césaire es un joven martiniquefio que deserabancParis en 1931 para
completar sus estudios secundarios y —a partird@d4-1ser alumno de la Escuela Normal
Superior. Ese afio también entra en contacto cogrupo de estudiantes antillanos y
africanos; entre ellos, los poetas Léon Gontran &ande Guyana; Guy Tirolien, de
Guadalupe; y el poeta senegalés Léopold Sédar 8er@bmparten la percepciéon de ser
discriminados, y sobre todo la de ser parte devasta comunidad negra, aun alienada por
la cultura blanca, y que sin embargo es portaderairth identidad que se asocia a su
historia y a valores culturales propios. Esta $gindad los moviliza, los lleva a debatir
desde sus distintas experiencias la condicién hardahnegro. Juntos también fundan en
1934 la revista."Etudiant noir. En ella Aimé Césaire enuncia el concepto de nesyrit
También le corresponde a Césaire profundizar diomgcepto al escribir en 198uaderno
de un retorno al pais natapboema en donde presenta a la negritud como daqgde debe
estructurar y canalizar la ruptura del negro comlizriminacion y el encuentro con su

cultura, distinta a la occidental:
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oh amistosa luz

oh fresca fuente de la luz

los que no han inventado ni la pélvora ni la bijul

los que nunca han sabido domar ni el vapor
ni la electricidad

los que no han explorado ni los mares ni el cielo

pero sin los cuales la tierra no seria la tierra

corcova tanto méas bienhechora cuanto que la tierra
abandona mas a la tierra

silo donde se preserva y madura lo que la tiegre tde
mas tierra

mi negritud no es una piedra cuya sordera arremete
contra el clamor del dia

mi negritud no es una mancha de agua muerta

en el ojo muerto de la tierra

mi negritud no es una torre ni una catedral

se zambulle en la carne roja del suelo
se zambulle en la carne ardiente del cielo
agujerea el agobio opaco de su erguida paciencia.

iEia para el Kailcedrato real!

Ei& para los que nunca han inventado nada
para los que nunca han explorado nada

para los que nunca han domado nada (94, 96).

Es cierto que la negritud que Césaire enunci€eaaderno de un retorno al pais
natal no es una formulacién necesariamente precisa deetd. Sus versos apelan a la
diferencia, a la no pertenencia a un “Occident@hbb, creador —no lo desconoce—, pero
también dominador. Al mismo tiempo se identifican ama visién casi inocente de un
mundo que quiere ser el propio, asociado a laati@rta naturaleza, y en el que el autor se
sumerge como un elemento mas, para finalmenterrbndienaje a quienes son parte de
esa tierra y sobre todo de un futuro pendienteothstouir, pero que no tiene que ver con
aquel “Occidente” creador y opresor. Su negritudrpreta de forma lirica la identidad de
esa vasta comunidad de personas definidas pofdneds como negros, y que se localizan
en Paris, pero también en Africa, en el CaribeNerieamérica y en Latinoamérica. Ella
quiere ser la intérprete de una nueva vision de@snhunidad, que debe ser construida por
ella misma. Su negritud denuncia y rechaza la &simon cultural, el “blanqueamiento”, la
imagen del negro pasivo, incapaz de poseer y argacivilizacion. Convoca a conocer y

difundir entre los negros la grandeza de la histole su civilizacion frente al mundo
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occidental, y sobre todo apuesta a que la identiégda y el conjunto de valores culturales
del mundo negro, sea una fuente de orgullo para psutadores. La negritud del
martiniquefio no es asi un programa politico. Esestddo una apelacion a descubrir una
identidad que contiene valores hasta entonces asgadocultos, que pueden y deben
oponerse a la cultura blanca “occidental”, pero tigleen un valor en si mismos. En el
ambito de las manifestaciones culturales de raggande entonces, especialmente entre
poetas, escritores y artistas, el concepto enungiad Aimé Césaire se constituye en un
referente determinante.

Por otra parte, la negritud de Césaire esta antecedr los planteamientos que han
hecho Marcus Garvey y Jean Price—Mars, entre offeso ambos lo han hecho en
circunstancias distintas, y con un eco a vecesng&to. Césaire, a diferencia de ellos, se
encuentra en el lugar y en el momento preciso gassu concepto tenga una vasta
difusién y aceptaciéon. Pero ademas, la propagad#ia negritud de Césaire se explica
porque es un concepto plastico. Da cuenta de wndsico y hace una propuesta en
general aceptada por la intelectualidad negra timees: la existencia de una antigua pero
vigente asimilacion cultural, a la que se debe epah reconocimiento de una aln mas
antigua cultura negra. El diagnéstico y la propaielstt concepto adquieren una validez que
no se ubica en un polo especifico, que no seanacimad negra y su cultura, donde sea
que se encuentre. ¢Podia no ser seductora unaeptapie vindicacion de la cultura del
negro que no involucraba mas que reconocerse?

A punto de iniciarse la Segunda Guerra Mundial,afésetorna a Martinica. Sin
embargo, la guerra llega también a las Antillas ebnégimen de Vichy. Bajo el nuevo
gobierno toda forma de participacion dentro de dobiernos locales de Martinica y
Guadalupe desaparece. Clandestinos, los partidtgEg@® antillanos adhieren al gobierno
en el exilio del General De Gaulle, exigiendo, egocon el retorno de la Republica, la
definitiva departamentalizacién de las colonias.Gille lo acepta. Césaire, producto de
la represion del régimen, opta en 1944 por resididaiti.

Finalmente, en 1945 Césaire es elegido Alcalde ai¢ #fe France (capital de
Martinica) y diputado ante la Asamblea Nacional pbPartido Comunista Francés. Es él

quien presenta la ley para la departamentalizagd@®Martinica, Guadalupe, Guyana y la
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isla de la Reunion en 1946. La ley es aprobadafseParece que al fin los ciudadanos de

las Antillas podran serlo a cabalidad.

Las mascaras de la negritud

Al poco tiempo de su implantacion, para buena padetéos antillanos es evidente
gue la departamentalizacién no habia llegado t@ngo habia sido su aspiracion. La ley
que la establecidé exigia un reglamento de aplicadificho reglamento en la préactica
definid que la departamentalizacion de las Antilasefectuara de manera gradual. Caso a
caso, las nuevas y viejas leyes y reglamentacialegjecucion inmediata en la Francia
metropolitana, necesitaran normativas especiales ga aplicacion en los nuevos
Departamentos Franceses de Ultramar. Por otra, part®ién resulta evidente que el
paternalismo francés y la discriminacion subyacentél siguen siendo la base subjetiva (y
colonial) del relacionamiento entre blancos y negro

Desde lejos, acompafian la decepcion que embangaaantillanos, la represion que
sufren por parte de Francia los nacientes movimgne liberacion nacional en Africa
negra, ademas de los que se desarrollan en Argdiat-Nam. Sin embargo, esta lejania
es soblo geogréfica. Parte de la comunidad intedéata las Antillas que ha abrazado la
negritud se siente convocada no sélo a solidacarestos movimientos. También vincula
su sentimiento de decepcion ante la nueva realittatas Antillas con las luchas anti
coloniales que se desarrollan del otro lado denfidé. El ejemplo mas evidente de esta
convergencia la encontramos en el martiniquefotEfeamnon.

Fanon, siendo nifio, ha sido alumno de Aimé CéshineFrancia participa en la
resistencia contra la ocupacién alemana. A pasirl@45 estudia medicina en Lyon.
Aunque la mayor parte de su vida no reside en Neaj su primer ensayBiel negra,
mascaras blancagpublicado en 1952, refiere a ella y a sus ciramgas coloniales, no
obstante la departamentalizacion. Al inicio de 13se§0 se interroga acerca del objetivo de
Su raza, y se responde: “No buscamos otra cosa,mados, que liberar al hombre de color
de si mismo”, para luego agregar, “El blanco est&eado en su blancura (...) El negro en

su negrura (...) ...hay negros que quieren demosti@s bhlancos, cueste lo que cueste, la
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riqueza de su pensamiento, la igual potencia desgiritu (...) ¢Como salir de este
circulo?” (8-10). Este dilema atraviesa su ensgypara intentar resolverlo diseccionara
parte de la sociedad martiniquefia, en gran medekded sus propias vivencias y
percepciones.

Fanon escoge en primer lugar el dilema del lengejglartinica. Un dilema acerca
del cual Césaire hasta entonces no ha hecho daremeias indirectas. Para Fanon, si algo
pone en evidencia la existencia degole (el idioma que hablan los negros de las Antillas)
es la presencia entre los habitantes de las Astd un doble discurso respecto a su
basqueda de un espacio social que los reconozeapsesa en francés ante el blanco y ain
ante ciertos antillanos, como una manera de bustarparidad cultural a través de un
idioma que le ha sido inducido como expresion delizacion”. Sin embargo, en su vida
mas cotidiana se expresa @eole y por su intermedio pone de manifiesto su difeigen
con “el otro” occidental, asi como la fuerza decslltura, capaz de generar un idioma
distinto al del colonizador. Pero en 1952 no esl@vie que esto Ultimo sea percibido asi.
Al contrario, prima entre los habitantes de lasilkast la busqueda de una legitimizacion
social donde el blanco y su idioma es la medidb dévilizado. Sin embargo, para Fanon
no es éste el dilema mayor. Mas grave le parecaguelesde el idioma del colonizador, el
negro es tratado despectivamente. El idioma fraresun componente mas de la
discriminacion principalmente por el tono y la f@amue debe asumir el negro cuando se
expresa en francés ante un blanco. “Si -sefalaegro se le pide que sea un buen negro;
establecido esto, todo lo demés viene solo. Hatehéar “negrito” supone adherirlo a la
imagen que de él se tiene, untarlo de negro chapuisionarlo, hacer de él la victima
eterna de una esencia, de aparecerdel cual €l no es responsable” (29, énfasis en el
original). Este dilema no esta resuelto para Fahtés que la valorizacidon de la existencia
de un idioma propio, areole el martiniqueiio denuncia y ataca el uso difeadwique
hacen el blanco y el negro del francés, que noaobestser el puente comdn de
comunicacion, esta impregnado del desprecio deicbldhacia el negro, desprecio que
finalmente termina impregnando al negro.

A lo largo de su ensayo Fanon trasunta rabia, ytahaspotencia, ante la

discriminacion que sufre su pueblo y él mismo: 8g8ino negro!” o, simplemente,
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“iMira, un negro!” (...) Yo llagaba al mundo ansiode encontrar un sentido a las cosas,
mi alma henchida del deseo de estar en el origenmdado, y hete aqui que yo me
descubria objeto en medio de otros objetos” (9@hoR siente angustia y quiere salir de
ella, quiere encontrar una alternativa que le deausu dignidad. Pero su experiencia solo
le reafirma que es un individuo que por su colop@¢ esta cosificado ante el blanco. Por
ello, casi hablandose a si mismo, dice: “...deciulir@rme en tanto que NEGRO. En vista
de que el otro dudaba en reconocerme sélo me gaeadsb solucién: hacerme conocer”
(95).

La conciencia de su condicion de negro necesangerdiscriminado no lo lleva, sin
embargo, a situarse al lado de los demas discrdtosdque no sean los de su raza).
Polemizando con Jean Paul Sartre, piensa en asmsitancias extremas de discriminacion
y sufrimiento vividos por los judios en el cursol@&egunda Guerra Mundial. Pero afirma,
el judio no es integralmente lo que es. El si Ip“Estoy sobre-determinado desde el
exterior. No soy el esclavo de la ‘idea’ que lososttienen de mi, sino de mi parecer”
(Ibid.). Pero, ¢como entonces reafirmarse en tauéonegro? Fanon evoca entonces los
poemas de Césaire €uaderno de un retorno al pais natglcon ellos siente “enrojecer
de sangre” (103). Se siente interpretado por laitoelg que lo invita libremente a escarbar
en sus origenes africanos.

No obstante, al final de su ensayo, vuelve a smamidNo reniega de la negritud,
pero termina por situarse entre y desde los negpletados, mas alla del color del que los
explota. Desde ellos y con ellos convoca al combat@ombre de los sufrimientos mas
elementales y dramaticos: la explotacion, la maseel hambre. Su condicion humana,
aquella que ha descubierto a través de su expixigriesde la negritud, es la que mueve
Su convocatoria. Su postura final trasunta sobd® tbumanismo. Termina entonces
haciendo una pregunta que es la respuesta a sstiangicial: “¢ Acaso no me ha sido dada

mi libertad para edificar el mundo del?” (192, énfasis en el original).

Césaire revolucionario
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Dos afos antes de la publicacion de Fanon, Césaipeiblicado un ensayo de tono
similar: Discurso sobre el colonialismaCésaire esta conmocionado ante la fuerza que
alcanzan entonces los movimientos de liberaciorionat de Africa, asi como los de
Argelia y Viet-Nam. También lo indignan las accisneepresivas de Francia a estos
movimientos. Pero, ¢cOmo expresara esta conmoa8tayindignacion: como negro, como
antillano o como francés?

En su ensayo Césaire ataca el cinismo, el doblendst de la “civilizacion
occidental”, que ubica muy especialmente en Eurdjza.cuestiona, aparentemente, su
“civilizacion”, en términos de su aporte culturBuropa es, a su entender “...un cruce de
caminos;...el lugar geométrico de todas las ideaoglptaculo de todas las filosofias, el
lugar de acogida de todos los sentimientos,...el mdigiribuidor de energiaD{scours
sur le colonialism¥ 10). Sin embargo, le critica no haber resuelto posblemas del
proletariado y los del colonialismo. Esto Ultimag ser clave en su texto. Césaire habla
aparentemente como colonizado, como victima, comantillano que sitla su espacio de
vida y su condicion de dependencia a la mismaaalter Indochina, Madagascar y Africa
continental. Desde esa posicidn percibe a la codaion en funcion de la “descivilizacion”
del colonizado. Funcién que tiene como efecto gradkacion. Hasta cierto punto ello es
coherente con su concepto de negritud. Esta quiadicar la historia y la cultura del
negro, y su capacidad de construir o recrear uardufjue sea expresion de “su”
civilizacion. Sin embargo, Césaire, casi con vengée de francés, desglosa las
construcciones discriminadoras y racistas queestati al colonialismo, el mismo que hasta
1946 ha oprimido a Martinica. A partir de Renarsalide como desde la propia Europa se
elaboran los discursos que la sitian como una coladimacialmente superior, llamada a
someter a pueblos necesariamente inferiores de YAdMrica. Y se pregunta: ¢Quién
protesta ante estas ideas? “...ningun escritor aamw, ningin académico, ningun
predicador, ningun politico, ningan cruzado deledbo y la religion, ningun ‘defensor del

ser humano™ Discours sur le colonialism&7). Su pregunta -es inevitable pensar de otra
manera- es un llamado a la intelectualidad franabsda que al parecer se siente parte. No

encuentra entonces respuesta. De alli que su sidrclsea que una nacién que coloniza,

"Todas las citas d@iscours sur le colonialismg del Discours sur la négritudeson traducciones mias.
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que justifica la colonizacion, es una civilizaciénferma, que puede terminar negandose a
si misma. Hitler ya ha sido entonces un ejemplelideDiscours sur le colonialismg8).

Césaire en su ensayo abunda en ejemplos, preferente franceses, de violencia y
devastacion en la conquista colonial. Por ellceraitjue la colonizacién deshumaniza al
hombre mas civilizado, que la conquista coloniadoa en el desprecio del “nativo”,
tiende a modificar invariablemente al conquistadplien para darse buena conciencia se
acostumbra a ver en “el otro” a la bestia, y tieadgansformarse él mismo en bestia
(Discours sur le colonialism2l). Por otra parte, Césaire también desarma Iesligenas
de otra vertiente de los discursos colonialista® denomina la “buena conciencia” del
conquistador. Dicha vertiente pretende valorar iri@ de la colonizacion entre los
pueblos sometidos: progreso material, mejoria ercdidad de vida, desarrollo de
infraestructura. Aunque critica respecto a los n@dorepresivos para instaurar el
colonialismo y someter a sus comunidades, la “bwenaiencia” del conquistador apuesta
al trato paternal del colonizado. En definitivauagta a convencerlo de los beneficios
civilizadores de los recién llegados. Sin embamgomomento de refutar esta vision,
Césaire recurre a una personal interpretacion destaria de las sociedades sometidas.
Idealizandolas, plantea que “Eran sociedades cdarias, nunca de todos para algunos
pocos. (...) Eran sociedades no solo antecapitaglistago tambiéranti-capitalistas (...)
Eran sociedades democraticas, siempre. (...) Erardsmes cooperativas, sociedades
fraternales” Discours sur le colonialism&s, énfasis en el original). En rigor, Césaire sabe
que ello no era asi. Sabe que el mundo colonisussamente complejo, y que encierra
desigualdades. ¢Acaso ya no lo ha dicho Fanon?igkhontiempo, casi en contradiccion
con lo anteriormente dicho, Césaire apela a la urda del progreso entre los pueblos
sometidos por el colonialismo, progreso que sitéatrd de parametros europeos, a lo
menos en lo que refiere a la materialidad de esgu®eda: escuelas, caminos, puertos. Mas
aun, plantea que esas son las demandas de loszedlos, y que por tanto estos van hacia
delante, en busca de esa civilizacion que Eurapanilega Discours sur le colonialsime
28).

En suDiscurso sobre el colonialismGésaire critica una amplia gama de discursos

europeos, y muy especialmente franceses, que bilegiéimar el colonialismo desde su
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perspectiva mas devastadora; aquella que basadmista colonial en la superioridad del
blanco europeo sobre el resto del mundo. Inclugcarsus variables mas benignas, o
aquellas que desde una perspectiva antropoldgistfigan el colonialismo apelando al
buen trato y la igualdad juridica entre conquistadoonquistado. Sin embargo, se tiene la
impresion de que siempre, o casi siempre, Césainade sumido en una contradiccion en
donde se cruzan su condicion de francés, antiffamegro. Ello parece colocarlo a mitad de
camino entre lo racialmente “superior” y lo “inferi, en términos de sentirse tributario de
la cultura francesa, y de cierta mirada ubicaddaefriudad letrada” francesa. Parece
querer proteger a Francia y a sus referentes nmgmdss (0 que €l entiende como
sagrados): la libertad, la igualdad, la fraternjdaferentes que deberian proyectarse sobre
los espacios conquistados; que deberian ser dd@engior la comunidad intelectual
francesa, por eso pregunta ¢ quién protesta ami®idsais? Sin embargo, Césaire no quiere
ser un servidor de significaciones que no compdasepor ello que es su condicién de
negro identificado con la negritud, la que lo llevalentificarse con sus iguales raciales de
Africa. Por ello suDiscurso sobre el colonialismes —casi a pesar de él— un vehemente
ataque al colonialismo, en donde intenta ubicacseocun negro mas, como una victima
mas, no obstante que las Antillas, el lugar doredenguentran sus raices, no forma parte de
su critica. De hecho, las Antillas solo aparecenaiemadas dos veces en su ensayo.
Quizés lo que aun no puede percibir Césaire en E3bHue la convergencia
suscitada de su encuentro parisino de 1931 comadfrijue se traducira finalmente en su
concepto de negritud— esta tomando nuevas formasgtlo de ser negro, la apropiacion
identitaria de su historia, de su civilizacion y capacidad de recrearla, sigue en 1955
cumpliendo una funcion liberadora, pero ajustadanacontexto nuevo, que ha visto
aparecer los movimientos de liberacién nacionalemperio colonial francés. La negritud
es complementaria a estos movimientos, los alimeeta ellos no se agotan en ella.
Cuando nace la negritud como discurso especimmnocido y legitimado, aun no
existen los movimientos de liberacion nacionalcaimps. Las Antillas son aun colonias en
su sentido mas puro. Sin embargo, cuando Césaibdicpusu Discurso sobre el
colonialismg la rebelién del Africa negra estd en marcha, ry esnbargo, Martinica y

Guadalupe son al fin (y a pesar de sus restricsjoDepartamentos de Ultramar. Quizas

81



por ello, mas que la negritud, es Césaire quienesentrampado en una contradiccion
aparentemente insalvable. Posiblemente en 1934ddtmd se localiza, como propuesta
cultural e identitaria que va a expresarse solite #través de la poesia, en la periferia de
la “ciudad letrada” francesa y en los bordes dmdalernidad. Sin embargo, veinte afos
después, la departamentalizacion ha acercado tbanla ciudad letrada a la negritud, de
la mano de Césaire. Ello, empero, no quiere dag lg negritud pierda su autonomia.
Césaire es quien la enuncia, y en el instante éssgel enunciarla, adquiere alas propias, y
Se va con quien quiera apropiarse de ella. Asaé® fSenghor en el Senegal, y asi también
lo hace Fanon, en el negra, mascaras blancaBe esta forma, la fuerza liberadora de
la negritud se encuentra en quienes hacen usadibede ella, en quienes la adaptan e
integran a los nuevos movimientos anti—colonialeés gparecen a partir de 1945. Césaire
intenta hacerlo. Su ensayo es un vehemente llansaddetener la brutalidad del
colonialismo francés, pero también es una evideleigaracion de que la realidad de
Césaire ha cambiado, y que la adaptacion que hacesul negritud proviene de esa
convergencia tan contradictoria como real de sgrapeser antillano y ser francés. No por
gusto sera diputado en la Asamblea Nacional dureudeenta y ocho afios, y alcalde de

Fort de France durante cincuenta y seis afos.

Frantz Fanon ante la negritud

La critica de Fanon a la negritud no es la cridicaimé Césaire. Este ultimo es el
autor del concepto, pero como hemos dicho, el mse@produce y adapta a la evolucion
de las circunstancias de las Antillas y de Afriear otra parte, el Fanon de 1952 no es el
mismo de 1961, cuando escribe un nuevo enday®:.condenados de la tierr&n 1956,
dos afios después del inicio de la guerra de lilsraacional de Argelia, ha adherido a esa
causa. Pasa a ser miembro de la redaccidi Moudjahid 6érgano deFront de Libération
Nationale (Frente de Liberacion Nacional, FLN) de Argelia. gsrseguido por las
autoridades francesas. Hasta su muerte es unntelitmiti—colonialista que encuentra su
espacio de accion en la lucha de Argelia por segaddencia.
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En Los condenados de la tiefr&anon centra su atencion en el colonizado afican
A éste lo presenta como un individuo con una hetpuuna cultura propia —y en ello sigue
a Césaire- que debe oponerse al y a lo “occidenba’sde esta oposicion concibe la
liberacién de Africa del colonialismo. Pero aderpéantea la necesidad de un “hombre
nuevo”, que debe nacer del propio proceso de [ix@ra emancipado de la alienacion
blanca. Su rechazo a lo “occidental” supone unazeta sus formulas de sociabilidad y de
hacer politica, en tanto éstas apelan mas a laardeb colonizador y a la supremacia
blanca, que a la opcién de franca y radical ruptyjwe a su entender permea a los
movimientos de liberacién nacional africanbeg condenados de la tier@l, 38).

Aunque en la primera parte de®s condenados de la tierf@anon reclama como
legitimo derecho que los pueblos colonizados —stidate africanos- ejerzan la violencia
para liberarse de sus metrépolis, de sus reflegigneropuestas interesa sobre todo la
diseccion gue efectia de los distintos procesodgsotuales el sometido se ve sujeto a la
colonizacion de su cultura, de sus modos de vida;leso de su perspectiva liberadora. Si
para Fanon es necesaria una ruptura politica tadkcias colonias con sus metrépolis, ella
debe involucrar también una ruptura con la aligracultural a la que esta sujeto el
colonizado. Es por eso que —siempre desde Afritacaano solo la explotacién que ha
sufrido ese continente. Ataca también la opciorsideple relevo de parte de las élites
negras que se constituyen en reemplazo del pottatiah y que sin embargo sostienen y
prolongan las desigualdades heredadas del cokmialiLa ruptura con el colonialismo
tiene asi para Fanon un caracter de liberaciéronakidonde la nacién —una cuestion que
para 1961 esta pendiente o0 en sus primeros asomas eontinente africano— debe
asociarse a la creacion de una conciencia ligddabasqueda de una opcion igualitaria.
Esta perspectiva, que para llevarse a efecto aokdmas a formas de organizacion y de
perspectiva politica propias de los afios sesemng@r(conciencia, romper con la cultura
colonial, combatir por la causa emancipadora, rempe los moldes burgueses) introduce
un componente que en las Antillas nunca llega @ ggesente, ni aun en la negritud: la
construccion de la nacion.

Desde esta perspectiva, Fanon interpreta a lataégcomo un componente del

camino hacia la liberacion nacional, pero que nagota:
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...los cantores de la negritud opusieron la viejeoga a la Joven Africa, la razon fatigosa

a la poesia, la logica opresiva a la naturalezéamtie; por un lado rigidez, ceremonia,
protocolo, escepticismo, por el otro ingenuidadulaacia, libertad, hasta exuberancia.
Pero también irresponsabilidddoé condenados de la tierd®4).

Para Fanon dicha irresponsabilidad radica en noulan la cultura africana a la
construccion de una cultura nacional. La negritovierte a la comunidad africana en el
referente cultural del mundo negro, y la lleva @uim en ella a la diaspora negra. Ello
degrada la historicidad de las comunidades negpas,tienen diferencias que no son
circunstanciales, sino que forman parte de su eid@iuhistérica, no obstante que se
encuentren enlazadas y hagan causa comun antemribtiemo y la cultura blanca. De esta
manera, la negritud, que una vez fuera un refeesgrcial para las comunidades negras en
su busqueda de identidad, es susceptible —en eshdmrt de Fanon- de transformar en un
callejon sin salida una identidad que no llega ajazge en un espacio geografico y
comunitario, en la medida que no da cuenta de if@sedcias que existen entre cada
comunidad, aun desde la perspectiva de su alienamonial, y que puede incluso
posponer el desarrollo de una cultura nacionaitalior de cada una de esas comunidades,
especialmente si estan en lucha con el colonial{&m® condenados de la tierd®6-197).

No obstante, la critica de Fanon a la negritudgaamnelevante, no es agresiva con
Césaire. Los dilemas que el rebelde martiniquei esrentando se enmarcan dentro de
los movimientos de liberacion nacional africanasdende la cultura —a su entender- es un
componente esencial a la hora de configurar nasidegla alienacion cultural en Africa la
que le interesa. Quizas en ese sentido, esta paEeado con formas de negritud propias de
ese continente, tributarias del concepto enungaddésaire, pero que estan desarrollando
un camino propio en las circunstancias de Africdadearios sesenta. De hecho, Fanon
sobre todo arremete con agresividad en contra ideléctual colonizado” africano; es
decir, aquel individuo que asume una lectura “catidl” de la independencia de los
pueblos de Africa, y que mas que ir al encuentrardghombre nuevo” instala un discurso
de “liberacion” en la légica del colonizador. El ndo en que se mueve Fanon en 1961 es
muy distinto al de Césaire. Y Fanon parece estasaente de ello.
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Conclusion

En febrero de 1987, Aimé Césaire imparti6 una aemiga en laFlorida

International University Miami. Alli sefialo:

La Negritud, ante mis ojos, no es una filosofia) La Negritud no es una metafisica. (...)
La Negritud no es una pretenciosa concepcion deetso. (...) Es una manera de vivir la
historia en la historia: la historia de una comadidlonde la experiencia aparece, a decir
verdad, singular con sus deportaciones de poblasistransferencias de hombres de un
continente al otro¥iscours sur la négritud82).

De esta manera Césaire repetia una vez mas umichefide la negritud amplia,
flexible, tal y como (aunque no textualmente) laihaenunciado en la década del treinta.
Dificil pensar no suscribirla, aun hoy, por parte dualquier negro que se sienta
discriminado, y alienado por la cultura blanca.

Sin embargo, Césaire agregd también que la negenad expresion de una
“revuelta” contra el “reduccionismo europeo” En @smto, quizas “su” negritud quedaba
en entre dicho. Si la negritud se expresa a trdedss hombres que la enarbolan y hacen
uso de ella para fines liberadores de ese redusnion Césaire habia hecho de “su”
negritud una contradiccién insalvable al denunmas como europeo reducido que como
negro sublevado, el colonialismo en Africa a tragéssuDiscurso sobre el colonialismo
Pero, ¢no era légico que asi le sucediera al Adcdll Fort de France y diputado a la
Asamblea Nacional de Francia? ¢Era posible otreiposdesde el Departamento Francés
de Ultramar de Martinica? Se tiene la impresiongde el dilema de Césaire ante la
denuncia del colonialismo en Africa era entoncedleje del dilema de la
departamentalizacion. Ella era el instrumento pafan del colonialismo en las Antillas. Y
aungue en 1955 ésta aun no lo demostraba, la edpirde los antillanos de alcanzar una
efectiva igualdad se focalizaba exclusivamentesta. € Podia el alcalde de Fort de France
pensar algo distinto?

También en su conferencia Césaire recordo el rdexdmento de la negritud en el
contexto de las independencias africanas de |los s#8®nta. Y ciertamente, tenia razon. La

negritud fue un canal para la toma de conciencigpaite de los africanos sobre su
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condicion colonial. Que en algun momento se agatarao catalizador de esa toma de
conciencia no es responsabilidad de ella ni deusor.aSimplemente Africa evoluciond
hacia formas distintas de enfrentamiento al colmm®, y desde el momento en que
aparecié la nacion como camino y objetivo de l&rkigion, como referente cultural la
negritud resultd insuficiente para enmarcar lasomas que debian nacer en Africa. Por eso
Fanon habia sido critico con la negritud, aquedigritud asentada en Africa, pero no con

Césaire. El no era responsable de que su hijaavotar alas propias.
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La(s) identidad(es) de Aimé Césaire segun Stuart Ha
Elsa Maxwell

“Los lideres de una revolucion suelen ser aquelleshan sido capaces de beneficiarse de las
ventajas culturales del sistema que estan atacando”
C.L.R. Jamed, 0s jacobinos negros

Este articulo analizara las representaciones tdeia de Aimé Césaire a partir de
los planteamientos del tedrico cultural jamaiquBtaart Hall, cuyo ensayo “Negotiating
Caribbean Identities” de 1995 restablece la releladel poeta martiniquefio en el debate
sobre los procesos de configuracién identitariaG#glbe contemporaneo. En dicho ensayo,
Hall reflexiona sobre ciertas practicas de Césaimor ejemplo, el empleo del idioma del
colonizador para expresar la negritud o su pag@gn en la Asamblea Nacional Francesa
mientras predicaba el anticolonialismo— que a merhah sido interpretadas tanto por sus
admiradores como por sus detractores como un ageflej su doble y contradictoria
identidad. En el prélogo auaderno de un retorno al pais natd¢ André Breton, éste
representa a Césaire como un poeta divido entseetiaefianzas del mundo blanco” (xvi) y
la colectividad negra a la que pertenecia en “cugralma” (Ibid.). Mas recientemente, en
una revista académica dedicada a Césaire, Aldadddtr observa que aun “persisten
varias contradicciones preocupantes entre su @scit su vida politica” (2§. Por otra
parte, los voceros de &tillanité y la créolité basaron una parte importante de sus criticas
hacia Césaire en la idea de la incongruencia i@demtidel poeta de la negritud. Hall, en
cambio, demuestra que la identidad de Césairerapremsible dentro del contexto cultural
del Caribe en donde los sujetos son interpeladosngitiples sistemas de representacion
qgue responden a las condiciones historicas delrrdéga diasporico, la esclavitud y la
colonizacion. De esta forma, Hall sugiere que lagejidad de la configuracion identitaria
de Césaire no representa necesariamente una dgoaitbadsino mas bien la forma en que
los caribefios tienen que negociar la identidad. lAsll emplea el ejemplo de Césaire para

aproximarse a las preguntas de fondo que compametlistusion sobre la identidad

8Todas las traducciones del articulo de Murdochrsias.
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caribefa: si la region se caracteriza por la hgereidad, ¢ se puede hablar de la identidad
caribefia, o seria mejor hablar de identidades? p&uel juega la herencia metropolitana
en la configuracion actual de la identidad carifeRara los afro-descendientes, ¢ cual seria
el papel de Africa en su configuracién identitaria®inalmente, ¢es posible conciliar las
multiples herencias culturales en el contexto coptaaneo de la globalizacion? A partir
de estas apreciaciones, la doble pregunta que anesite articulo es, por un lado, cémo
Stuart Hall interpreta la figura de Césaire, y ptio lado, como ésta se sitla en el debate
en torno a la relevancia de la obra césairiana eorfiguracion identitaria caribefia.

En primer lugar, es preciso revisar brevemententergencia de la nocién de
contradiccion con relacion al desarrollo historas concepto de la identidad. Segun el
critico chileno Grinor Rojo, la idea de la contcaidn al interior del sujeto se origina en
oposicion a la légica aristotélica de la no-contraidn y se debe principalmente a los
avances teoricos llevados a cabo por Hegel. Aatifda del pensamiento esencialista que
promueve la idea de que una persona no puede deseidentidades distintas al mismo
tiempo, Hegel establece la diferencia al interierskr al plantear que “la contradiccion es
la raiz de todo movimiento y vitalidad; pues sdl@@ntener una contradiccion en si, una
cosa se mueve, tiene impulso y actividad” (citadoR®jo 24). La revelacion anterior
permite que ontolégicamente “los seres y las cpgaden ser algo mas, algo distinto y aun
algo opuesto de lo que ellos/ellas son” (lbid.). €3¢ modo, en términos modernos el
concepto de la identidad llega a ser concebidoomoocun ser idéntico a si mismo sino a
partir de la dinamica dialéctica de la contradiociba capacidad auto-reflexiva de la
memoriaad hoces esencial en dicha dinamica, pues es lo queiteegoe el sujeto pueda
“manifestarse desde su propia diferencia, deseawsdvcontradictoriamente y por lo tanto
modificar lo que es” (26). Asi, la memoria postiilila emergencia de identidades
alternativas facultadas con un “potencial contastat que permite al sujeto alejarse del
“testimonio de su experiencia consuetudinaria” grearse a “las trazas de un pasado
brumoso” (Ibid.). Por ende, no se puede compreradeCésaire sin la idea de la
contradiccion pues, como sefiala Rojo, es lo quetmite articular una identidad propia
frente a las opresivas politicas metropolitanasasieilacion. Siguiendo esta linea, el

propoésito de este trabajo es demostrar como elsandle Hall sugiere que si bien las
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disimiles identificaciones de Césaire son “conttadias” en el sentido de ser opuestas
(por emplear el lenguaje metropolitano para exprasa identidad negra-periférica, por

ejemplo), no son necesariamente incompatibles neicanciliables, debido a que el

particular contexto cultural caribefio no suponadaerencia exclusiva a una identidad u
otra.

Igualmente, se deben tomar en cuenta los fundas&tiacos sobre el concepto de
la identidad que subyacen al pensamiento de Hail. siacronia con los avances
contemporaneos en torno al significado del térmiaoconceptualizacion de Hall es
ecléctica y compleja, pues sintetiza aportes tesritel psicoanalisis, la deconstruccion y el
postmodernismo, entre otros. Del psicoandlisisateda importancia de la subjetividad vy el
inconsciente, elementos que revelan un sujeto htmde conocedor de si mismo, portador
de diferencias internas a partir de la divisionreergl consciente y el inconsciente.
Asimismo, destaca los aportes teoricos de la déemesdn, cuya aproximacion permite el
derrumbamiento de los esencialismos nacionales|eacy étnicos del discurso occidental
al ponerlos bajo “borradura”; si bien hay que rdeolgue ésta tiene un punto de término en
donde la irreductibilidad del concepto no permitedesvanecimiento completo. En el caso
del concepto de identidad, este punto se encuentr intersticio entre la politica y la
agencia: la politica se entiende como la consttuccde una identidad a partir de la nocién
de politics of location(politicas de posicionamiento), mientras que kena@ del sujeto se
sitla dentro de las practicas discursivas que tkeam, de modo que no se trata de
concebirlo como un individuo autbnomo e indepen@iesino como un sujeto descentrado
dentro de los determinantes histéricos que conforsuacontexto socio-cultural. De este
modo, la conceptualizacion halliana de la identicktica en la identificacion, es decir, la
forma en que el sujeto se identifica con las da®gacticas discursivas a su disposicion.
Este es un proceso sin término que siempre esttbsaicambios y transformaciones, de tal
manera que la adherencia a una identidad no signiecesariamente la borradura de las
otras identidades que constituyen la configuraai@ntitaria del sujeto. En otras palabras,
no contempla la exclusividad de una identifica@dndesmedro de otras. Asi, el concepto
de identificaciébn no anula la diferencia, ya quaies’proceso de articulaciéon, una sutura,

una sobredeterminacion y no una subsuncion. Siehgye<demasiada>> o <<demasiado
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poco>>: una sobredeterminacion o una falta, pemcawna proporcion adecuada, una
totalidad” (Hall, “Introduccion ¢Quién necesitaéitidad’?” 15). Es lo que Hall llama la
l6gica del mas de uno, pues supone que el sujetdepielacionarse e identificarse con los
multiples discursos que lo interpelan. Por congigig, Hall concibe la identidad no como
una esencia inmutable sino como una construccidn enro otras palabras, una
narrativizacion del si mismo— en la cual los sigedoman un relato selectivo del pasado
con el fin de edificar una representacion paragirb. De este modo, la conceptualizacién
halliana del término plantea que la identificacé&‘estratégica y posicional” y que:

Acepta que las identidades nunca se unifican ypeniempos de la modernidad tardia,
estan cada vez mas fragmentadas y fracturadasa rmamcsingulares sino construidas de
multiples maneras a través de discursos, praciicg®siciones diferentes, a menudo
cruzados y antagonicos. Estan sujetas a una kestgsn radical, y en un constante proceso
de cambio y transformacion (“Introduccion ¢ Quiéoesita ‘identidad’?” 17).

A proposito de lo anterior, Hall sostiene que l&niidad caribefia se torna
problematica al ser discutida en términos del d&zwoccidental, el cual histéricamente ha
supuesto la existencia de una esencia compartiel@tguga el derecho de pertenencia a un
colectivo determinado. Si bien este modelo idemiteonfiguré (y fue configurado por) las
sociedades europeas que colonizaron el Caribes apleable a la regiébn no sélo por los
problemas teoricos que presenta sino también pbe@io de que en el Caribe nadie es
originalmente de alli. Al llegar los europeos, pageblos originarios fueron erradicados de
tal manera que quedan muy pocas huellas de susasultAsi, las sociedades caribefias
fueron construidas a partir de la inmigracion —layor parte forzada—, de modo que la
identidad caribefia debe ser abordada desde el &mome la didspora. Las culturas
caribefias -en calidad de sociedades marcadas desde&io por lo que Hall llama “los
traumas de ruptura violenta” (Hall, “Negotiatingribaean Identities” 6)>- se caracterizan
por los “complejos procesos de asimilacion, tradugc adaptacion, resistencia, re-

seleccion, etc.” (6-7). En consecuencia, la idewtidiel Caribe no se sustenta “en el

®Todas las traducciones del ensayo de Hall “Negdogjataribbean Identities” son mias.
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presunto retorno a las raices sino en una aceptai®énuestros derroter8”(Hall,

“Introduccion ¢ Quién necesita ‘identidad™ 18); @scir, no se encuentra en sus “raices”
comunes sino en el fendémeno de la didspora, ash eonias experiencias compartidas de
ciertas determinaciones histéricas tales como Ida@sud, la colonizacién y las
revoluciones culturales del siglo XX. Por endeyque el Caribe es una region diversa que
cuenta con distintas lenguas, herencias étnicagyanes, se puede hablar de la identidad
caribefia a partir del continuo proceso de negamia@ntre mdltiples sistemas de
representacion. Asi, la interpretacion halliandadedisimiles identificaciones de Césaire
remite a la manera en que el martiniquefio negamalas discursos que lo rodean en los
diferentes momentos historicos a lo largo de sa.vid

En este marco conceptual, el ensayo “NegotiatingbBaan Identities” aborda la
problematica de la identidad de Césaire con unedplidpdsito: por un lado, reinsertar la
propuesta identitaria de Césaire en la discusidrcamtual sobre la identidad caribefia, y
por otro lado, demostrar que la particular confagion identitaria de Césaire representa la
forma en que los caribefios continuamente negociacpnfiguran sus identidades. Con
respecto a lo primero, Hall afirma que el aporte Glsaire radica en el proceso del
desenterrar de la cultura antillana los elemengo® ‘se relacionaban profundamente hacia
el pasado con la valorizacién de la conexion afiacal re-descubrimiento de la conexion
africana, la consciencia africana, la personaliddicana, las tradiciones culturales
africanas” (“Negotiating Caribbean Identities” 8)Precisamente, Césaire y su
conceptualizacién de la negritud promovieron elleéseubrimiento de la herencia africana,
en conjunto con la valorizacion de las tradiciogda conciencia negra, permitiendo “la
continuidad de una tradicion rota y reventada’d®)a diaspora africana. En este contexto,
Hall considera que Césaire y su nocion de la nefrhan desempefiado un papel
fundamental en el “retorno simbolico” a Africa, fiewlarmente por resistir a las politicas
metropolitanas de asimilacién cultural en favouda afirmacion del valor de la herencia y
la historia africana. De este modo, la negritudaicéana representa la continuidad

contemporanea de las practicas de los esclavos geseendientes que mantuvieron vivo el

?%Es importante sefialar que la versién original de €isa en inglés (“not in the so-called returmdots but a
coming-to-terms-with our ‘routes’ ”) hace juego calrhomonimo entre “roots” y “routes”.
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“vinculo subterraneo”™—muchas veces en forma ogukacrética, y siempre influenciada
por la cultura colonizadora— con las tradicionescahas. Por consiguiente, la negritud
representa “la aceptacion de nuestros <<derrotefdstall, “Introduccion ¢, Quién necesita
‘identidad’?” 18) para los afro-descendientes c&ids, de modo que es un paso
indispensable para la articulacion de una identfglfagpia. De esta forma, la interpretacion
de Hall remite a la idea de que la negritud noreuin arcaizante apego al pasado, sino una
reactivacion del pasado para propiciar su propgeacion” (Césaire, “Discurso sobre la
negritud” 88). Asi, Hall reafirma la propuesta itimia de Césaire al sostener que “las
diasporas africanas en el Nuevo Mundo de una faun@tra han sido incapaces de
encontrar un espacio en la historia moderna sirretorno simbolico a Africa” (Hall,
“Negotiating Caribbean Identities” 9). En efectcgs@ire y la negritud son representados
como formadores de la identidad caribefia contempargjunto con las influencias del
Renacimiento Negro de Harlem y el Rastafarianisanogjquino, pues no solo permiten el
restablecimiento del lazo roto con el pasado afdcaino también el desarrollo de una
consciencia colectiva negra.

Indudablemente, la apreciacion anterior de Halpasicularmente significativa en
el contexto de las vicisitudes de la recepcionceride la obra de Césaire. Por una parte, la
experta en literatura negroafricana Lylian Kestekmgiala que a partir de la publicacion del
Cuaderno de un retorno al pais nat@lesaire fue reverenciado como una de las prirespal

voces de la liberacién negra, tanto en el Carilmeacen Africa. Para los africanos:

La negritude no fue s6lo un movimiento literaricequnificd a la diaspora negra de tres
continentes a través de Presence Africaine y tée®oAfricaine de Culture; por encima de
todo fue una expresién de rebelion negra contr@cgidente y su dominio del Tercer
Mundo; finalmente, fue un reclamo apasionado ptib&atad de las tierras colonizadas, por
la dignidad de sus pueblos y por el reconocimiem¢olos valores culturales de su
continente (Kesteloot s/p, traduccion mia).

Sin embargo, dicha imagen comienza a cambiar endldida en que avanza la
carrera politica de Césaire. Si su candidatura eaRartido Comunista Francés en 1944
significé el comienzo de un periodo de “triunfoargrojas y contradicciones que marcaron

la doble trayectoria de casi medio siglo de su piglalica” (Murdoch 1-2), su abogacia por
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la departamentalizacion de las Antillas franceaascomo su participacion en la Asamblea
Nacional de Francia, fueron interpretadas por ®isactores como ejemplos de su apego
inquebrantable al mundo metropolitano. No obsténteehemencia ddbiscurso sobre el
colonialismo,no logra refutar las criticas hacia sus accionégigas, fomentado asi “la
distancia percibida entre la violencia del poetaynoderacion politica” (Mireille Rosello,
citado en Murdoch 2). Paralelamente, emergen vogesitoras a la negritud césaireana —
principalmente Frantz Fanon, Maryse Condé, Edo@issant y Rafaél Confiant— que
ponen en duda su legitimidad como expresion deldatidad antillana. Para Fanon, la
concepcion de la inmanencia negra, incluso enrladadel esencialismo estratégico, solo
recalca los estereotipos del negro intelectualmattgsado frente a la transcendencia
blanca. Siguiendo esta misma linea, Condé afirnedajapropiacion del términeegre asi
como el énfasis en el sufrimiento negro y el trawtada esclavitud, promueven el mito
occidental en torno al negro inhumano e infericarf@way 74-76). Por altimo, a partir de
la década de los afios ochenta,afdillanité y la créolité —movimientos que buscan
articular la identidad antillana a partir de lodby lo particular— han cuestionado la
autenticidad de la negritud como paradigma idemtit&n este sentido, dichas tendencias
buscaron distanciarse de la exclusividad africarea rg@presento la negritud con el fin de
construir una identidad netamente antillana queuyeca, por ejemplo, la herencia india
(Kesteloot s/p). Asimismo, laréolité (en particular Raphaél Confiant) sostiene que el
empleo del francés como medio de expresion, adem&s apelacion al negro universal,
solo confirma el conservadurismo y anacronismopaégisamiento de Césaire (Garraway

76). Por consiguiente, y debido a las criticasramess:

La Negritude en si obtuvo una doble recepcion. Rewdada como una respuesta pan-
africana al colonialismo en algunas partes, argaldue ridiculizada como esencialista,

globalizante, y falsamente idealista por otras.nfyv@mente, con el paso del tiempo, la
Negritude llego a ser vista mediante un prismaspecficidad histérica, como fundacional

pero un discurso un tanto defectuoso de la idethtidgra y el activismo (Murdoch 5).

Cabe sefalar que dicha critica hacia la negritudaicgana representa
simultdneamente un cuestionamiento hacia la cardogon identitaria del poeta, pues para
él la negritud constituia su identidad. Convieremréar su “Discurso sobre la negritud” —
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presentado en 1987 en la conferencia sobre losldauBlegros de la Diaspora—en donde
conceptualiza la negritud como una articulaciomtitaria. Para Césaire, la negritud no

descansa en una condicion bioldgica sino en ebotmjde experiencias comunes de:

Opresion experimentada, una comunidad de exclugifuesta, una comunidad de
profunda discriminacion... [y] de resistencia conginde lucha obstinada por la libertad y
de indomable esperanza... [de modo que]...

es una manera de vivir la historia dentro de ltoh& la historia de una comunidad cuya
experiencia se manifiesta, a decir verdad, singidarsus deportaciones, sus transferencias
de hombres de un continente a otro, los recuerdosrelencias lejanas, sus restos de
culturas asesinadas.

¢Como no creer que todo lo que tiene su cohereangtituye un patrimonio?

¢ Se necesita algo mas para fundar una identidad?

Los cromosomas importan me importan poco. Permesi@n los arquetipos.

Creo en el valor de todo lo que esté enterrada ememoria colectiva de nuestros pueblos e
incluso en nuestro inconsciente colectivo (86-87).

En este sentido, la negritud no sefiala una esémcéa Sino una construccion
activa de un posicionamiento identitario a par®ila memoria colectiva. Asimismo, remite
a la nocion de la auto-afirmacion de la identiddglmodo que se convierte en una decision

consciente:

En realidad, el momento actual es para nosotrossausro, puesto que a cada uno de entre
nosotros se nos plantea una cuestion, y ademéasde personal: o bien desembarazarse
del pasado como de un fardo pesado y fastidiosonqueace sino obstaculizar nuestra
evolucion, o bien asumirlo con valentia, hacer derépunto de apoyo para continuar
avanzado en nuestra marcha.

Hay que optar.

Hay que elegir...

Para nosotros, la eleccidon esta hecha.

Somos de aquellos que rechazan olvidar.

Somos de aquellos que rechazan la amnesia comaloné@®saire “Discurso sobre la
negritud” 90).

A propésito de lo anterior, es preciso destacargjyor un lado el andlisis de Hall
posiciona a Césaire como un agente configuradda ddentidad caribefia (como indica
Césaire en la cita arriba), también lo represepntaocun sujeto situado dentro de un

conjunto de discursos y practicas que configurandsatidad, y por ende la negritud,
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puesto que para Césaire son sindnimos. En esidgeiMegotiating Caribbean Identities”
busca clarificar las principales “paradojas” id&wtas asociadas al poeta martiniquefio —
particularmente el uso del francés— con el fin damdstrar como las aparentes
incongruencias de Césaire no representan una dati@n incompatible sino mas bien la
complejidad de los procesos de negociacion ideiatiean el Caribe. Asi, la manera en que
Césaire se vincula a la cultura metropolitana abmmoi tiempo que aboga por la
revalorizacion de la herencia negra y el anticalsino, es comprensible a partir de la
forma en que los caribefios suturan multiples ifleationes al mismo tiempo.

Con respecto a la cuestion del idioma, el hechquieCésaire empleara el lenguaje
del colonizador para articular la negritud e impulsl anticolonialismo constituye una gran

parte del debate sobre la legitimidad del poeta&sefiala Murdoch:

En un mundo en donde el idioma francés signifidabdominacion, ¢cémo conformaba la
llamada a ‘descolonizar nuestras mentes’ no sola so agenda politica de la
descolonizacion sino también con su uso del frapnégez del Creole, a pesar de que era el
idioma de la ‘tierra madre’ y no él de la mayorégra en Martinica? (2).

Asimismo, la espafiola Maria José Vega plantea ajpedlctica exofonica de Césaire
y otros poetas de la negritud presenta una incengia: “la négritude angolefa,
senegalesa, antillana, opta por el metropolitanjsennque enuncie como problema
politico y poético la eterna mediacion europeacdatradiccion de levantarse contra el
blanco con la lengua del blanco, con las caderstiaSicas y con las rimas del ocupante”
(157). Ya en 1952 Frantz Fanon habia examinadmaicion psicolégica del antillano
negro que se apropia del idioma del colonizadorelecontexto colonial, la aspiracion a
dominar la lengua metropolitana representa unadatenacercarse a la cultura francesa, de
modo que si el antillano no puede blanquearseafisénte, o puede hacer simbdlicamente
mediante la apropiacion del idioma de los colorizas. De acuerdo a la légica colonial,
“el negro de las Antillas seria proporcionalmentesrhlanco —eso es, se acercara a ser un
ser humano real—en relacién directa con su domibidioma francés” (Fanon 18,
traduccion mia). Por ende, al adoptar la lenguaeiiap el sujeto colonizado intenta

emparejarse con su colonizador, pues la apropiaEd&u lengua es ademas la adquisicion
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de su cultura, y su forma de pensar. Asi, “la clasglia en las Antillas nunca habla en
creole salvo a sus sirvientes. En las escuelasiifizs de Martinica son ensefiados a
despreciar el dialecto. Uno evita los criollismAkyunas familias prohiben completamente
el creole, y las madres ridiculizan a sus hijoshailarlo” (Fanon 20). En este contexto, la
declaracion de Césaire que “mi mente es francesafuiya una escuela francesa, no me
permitieron usar ekréyolen casa, solo aprendi la cultura francesa cladiag.una fuerte
tradicién de asimilacion. Yo fui, por supuesto,ai® donde todos los jovenes martinicos
inteligentes fueron” (citado en Hall, “NegotiatinGaribbean Identities” 10), parece
confirmar las suposiciones de @&éolité con respecto a la incompatibilidad de la
articulacion de una identidad auténticamente anglla través del lenguaje del colonizador.

De acuerdo a Confiant y su concepcion deémlité,lo anterior demuestra que:

La negritud se habia convertido en un discursa@ake una élite envejecida y que Césaire
solo habia sido una figura desconcertantementdéntica cuyo repudio aparente de su
idioma creole y sus origenes culturales a favarrdaniversalismo abstracto demostraba el
verdadero conservadurismo de sus ideas (Garrawdsad@iccion mia).

Para algunos, el empleo del francés representaetio cle tipo de mal necesario,
pues permitia la union y la solidaridad entre |sgintos pueblos negros subyugados por

Francia. La apreciacién de Vega considera estategia:

La négritude que se revuelve contra la inferiorizacién delroggla asimilacién francesa—

0 portuguesa, posteriormente—, predica en un camiana revuelta de la imaginacion, del
estilo, del temperamento: invita al negro a <<es@ree a si mismo>>, a tomar el camino
de la poesia, de la imaginacidn y del suefio, aicandu capacidad creadora. No rechaza,
sin embargo, la lengua metropolitana, la que hanpidlo que muchos de ellos, al cabo,
pueden reunirse bajo una misma ensefia, como pralcéaed nimero programatico de la
revisal'étudiant noiren 1934, cuyos firmantes afirmaban no ser ya tademtes de La
Martinica, de Guyana, de Guadalupe...>>, sino <<uodlestudiante negro>>. Es posible
reconocerse como un Unico estudiante negro poegdesgone de un punto de encuentro, la
lengua del colonizador, cuya extension (imperiadynte también que un poema en
francés, elCahier d’'un retour au pays natale Aimé Césaire, pueda erigirse l@mno
nacional de los negros del mundo entét64, énfasis en el original).

Hall, en cambio, no solo reconoce el valor del gilosamiento estratégico sino

también sostiene que el lenguaje de Césaire ef@atinte rompe con los patrones de la
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literatura francesa clasica, permitiéndole expltwague llama las “fuentes subterraneas de
la identidad” de la diaspora. Dicha observacionitesin duda al sentimiento que expreso

Césaire en una entrevista con el poeta haitiané Repestre en 1967:

No niego las influencias francesas en mi. Ya sealguguiera 0 no, como un poeta me
expreso en francés, y claramente la literaturacésa me ha influenciado. Sin embargo
guiero enfatizar fuertemente que—si bien empleoccam punto de partida los elementos
gue la literatura francesa me ha dado—a la vezpsiezme he esforzado por crear un nuevo
lenguaje, uno capaz de comunicar la herencia afridan otras palabras, para mi el francés
fue una herramienta que queria usar en el desadellnuevo modo de expresion. Queria

crear un francés antillano, un francés negro ggeiaesiendo francés con un caracter negro
(83, traduccion mia).

Asi, Hall interpreta la eleccion linglistica de @&és como un reflejo de la
particular experiencia cultural del Caribe, de mgde el “francés” al que hace referencia
Césaire no es la Francia de la colonizacion y @bmao, sino la Francia de la revolucion
gue inspiré a Toussaint L'Ouverture:

La Francia con que Césaire se identifica, y quddsempefiado por supuesto un rol muy
poderoso en la historia caribefia, es una Francdia gtra, la Francia de la revolucion, la
Francia del liberté, égalité, fraternité, la Franque Toussaint L'Ouverture escucho, por
supuesto, la Francia que movilizd y tocé la imagita de los esclavos y otros en Haiti
antes de la revolucion (Hall “Negotiating Caribbédentities” 10).

Para Hall, esta relacién espiritual es lo que permmomprender por qué Césaire
opto por la departamentalizacion, y no la indepeo@ede Martinica, porque si bien Hall
destaca los beneficios materiales del vinculo ipoliton Francia —especialmente en
comparacion con los otros paises caribefios— afinealo que realmente une Césaire a
Francia es el vinculo con los valores de la revélug la libertad. En este mismo sentido,
el aleman Immanuel Wallerstein sefiala que lo quénteresaba a Césaire no era el
desarrollo econdmico —si bien hacia falta— sinadguisiciéon de una igualdad genuina
entendida como “la diferencia reconocida’ y “laedéncia mutuamente consentida” (citado
en Wallerstein 9). Asi, la departamentalizacionlparual abogaba Césaire no contemplaba

la adopcion del asimilacionismo francés sino laciamacion de una identidad propia.

97



En efecto, las disimiles identificaciones de Césajemplifican las negociaciones
identitarias de las poblaciones diasporicas caafef§uienes a menudo navegan entre los
polos de la asimilacion de lo europeo y la contladide la cultura africana, sin aterrizar
exclusivamente en ninguno. De este modo, la elrad®identificaciones supuestamente
incompatibles representa las complejidades inhesenat los procesos de configuracion
identitaria de sujetos diasporicos. En palabradalk la perspectiva de Césaire es “la Unica
forma en que Africa puede ser re-vivida y re-desatdn por los negros del Nuevo Mundo,
quienes viven en la didspora irrevocablemente hg@si@o pueden volver a través del ojo de
la aguja” (“Negotiating Caribbean Identities” 1Dicho de otro modo, la posicidon de
Césaire —la que aboga por la reivindicacion de dgro sin negar completamente la
influencia cultural metropolitana— es representatile las continuas negociaciones entre
los multiples sistemas de representacion que ¢oysti el Caribe. Asi, la configuracion
identitaria caribefia no supone anclarse en undid@ehu otra, sino desplazarse entre las
multiples identificaciones posibles. Ademas, comtlamla co-existencia de varias
identificaciones al interior del sujeto, o lo qualHlama Ila “légica del mas de uno”
(“Introduccién ¢ Quién necesita ‘identidad’?” 16§, tual permite la existencia de la
diferencia interna. Las reflexiones de Jenniferké/gén torno alCuaderno...recalcan esta
idea: “Lo que llama la atencion sobre este poemguesen este momento particular de la
historia literaria —la historia literaria francesigpensamos en 1939— es que no se pensaba
que la negritud Hlacknesy y el francés eran identidades que podian coEXxi&,
traduccién mia). De este modo, la negritud se @stevien vanguardia al introducir una
nueva forma de conceptualizar la identidad angllan

En conclusién, por una parte, el ensayo de Hatlogiza el aporte intelectual de
Césaire ante la emergencia de tendencias opositorasipando asi la emergencia de una
tendencia critica que busca reivindicar la obexdiia de Césaire. Sin embargo, por otra
parte —y a mi juicio esto es lo mas importante— IHahscribe a Césaire y la negritud en
el debate contemporaneo sobre la identidad carilidfiasta forma, reitera el valor de la
negritud en el proceso de la construccion de uematidad netamente caribefia, pues en gran
medida representa una de las primeras identifinasigropias frente a las politicas de

asimilacion cultural. Lo anterior no quiere deeis lgeneraciones de hoy deban adoptar la
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negritud, pues fue ideada en un determinado momkistdrico que respondia a un
contexto politico-cultural que no necesariamentpragenta la experiencia de las
generaciones actuales. En palabras de Hall: “siglupdamente convencido de que las
identidades para el siglo XXI no yacen en la toitemdl de identidades antiguas sino en el
empleo de la enormemente rica y compleja herendiaral al cual la historia les ha
conferido” (“Negotiating Caribbean Identities” 14R.or ende, la obra y la propuesta
identitaria de Césaire siguen siendo relevantesdmogia, no porque la negritud sea la
verdadera identidad caribefia, sino porque ejerpaiifila articulacion de la identidad
propia frente a las tendencias homogeneizadora®paditanas. Asi, el legado de Césaire
radica en la articulacion de una identidad propgaasticular, pues al final el poeta definia
la negritud como “la rehabilitacion de nuestros owes por nosotros mismosla
profundizacién de nuestro pasador nosotros mismosle reenraizamiento deuestros

mismos (88, énfasis mio).
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“Negritud” y “cosmovisionismo” mapuche frente al paler (neo) colonial.

Apuntes preliminares para una reflexion (auto) critca

José Ancan Jara

Estamos en tiempos de conmemoracion de los seaBatade la publicacion del
“Discurso sobre el colonialism@1950), la obra no poética quizds mas important&iohe
Césaire, poeta y politico martiniqués, autor delcepto reivindicativo afroamericano de la
negritud, de amplia repercusion desde su origer pmbrtuna actualidad en diferentes
ambitos. Importa por ello hacer los siempre netesanomenajes y reivindicaciones
académicas al conjunto de su obra y legado, tasragios o desdefiados todavia en nuestro
contexto, tareas de las que se encargan muy daéoiemte los demas trabajos compilados
en el presente texto.

Una primera evidencia mas que metaférica al respéctobra de Aimé Césaire es
escasamente conocida -salvo al interior de ciectozilos- en el ambiente intelectual
chileno; lo es mas todavia en el entorno de lasnizgciones étnicas originarias. El
desconocimiento —o tergiversacion- total o pardéltrabajo de un autdr o autora en un
ambiente alejado de los grandes centros de pramuci® conocimiento, como Europa o
Estados Unidos, depende de una serie de factoteselacionados. La circulacion
restringida de textos, ya sea por ignorancia, aigem las bibliografias que se ensefan a
los estudiantes universitarios, su inaccesibili@oh en el soporte virtual), la inexistencia o
la mala calidad de las traducciones disponibles,ed@mentos que tienen que ver también
con los dispositivos de poder, explicitos o enatiée dentro de los que estos se manejan.

Los textos de Césaire son imposibles de desasa cdarporalidad e historicidad de
su ser individual/colectivo, denigrado, violentagoesclavizado. En las marcas de la

condicion colonial con que el autor porta y desi¢gaonstatacion de un presente, se

2IUn ejemplo seria aplicar mecénica y erréneamegt e el mismo Césaire previno: pensar en la tuegri
mas que en un hecho politico, como un hecho sélodico o racial, un tema de “negros” o afroamerasa
como se diria hoy. Desde esta perspectiva, la émigeneralizada encuentra algin asidero al nivel de
imaginario colectivo en Chile, pais donde se sugpreeno hay poblacion afroamericana.
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sopesara mejor un pasado retumbante por demasiei@nte, pero ademas se proyecta un
futuro, esta vez como un acto de liberacién esbknerde politico y disidente del poder
blanco. Las letras de Césaire brotan de ahi, soprgpia negritud colonizada, de su
conexién con ese pasado y presente, que es a kl dezsus iguales en “conciencia de la
diferencia, memoria, fidelidad y solidaridad” (Ciésa‘Discurso sobre la negritud” 87).

No hay pues aqui alejamiento ni distancias metailcd§ posibles, entre obra y
autor. Se denuncia con nombres y apellidos a lmhi@adores en la generalidad de todos
los tiempos y lugares, pero a la vez en la espetaiil de su propio colonizador: Francia,
Europa. Se consigna el embrutecimiento y degradagi® la situacion provoca en los
propios colonizadores; su abordaje sin mediasstiataesgado e hipdcrita horror europeo
ante los crimenes nazis debido a que esa atroomado en el centro de la misma Europa
“civilizada” y colonizadora y no en una colonia diéramar. Tampoco se observa aqui
autocomplacencia con el discurso de la diferentsadyversidad cultural, siempre armas de
doble filo para el proceso descolonizador, sobrdo teuando quienes pautean los
contenidos, las formas y los tiempos de aquellaraeptacion, siguen siendo los amos
antiguos o sus eventuales herederos metamorfoseados

Este eje referencial no se puede pasar por alttradee la reflexion elaborada,
especialmente desde los contenidos del “Discurboesel colonialismo”. La raigambre
politica de este, en tanto gesto disidente comgpader blanco, colonizador y hegemonico,
pensamos ademas, es hoy plenamente aplicablelslisacético de diferentes realidades,
inclusive no estrictamente étnicas.

El ejercicio propuesto entonces es plantear utexiéh -aun preliminar y por tanto
con mucho camino por recorrer- desde el contextal lohileno referido a las actuales
relaciones interétnicas entre el Estado y el puebépuche, especificamente algunos
elementos del aparato discursivo reivindicativo igeda actual. Nos detendremos
precisamente en el denominado “cosmovisionismoima@@jemplo de un dispositivo de
comunicacion intercultural, un discurso reivindieatsurgido, como la negritude autores

provenientes del interior de la sociedad coloniZadsmbos discursos se plantean como

%E| “cosmovisionismo” encuentra algun nivel de réaccon la filosofia del indianismo, que tuvo susién
politico - partidista con el denominado katarisnabviano, tendencia que tuvo cierta importanciaaéios
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formas de interlocucion o interpelacion al poder Elgtado y al conjunto de la sociedad
dominante a partir de una posicion subordinada.

Desde esta perspectiva, mas alla de las clasicasasode relacion colonial, se
constata la existencia actual de mecanismos mudsostiles y engafiosos, como la astuta
apropiacion, via el discurso de la “tolerancia”ay“tiversidad” de parte del Estado, de
algunos elementos culturales indigenas no comilisticomo serian algunos de los usos
politicos que hacen los agentes estatales childeok cosmovisibn mapuche y en el
extremo, de ciertos enfoques de tipo esotéricogofaplacencia y también el reciente
surgimiento de discursos indigenas culturalistage bajo la excusa del rescate de la
tradicion, terminan por ser consumidos por el ndwcan ambos casos prescindiendo o
haciendo un paréntesis con las situaciones deictonthtentes.

La situacibn mapuche hoy, podriamos definirla commocaso de colonialismo
interno, que en lo concreto se manifiesta en laptejidad de unas relaciones interétnicas
donde coexisten, al mismo tiempo, espacios deireggion institucional con cotidianos
ejercicios de discriminacion a nivel individual. kmlacion de derechos humanos basicos
por parte de agentes particulares y estatales gjiiaducen en los actuales episodios de
represion, encarcelamientos y asesinatos de nigamapuche, también es un evidente
correlato de aquello.

El trasfondo historico, sin duda es la incorpanadorzada mapuche, via la anexién
militar y politica a los Estados chileno y argeatisonsumada a fines del siglo XIX. Tal
situacion trajo como resultado, aparte de la higart en dos Estados nacionales, una serie
de consecuencias politicas que han afectado dacisivte la suerte posterior del conjunto
de este pueblo, transformandoles hoy en una miétmiea despojada de la mayoria de los
derechos politicos colectivos, como el territori@ yutonomia.

Entonces, el ambiente sociohistorico en el queesatgliscurso de la negritud y el

de la situacion contemporanea de los pueblos adiesines perfectamente homologable,

pasados y mas recientemente, con el denominaddhdpsmmmismo”, surgidos en Bolivia, el primero a
comienzos de los setenta del siglo XX y el seguadma postura discursiva hoy en pleno debatequede
de “neolengua” a la moda, segun un critico). Layas‘pachamamica” se atribuye a ciertos liderdggenas

y no indigenas de la actualidad, en la que se @dwi@ entrecruce entre conceptos originarios ¢radiales y
otros de vertientes como el ecologismo profundtreestros (Ver, por ejemplo, Stefanoni “; Adénde oz

el pachamamismo?” y Blanco).
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pues ambos son “grupos humanos que han experinoetdadpeores violencias de la
historia, grupos que han sufrido, y que aun hoyesuton frecuencia, el ser marginados y
oprimidos” (Césaire “Discurso sobre la negritud).86as caracteristicas y los responsables
de esa opresion son bastante similares, podriagrega nosotros. Vistas asi las cosas,
cabe preguntarse sobre las razones de la menciagadeancia y/o ausencia de los
argumentos desarrollados por Césaire en el apdistorsivo indigena contemporaneo, ya
sean estos a nivel de la dirigencia del movimieng@nizacional, asi como en el sector que
se ha dado en llamar recientemente como “inteledaacamapuche”.

Se propone establecer la reflexion a partir deredgule los contenidos centrales del
concepto de negritud: “la situacion colonial” yo@lo subversivo en contra de los discursos
del poder que implica el proyecto descolonizadepdeificamente, se quiere profundizar
en las diferentes facetas que adquiere el podeniedl(o neocolonial) en contextos como
el chileno y latinoamericano, en la aparicion devms contenidos discursivos, y en la
relacion dialéctica entre dominadores y dominadpseciando las particulares formas en
que estas categorias aparecen hoy en alguna dersaenes publicas del actual discurso de

la etnicidad en el caso mapuche.

Las ultimas dos décadas han sido testigos delmsigngio, tanto a nivel continental
como local, de una nueva retérica dentro del dsscymiblico reivindicativo indigefia
Nos referimos a aquella herramienta de comunicaaiércultural de género diverso,
dirigida en primera instancia hacia los auditomasindigenas, con la finalidad de hacer
valer un conjunto de derechos y reivindicaciondgyaas y nuevas, siendo la principal de

las primeras, las reivindicaciones territoriales.

“Discurso publico mapuche seria un “complejo migtipldiverso de discursos en que este pueblo, éstrav
de sus agentes institucionales y/o representatpeda a la sociedad mayoritaria en que esta msert el fin

de reafirmar sus principios y derechos, expresatesgontento, postular sus demandas y reivindioasiy
buscar, también, formas de acercamiento y encu@rtétnico e intercultural” (Carrasco 2). Porpsaute,
dentro del ambito de los discursos privados figaratodas las formas de comunicacién que practmsn
individuos en los espacios intimos de la culturpuche. Demas esta decir que muchas veces, norexiste
coincidencias entre los discursos publicos y pwgadhcluso tratdndose de una misma persona.
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El movimiento étnico organizacional existe, en asa@ mapuche chileno, desde
principios del siglo XX (de 1910 data la primergamizacion no tradicional, la Sociedad
Caupolican Defensora de la Araucania) y a lo latglosiglo XX han existido diferentes
expresiones organizacionales. En los ultimos afmagcidiendo en el caso chileno con el
denominado proceso de transicion politica, se lealymido un inédito posicionamiento
publico nacional de los temas vinculados a lo ied#& u originario (ver Foerster y
Montencino, y Ancén).

Las causas de tal fenbmeno social son multiplesivAl local, colaborarian, por
ejemplo, la crisis y mutacion de los modelos triatiales de vida indigena, intensificados
recientemente por conflictos con empresas transnalgs, empobrecimiento, migraciones,
etc?*, que ha dado margen para la eclosién de procesmfatmulacion de las identidades
étnicas; la existencia de un movimiento organizamio presencia historica contemporanea;
la redemocratizacién del Estado una vez finalizaddictadura y la incorporacion a este
proceso de sectores histéricamente marginados.s&goarte, en el plano general, la
aparicion de un “ambiente favorable”, por acciéomision, a las demandas indigenas a
nivel internacional, serian algunas, entre otmatass, de las causas que gatillan la irrupcién
del tema indigena en la agenda publica.

El pueblo mapuche es el grupo indigena mayoriemi@ste pais (mas del 95% del
total de poblacién indigena), que funciona comatad referente identitario —para bien o
para mal- en la sociedad chilena, concitando elomayterés al nivel de la llamada
“opinion publica”. Una serie de acontecimientosigetes han demostrado que el tema
indigena excede con mucho los limites de tal o pa#. Prueba de ello, es el mayor
protagonismo que recientemente han adquirido lganizaciones étnicas mapuche en el
lado argentino de la frontera. Internacionalmerés demandas originarias se han
expresado de formas diversas, las mas importarttedde son los derechos universales que
han sido debatidos internacionalmente en las Nasitimidas, especialmente al interior del
denominado Grupo de Trabajo de los Pueblos Indggguna sesiona cada afio en Ginebra,

Suiza.

**Todos los instrumentos disefiados por la adminigimagublica en Chile, coinciden en mostrar
sistematicamente que los sectores indigenas sonds®obres entre los pobres en el Chile actual.
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Estos derechos universales han sido promovidosodeaf bastante efectiva en
diferentes instancias como congresos, seminarimsayserie de foros internacionales. En
esta agenda internacional han sido frecuentememteocadas organizaciones y lideres
indigenas, ya no como simples espectadores pasomsp ocurria en tiempos del
denominado “indigenismo estatal”, surgido a patérla creacion del Instituto Indigenista
Interamericano, adscrito a la Organizacion de Bst#inericanos en 1940, sino que como
protagonistas consolidados del proceso. Esto mifisapo la configuracion de un discurso
étnico reivindicatorio de tipo transversal, quetdemente ha sido asumido e incorporado
por el movimiento indigena, donde se erige en elieferpretativo de las relaciones
interétnicas con agentes estatales y representimtas respectivas sociedades nacionales.

Otro elemento que contribuye a la definicion de dostenidos de este discurso
internacional de los derechos indigenas, es que ldagltuacion histérica reciente, se da un
fendmeno de retroalimentacién de ese dispositivo les situaciones coyunturales de
conflicto étnico que en el Ultimo periodo han sdogen distintos lugares de América
Latina, como una circunstancia especifica. Tal rfeg@o se manifiesta en toda su
intensidad cuando estos derechos colectivos traimsraes han intentado ser ejercidos por
las organizaciones en sus realidades locales y&@isc

De esta suerte, es usual en los territorios indigele la Ameérica Latina actual que
por ejemplo, demandas historicas de tierras usagpddrante el proceso de incorporacion
de estos grupos a los respectivos Estados nacipradaven en situaciones de conflicto
gue han tenido diferentes alcances, desde una esiogltroversia de intereses hasta
enfrentamientos armados con particulares o conteg@el alguna industria transnacional
con intereses locales, eventos que se encuentyaenheno desarrollo en CHife

El traslado de esta especie de marco conceptuatigeral espacio real, se cruza
con la complejidad de intereses, opciones y opesopresentes en la opinién publica
criolla latinoamericana y puntualmente en Chilendi es posible encontrar desde una

cierta complacencia con ciertos elementos cultsraitdlados de la demanda indigena, hasta

“Tres asesinatos aun no esclarecidos; una cincerdenpresos politicos y una serie de conflictos
territoriales con particulares y empresas transmabdés, como el ducto de Celco en Mehuin, el ptoyde
centrales hidroeléctricas en Neltume y Liquifiereentros.
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la mirada negativa y estigmatizadora de esas didagione®’, las caras extremas de una
situacion neocolonial.

Tal variedad de opiniones podria ser atribuida ean gmedida a que este
posicionamiento publico indigena se da en un cémtggneral de relaciones interétnicas
entre sociedad mapuche y Estado chileno historictameonflictuadas, donde el actor
indigena aparece en el polo subordinado -pues senkEdera una “minoria étnica”™ a las
decisiones politicas de un Estado nacional.

Desde hace un par de décadas, como se ha insianéek) se ha configurado al
nivel del movimiento mapuche organizado un dispasitliscursivo, dirigido en primera
instancia a personas e instituciongagka (las/los otras/otros en mapudungun, el idioma
mapuche). Es decir, se busca interlocutar con agede la denominada sociedad
dominante, con la finalidad de hacer valer un csigude derechos y reivindicaciones
antiguas y nuevas.

Uno de los componentes principales o novedadestdeuevo” discurso publico,
es que se ha constituido a partir de una complejguccion de elementos culturales
tradicionales y otros reinventados, que se hanblesido como arquetipos culturales
recubiertos de tradicién, con un énfasis en larmeddacion del concepto de identidad
étnica radicalmente diferenciada de la identidadnidante (owingka para el caso
mapuche). Al mismo tiempo, esa identidad apareceocen constante reformulacion,
cuestion que algunos autores denomirexetnificacion(ver Bartolomé y Curivil para el
caso mapucheke plantea a partir de una constatacién, de pariesdlideres y voceros
indigenas, de una situacion actual de crisisosattural por la enajenacion de parte
importante de los elementos culturales considerado® tradicionales o “auténticos”.

Se explica este proceso como una derivaciéon o coaseia de la imposicién de
modelos culturales ajenos (“occidentales”) y adenishacion estructural de que son objeto
las sociedades indigenas contemporaneas, comtacksde su incorporacion a los Estados

nacionales latinoamericanos. Se apela entoncas) @noceder similar al que dio origen a

“Dentro de esta tendencia caben las palabras defiaior chileno Sergio Villalobos, historiador @éil en
las mallas escolares de historia, quien se haidefer los mapuche “...hasta el dia de hoy, los llaoead
araucanos - eufemisticamente, mapuches- no somueasnestizos...No cabe duda de que renunciaron a
derechos ancestrales, que aceptaron la dominaciireyadaptandose a ella, han mirado hacia elofutur
(A2).
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la negritud, al necesario retorno a la matriz gainex de las culturas, un regreso a las
tradiciones ancestrales “duras”, como elementaudiseo central y constituyente del “ser”
indigena.

El argumento de la tradicion originaria contienestavez diferentes matices o
acentos. Uno de ellos, el que aqui puntualmente imesesa, es el que llamaremos
“cosmovisionista’ El principal componente de éste seria el que s#liaconcepto
“cosmovision” o mundo propio, como foco central cedcate y promocioén de la identidad
étnica. Un conjunto de imagenes de alteridad, gardidas a contar de un concepto del
“nosotros” fundado en ciertos elementos culturasesucturantes y diferenciadores, y
también las forma como se interpreta la nociontdedicion cultural”. Dicho argumento
incluye una serie de elementos culturales proposo el idioma, la religiosidad, los
conocimientos sobre medicina, filosoffa, arte ?étc.

Una serie de ramificaciones se desprenden a sdevez armazén de este discurso,
que ha ido progresivamente agregando componeniig@daago de su despliegue. En un
primer momento, el “razonamiento cosmovisionisgaélaba a una genérica ordenacion de
un cosmos cultural simbdlico que, con el tiempoag kircunstancias, se han ido
incorporado también nociones de clasificacion ndirraa del espacio real de la cultura, es
decir, una especie de marco doctrinario de lo @nénte correcto. De esta forma aparecen
en los textos “cosmovisionistas” desde una arquitacsimbolica del cosmos, es decir, la
particular forma de ver el mundo circundante, lamceptos de espacio/tiempo, las
cosmogonias, la espiritualidad y/o religiosidad igedas, hasta interpretaciones y/o

’El concepto “cosmovision”, filoséficamente hablandoe originalmente formulado en idioma aleman
(weltanschauungentre otros por el filésofo Wilhelm Dilthey (1833911) a principios del siglo XX. En el
contexto chileno, el concepto fue reformulado earabito mapuche por vez primera, hace ya 38 afioarpo
articulo antropolégico emblematico (ver Grebe),equa partir de un trabajo de campo con informantes
especializado, propuso una conceptualizacidon dghos mapuche, que ha ejercido una evidente inflaenc
en el dispositivo discursivo que comentamos agnieEambito mapuche, el primer trabajo escrito yoor
autor mapuche (Armando Marileo Lefio) es del afi891No obstante existir hoy varios autores mapuche
que, tanto por escrito como en forma oral, se éadicdifundir ideas cosmovisionistas, en esteudaeticos
referiremos en exclusiva a textos escritos por IgariLefio, el principal autor y sistematizador del
“cosmovisionismo” mapuche (ver bibliografia).
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visiones criticas sobre gustos y costumbres, cr@eneligiosas e incluso acerca de las
relaciones de género entre las y los integrantesias del grupS.

En relacién a esto ha surgido también una revaoion o reinvencion de ciertas
categorias tradicionales (jefes, chamanes y oties reales o inventados recientemente),
una reformulacion de las creencias religiosas dasi@omo eje articulador de la identidad.
Otra arista que se desprende de aqui es una \dgiita, 0 a lo menos tensionada con
ciertas realidades propias de los tiempos actuatesser consideradas como alejadas de “la
tradicion”, entre ellas, indigenas urbanos, rec¢os@s culturales, el rol actual de las
mujeres indigenas, la diversidad interna, etc.

La mirada “cosmovisionista”, en el caso mapuch&nia desentrafiar los aspectos
mas profundos y refinados de su sistema culturkds ynaneras como esa cultura entiende
y organiza su vision de las cosas materiales etermmbes que la rodean. Un acto de
milimétrica diseccion de las intimas nervaduragsta. El “cosmovisionismo” se convierte
asi en una especie de "0jo magico" que por encenigechpos y distancias, todo lo ve y
todo lo comprende. Una muy eficiente y multifun@brepresentacion grafica: el dibujo
del kultrung el tambor chaménico, se ha hecho funcional adisteirso. Este disefio hoy
se encuentra en la casi totalidad de la sefalétitdica y privada relacionada con lo
mapuche. Convertido en "el" simbolo de la culturdestidad, este icono al mismo tiempo
puede pasar de ser simple greca o representac#fitagra transformarse en plano
arquitecténico, mapa, brujula, calendario e inclespecie de sismografo, entre otras tantas

combinaciones.

®| diagnéstico sociocultural que Marileo que haedalactual situacion mapuche dice: “La disminugién
pérdida de las tierras ha traido como consecudmemigracion de la mayoria de los jévenes maphelo&a
los centros urbanos. Esto influye en el debilitantuede la cultura, en la pérdida de la relacion sos
propios padres y, por consiguiente, hay una pémida identidad:

- La mujer, que era responsable de transmitir geggda cultura mapuche proyectandola a travésisiigos,
ha perdido su rol fundamental.

- Los ancianos y ancianas conocedores de los ssgréd memoria cultural ya no relatan el epediampoco
cantan al tejer en telar.

- Las autoridades tradicionales, por otro ladoefmin, lonko, machi, weupife, dingumachife), yatiraen
la importancia que tuvieron veinte afios atras” (tkidades tradicionales y sabiduria mapuche. Pamer
experiencia de trabajo con autoridades tradicienaapuche de la regién del Lago Budi” 16).
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Un elemento que llama la atencion aqui, dadas mendca historica de las
relaciones interétnicas mapuche/chilenas, es lastatation del “éxito” del discurso
“‘cosmovisionista” en auditorios mapuche y chilenesto en cuanto a capacidad de
convocatoria, interés e influencias. Sorprende re@® que un concepto de alta
complejidad, dificil de entender de buenas a pasigor el publico masivo, haya ido
generando tal nivel de consenso dentro del disquibbco indigena, no soélo en Chile sino
que en el exterior, tanto como para aparecer congo raivindicacién transversal a lo
sociopolitico, lo cultural e incluso lo productivo.

Paradojalmente, la estructura del discurso “cossmawvista’ que nos interesa,
apunta de manera principal a poner de relieve agjg#l a la tradicion mediante- las
profundas e irremontables diferencias que existigatre la manera de ver la realidad
indigena, en oposicion a la mirada “occidental” cpre se autodesignan los sectores no
indigenas de un pais mestizo como Chile. Justameste constatacion de la densidad de
esa diferencia; la percepcion del abismo de ladatteoriginaria, su “rareza”, lo que
redunda en la mayor o menor validez de una corfe&xénosmovisionista”, y en general,
los contenidos esenciales de este tipo de disqinstico intercultural. La paradoja citada
se delinea asi: mientras mas patente quede ladatley diferencia de los contenidos
“cosmovisionistas” en el eventual publico consumidie este discurso (el “mercado
linglistico”, a decir de Pierre Bordieu), mayorcafiia e “interés” le atribuira el publico a
esos contenidos.

Tal cual sucede con el analisis de los fenOmenuscésociales; es una tarea de
largo aliento situar en detalle el historial soblreual se gener6 este copioso requerimiento
por cosmovision, no sélo desde un sector de puldamsumidor de ofertas culturales
exoticas, también desde varias dependencias estgtaocupadas de fomentar programas
con componentes interculturales, impuestos poemées politicas publicas. Entre otras
consecuencias, esto ha generando el surgimientendauténtico y creciente grupo de
“especialistas” mapuche en cosmovision.

Sin duda que mucho tienen que ver en esta esggeciainacion, como se ha dicho,
los procesos reivindicativos del movimiento indigemternacional, paradojalmente

retroalimentados por la doble dinamica generaddgpgtobalizaciébn econémica en boga.
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Al impactar directamente los sistemas economicogltyrales tradicionales, esta dinamica
ha generado al interior de estos un conjunto deam&mos de resistencia, dentro de las
cuales se expresan de manera especial las cordisp@s a los ambitos étnicos y
culturales. El resurgimiento y/o fortalecimiento lde identidades étnicas y locales en ese
contexto, se aprovechan en su articulacion trasaljede una serie de oportunidades
herederas del mismo modelo globalizador, en esw&o,c#os nuevos medios de
comunicacion.

Intentamos hacer aqui un ejercicio de comparacidriree el discurso
“cosmovisionista” con el de la negritud, tomandobasr como ejemplo de dispositivos
emanados y/o promovidos desde el interior del muwlonizado -negro e indigena- y
sistematizados por sujetos que, pese a ser formagas sistema educacional de sus
colonizadores, han planteado una posicion en mayorenor medida disidente de ese
poder. En el siguiente apartado se pondra ateraidias semejanzas y diferencias de sus
planteamientos y, sobre todo, visualizar los agogigee ambos discursos hacen al proceso
de descolonizacion politica dentro de los contexsosioculturales en los que se

manifiestan.

La memoria corporal de la colonizacion parte de pnesupuesto de tipo
epistemolégico, que se podria resumir en la afitbmacsoy, luego pienso”, que por
estructura de significado, se sitia en contradiceida tradicional férmula cartesiana en la
que se sustenta el pensamiento racionalista odeldesxpresada en el “pienso, luego
existo” (Mignolo 201). Toda narrativa de la conditicolonizada o neocolonizada, sus
eventuales puestas en discusién, se ordenan am @ola constatacion de un sujeto que
porta en si mismo, en su dimensién individual ypgfuas marcas de subalternidad que lo
constituyen. Por eso es que la mayoria de lasitbetgs étnicas contemporaneas, aun en su
dimensién mas individual, se establecen a partiad® mas expresivo y elocuente que

denota su condicion, como son los episodios deidis@cion cotidiana que experimentan
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los integrantes del colectivo, sucesos que leserden cada tanto su diferencia traducida
como estigma.

Esta memoria, segun las condiciones historico ipa$it puede ser pasiva o activa,
pero cuando se la pone en tela de juicio y la idadtse ejerce como un acto de rebeldia, se
constata la pertenencia a un colectivo humano quelecaso africano e indigena en
Ameérica Latina, fueron victimas de algunos de le@orps crimenes que registra la
humanidad. Muerte, esclavitud, torturas, desplagaros territoriales, pérdida de la
autonomia politica, incorporacion subalterna a Essados nacionales, prohibiciones e
imposiciones culturales, folklorizacion de sus eaatos culturales, transformacion
impuesta en arquetipos cinematografibofiwodensede rudeza o payaseria, en el caso
afroamericano; de estoicismo y valores guerrerds otros denigrantes, entre otros, para el
mapuche.

El proceso colonial se transmite y se palpa entiaa corporal del colonizado, aun
del que reniega de su propia condicion y quisieraagariencia, llegar a ser como su
colonizador; intentando el blanqueo corporal dlilmiaacion de algunos signos visibles de
su alteridad, como seria la practica contemporédeeeambios de los apellidos de parte de
individuos mapuche (Llanquileo). “El aplastamient colonizado esté incluido entre los
valores de la colonizacion. Cuando el colonizaduptal esos valores, adopta entre ellos su
propia condena”, nos dice al respecto Albert Merfir@v).

El discurso de la negritude Césaire no es confuso ni trivial en su formodlacse
nombra y designa a los colonizadores: “Europa esalmpoespiritualmente indefendible”
(“Discurso sobre el colonialismo” 13), nos dice.dtie habla aqui es un descendiente de
esclavos africanos, un “hombre-hambruna, hombrsulim, hombre-tortura” (Césaire,
Cuaderno...42), que vive, en el siglo XX, en una colonia digamar antillana, que es
territorio francés. Es imposible una relacion iatdtural aqui, pues:

Entre colonizador y colonizado so6lo hay lugar patatrabajo forzoso, para la
intimidacion, para la presion, para la policia, apat tributo, para el robo, para la
violacion, para la cultura impuesta, para el desprepara la desconfianza, para la
morgue, para la presuncion, para la groseria,lpardlites descerebradas, para las masas
envilecidas (Césaire, “Discurso sobre el colomadis 20).
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Esta mirada/conciencia de la herida no cicatrizada conlleva la negritycse
funda en torno al archivo mental consciente deagaspero a la vez se desarrolla como
gesto politico concreto en el presente. Césaiggia®ero poeta, quizas como también en
nuestro contexto, la mas adecuada forma de trawmlucdel registro organico de la
colonizacion; pensador y al mismo tiempo dirigeptditico que pone en accion sus
planteamientos en el caracteristico espacio deicipation que su contexto le
proporciond’.

La condicion colonial del indigena latinoamericatiene una data similar e
inclusive anterior a la de los esclavos africanibg. misma condicion nominal de
“indigena”, “indio”, “nativo”, “natural’, etc., es ya una categoria impuesta por los
colonizadores europeos (ver Bonfil). En rigor, nasten indios o indigenas con esta
denominacién como nombre propio, sino que mapwyraara, inuit, yanomamis, etc. La
cantidad y diversidad de las culturas y sociedadegmarias y las condiciones especificas
de su insercion en los respectivos Estados naeisnahcen compleja su homologacion.
Aun asi, lo concreto es que todos los pueblos émdig u originarios de América Latina o
sus descendientes actuales, fueron victimas delasai procesos de conquista vy
avasallamiento de parte de las potencias europeadiade 1492.

Ser indigena en la actualidad, es también ser partena memoria colectiva de
usurpaciones y violencias; es ser parte de la misegacion y exclusion africanas. La
poblacién indigena de América Latina, sin embaegoamplia y diversa en lo que respecta
a su relacion con los Estados y su empoderamiesifocp al interior de estos. De ser
mayorias o porcentajes muy numerosos al interidogslpaises, como Guatemala, Bolivia,
Ecuador, Perl, el pensamiento originario respectta aituacibn neocolonial se ha

manifestado con matices. Coexisten las condiciauesopoliticas que caracterizan la

*E| debate acerca de si la solucién politica adexesdla departamentalizacion, por la que finalmepté
Césaire, o la independencia de la Martinica y swmeia al Partido Comunista Francés, son actosaque
nuestro juicio, hay que entenderlos como gestostigmd descoloniales. Cada contexto colonizado,
compartiendo las causas finales de su condiciantjez® elementos particulares de cada pueblo (lus&)
politicos, demogréficos, geogréficos, etc.). Esesadamente diferente pertenecer a un colective, rqu
obstante su situacién colonial, contiene el 90%adgoblacién de un territorio insular, que ser @até un
pueblo que no suma mas que el 10% de una poblacétnvez disgregada en dos Estados y con un todavia
incipiente nivel de peso politico propio.
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exclusion con los variables intentos de parte deHstados, de asimilar a estos pueblos
mediante su incorporacion a la idea de la nacidadli

Para el caso mapuche, no obstante haber inauguna@orelacion de luces y
sombras con los espafioles desde el afio 1541, aosabe se instauré una frontera en el
rio Bio Bio que durd hasta mediados del siglo XExtonces, fue la ocupacion militar
chilena de la Araucania entre 1862 y 1883, a trdeda incorporacion politica forzada de
la poblacién originaria al Estado chileno, la queireeé el cardcter de las relaciones
interétnicas chileno-mapuche contemporaneas y marqiunto de referencia comparable
con el surgimiento y los contenidos del discursoladeegritud. Aquella surge en un
ambiente tipicamente colonial, es decir, cuandess& produciendo el cambio de estatuto
juridico de la Martinica, de ser una colonia ab@stera de productos, a un Departamento
de Ultramar Francés (1946). Existe ahi una dohigaceolonial para Césaire y los suyos;
ser parte de una colonia bajo soberania de unagateuropea y a la vez, descendientes
de los esclavos traidos como mano de obra forzadagb peculio de sus duefios blancos
europeos.

La guerra de ocupacion chilena del territorio déAtaucania (ver Navarro) y la
consiguiente anexién mapuche, implicé en cambia, imposicion legal de la ciudadania
chilena a la poblacién recién sometida. Desde es&reste ha sido simbdlicamente uno
de los mayores esfuerzos desplegados por lascaslipiblicas oficiales. “Un Estado, una
nacién”, es la ecuacion que ha debido conjugariempbs contemporaneos el pueblo
mapuche, en su relacion con el Estado chileno. Bargueblo que hasta antes de la
ocupacion gozaba de plena independencia, la pémdda autonomia politica y el
posterior no reconocimiento de ningun derecho ipolitni cultural especifico, los
transformé subitamente en una minoria étnica aetimt del Estado. La relacibn mapuche-
chilena en este contexto, ha tenido tintes esgiespipuesto que se supone que luego de la
“pacificacion”, éstos recibieron la nacionalidadnty con los derechos ciudadanos
derivados. La porfiada realidad demuestra cadaotapie no es asi, ya que la
discriminacion individual y colectiva son una reali todavia y ante el menor atisbo de

exaltacion de la diferencia, la nacionalidad esuespa por la fuerza.
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Lo mas probable es que, sin proponérselo, al mamantgue se decidio la suerte
de la poblacion mapuche sobreviviente de la gugracupacion, el Estado chileno cre6
las condiciones para la reproduccion, hasta alieliaoy, de la cultura tradicional indigena.
Las reducciones en este sentido operaron como dena@ka guetos, que en su aislamiento
geografico permitieron la reproduccibn o reinvenci@e elementos culturales
fundamentales, como el idioma y un cuerpo de cdstesn diferenciadoras. Las
reducciones o “comunidades” mapuche, como les llaasta hoy parte del movimiento
organizacional mapuche, con el sistema de propiediadtiva de la tierra que consagraron
los Titulos de Merced, paraddjicamente debieronreacion a una politica estatal chilena
de control y sometimiento.

A lo largo del siglo XX, el tema de la tierra pas@cupar, como se ha dicho, un
lugar central en las reivindicaciones sociales litipas del nuevo actor que surge al
interior de la sociedad mapuche (las organizaciéteigas, aparecidas en 1910, cuando
aun no concluia el proceso de arreduccionamieBlodiscurso publico de esas primeras
organizaciones mapuche, que persistio a lo largtode el siglo XX, fue el de pedir
respeto a los gobernantes bajo la premisa quenttigenas eran los fundadores de la
nacionalidad: “los primeros chilend&” Esta postura que solicita proteccién al Estado,
sigue existiendo hasta hoy en una parte de lostgalanentos publicos de las
organizaciones, sus lideres y una parte de lseuitedlidad mapuche.

La compleja relacion de los mapuche con el Estauterm ha condicionado
evidentemente el surgimiento de discursos de aréiticolonial frontal. Una explicacion
historica a esto quizas se encuentre en los viague desarrollaron antes de la ocupacion
algunoslongko mapuche vy ciertos jefes militares y politicos ehds: guerreros mapuche

combatieron de uno u otro bando en la guerra dedependencia, y también en los

*¥Uno de los dirigentes de la Sociedad Cauplican,fi@nGolima, afirmaba en su intervencién en el VIII
Congreso Cientifico, realizado en Temuco en 19¥a: rfuestras lanzas no se tifien en la roja sangre de
nuestros enemigos, en horrorisima guerra y hogada despedazadas y rotas de nuestras manosceastee!

la gran razén, que todos somos hermanos...¢ por gpéiélede ser nosotros hijos Unicos i mas que téaos,
primeros, ahora nos encontramos olvidados i plega@! Gltimo rincon de nuestro suelo?” (citado en
Foerster y Montecino 18). La idea de “los primecb#enos” encuentra ademas un muy eficiente aleo

los versos de La Araucana de Ercilla, utilizadaneslogan de identidad chileno- araucana hastaahdos
chilenos les refuerza la imagen (la “fértil provancsefalada”) de la nacién preexistente a 1810lgsa
mapuche les apertrecha de una galeria de hérodadores, los héroes mapuche ercillanos (Caupolicén,
Galvarino, Tucapel, Colo Colo y los demas).
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posteriores conflictos con paises vecinos, comaldasguerras con Peru y Bolivia. Por lo
menos para los descendientes de aquellos jefeschrapie principios del siglo XX, sino
como aliados, se tenia apropiada la idea de lanmartia por derecho a la nacionalidad y
la ciudadania chilena

La incorporacion mapuche oper6 mediante leyes gespliegue de sistemas de
chilenizacion encabezados por las misiones de eliaagion (ver Menard y Pavez) y el
servicio militar. El paradigma de una situacion cwonial, que a lo largo del siglo XX y
XXI, si bien no ocupé masivamente la fuerza o Esricciones permanentes, operé muy
eficazmente como mecanismo de desgajamiento oadedél sentido de la pertenencia a
un pueblo y una cultura diferentes.

Las organizaciones étnicas del siglo XX surgiersh @mo resultado de una
estrategia de emergencia, instaurada para trataaldaguardar una minima parte de las
tierras histéricas y denunciar toda una serie depalios que se desencadenaron a
comienzos del siglo XX. Esta dinamica de movilibacse mantuvo a lo largo del siglo, en
la misma medida que las principales reivindicacgsors2 mantuvieron latentes, en
particular, la defensa y ampliacion de los retaisgerritorio que se mantuvieron en poder
de las comunidades mapuche, y la pugna por euvitarege régimen de propiedad fuese
derogado.

¢, Describe el “cosmovisionismo” mapuche contemparade mismo que la
negritud, el contexto, los actores y las causak d#tuacion neocolonial que afecta a su
gente? He aqui que aparece una diferencia fundameon lanegritud. Ella no pide
proteccion ni amparo al colonizador, en este casmda y Europa; al contrario, se le
acusa e interpela, porque ante todo, como diceir€esks tiempos de la colonizacion
nunca se conjugan con los verbos del idilio” (“Qudt y colonizacion” 52), y ademas
porque Europa es una “civilizacién que se muesitagaz de resolver los problemas que
suscita su funcionamiento... una civilizacién decaelefiDiscurso sobre el colonialismo”
13). La negritud no pide proteccion y amparo a par®ino que cultural y politicamente,
exige reconocimiento y reparo.

En etapas anteriores a la aparicion del discurbbigoide la cosmovision mapuche,

intelectuales y dirigentes mapuche habian formutddms planteamientos y reflexiones de
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disimil originalidad e impacto. Existian trabajos récopilacion y difusion cultural, como
el del profesor y diputado Manuel Mafikelef (188B0QPy la monumental e inasible

densidad de los textos de Manuel Aburto Panguil8B7-1952), mas algunos trabajos
literarios dispersos. A esto se sumoé el exitosplamgie de la estrategia politico electoral
de la Corporacion Araucana, que inauguré y se &prpplitica y electoralmente del

indigenismo estatal chileno (Ancan). Tal vez sidigerencia substancial que aporta el
“cosmovisionismo” es inaugurar una reflexiéon quergiendo desde el interior de la
sociedad mapuche, intenta articular, posiblemeinteplanificarlo, un autoexamen de la
sociedad propia y a la vez, en su particular |ggicaproyecto de dialogo intercultural con
una parte de la sociedad chilena.

Inaugurado, como se ha dicho, con un texto de Admaviarileo de 1989, el
“‘cosmovisionsmo” mapuche, no obstante apelar atatesde las tradiciones puras
mapuche, nace como un discurso sistematizado pdionde la escritura (en castellano).
Existe por tanto desde el primer momento un intemo interlocucion y a la vez
legitimacion de los “otr@s”, l@%vingka por esa via. La retérica “cosmovisionista” se
articula entonces a patrtir de las diferencias cal#s irremontables entre lo mapuche y lo
wingka pero a éstos no se les responsabiliza directemaatlas pérdidas culturales
mapuche del tiempo presente, pues se considerasaseperdidas ocurrieron en un tiempo
incorporeo, fuera del devenir del presente. Lo spitenta aqui mas bien es demostrar la
densidad de la diferencia entre ambas culturasuRarcuriosa paradoja, que es dificil de
explicar, esas diferencias insalvables, en su @i resultan atractivas para un sector de
publico muy interesado en estos temas.

Si bien en una primera instancia se asume en kisstécosmovisionistas” la
condicion historica de la pérdida de la culturag/tierras a manos de Migka espafioles
primero y chilenos después, esta constatacion vdigpelo peso paulatinamente hasta
derivar en aspectos esencialmente “espiritualeshdd son los propios mapuche los

responsables tanto de las pérdidas como de lageipn de la “espiritualidad”:

La historia que hoy dia conocemos, desde que edas espafioles en 1541, en mi tierra,
hasta hoy 2005, es una historia de mezcla, es ist@ia de sincretismo. Donde estamos
todos confundidos (...) Donde nos regimos bajoyahie@mana, hecha por el hombre (...)
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Esa es la historia de hoy en dia. Donde hemosdmeimiestras tierras, hemos perdido
nuestra espiritualidad... (Marileo, “Autoridades fchohales y sabiduria mapuche.
Primera experiencia de trabajo con autoridadedctaahles mapuche de la region del
Lago Budi” 13).

De esta forma, la sociedad propia es visualizadééeninos de victimizacion y
autoexaltacion. Desde un “nosotros” dafiado poridéotia a uno que puede hablar en
igualdad de condiciones, a través de las diferermidturales insalvables, con la sociedad
mayor. Es a todas luces un dialogo particular, g®ngo tiene respuesta en los mismos
codigos, los espectadores solo escuchan y consthtainismo (de la diferencia o de su
propia ignorancia). Decimos “culturalmente” hablandpues el discurso de la
“cosmovisién” no se adentra en otro tipo de catiegode analisis de la dominacién, como
politicas o histdricas; pese a que hoy es partéab® incluso consubstancial de la retérica
del movimiento mapuche.

Se asume aqui, evidentemente, una nocion de pexgideir de la verificacion que
la tradicion cultural esta hoy dafiada, pero esal&ee sitia en un punto de inflexién que
esta en el momento del primer contacto con losfedes en el siglo XVI. Aqui europeos y
chilenos son situados casi en el mismo nivel dadtoria (por mas que entre unos y otros
hayan pasado mas de 350 afos).

Asi vistas las cosas, la solucion propuesta entrmueaso por Marileo para restituir
la base cultural mapuche extraviada en ese inmesgacio temporal, no es politica ni
inclusiva como en la negritud: “no queremos haegivir una sociedad muerta. Dejamos
esto para los amantes del exotismo”, afirmaba sppeeto Césaire (“Discurso sobre el
colonialismo” 25). Aqui en tanto se nivela hacia arriba, tantaemupropone el
conocimiento, como sus contenidos se sitian erere¢rto de los iniciados, como un
chaman o un sabio tradicional. El “cosmovisionismm@d nos habla de estatutos de
autonomia, ni de reformas constitucionales, alraoiot plantea a partir del diagnostico de
la degradacion cultural propia, “no existen ya foapuche: dicen llamarse mapuche”
(Marileo, “Autoridades tradicionales y sabiduriapmehe. Primera experiencia de trabajo
con autoridades tradicionales mapuche de la redpbhago Budi” 18):
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Hoy dia es nuestra tarea conseguir que los ablejpen la perfeccion, ese nivel de
conocimiento superior, llevandolo aun mas lejospleando los conocimientos, que los
primeros abuelos instauraron en el mapu. Eso Hmsessfuerzos- permite que los abuelos
alcancen el nivel superior y puedan regresar &k(v..) los abuelos han regresado en ésta
época y somos ellos y seguiran volviendo a traeésogotros y de las demas generaciones
puedan llevarlo a uno a un camino para apoyar strogeabuelos a llegar a la perfeccion
(Marileo, “Sabiduria Ancestral mapuche” 15).

La gran piedra de tope de esta retorica aparecelouse constata que la sociedad
que se aspira reconstruir, es en gran medida undiesnpo histérico concreto. Una
sociedad detenida en el tiempo de la tradicionlizheda, como de alguna forma metaférica
se demuestra en la laberintica estructura refgradaMarileo de los cuatro niveles del

saber y sus cuatro subniveles (en total diectadigiveles).

Los niveles comienzan en el momento en que estasebwo... Hoy en la cultura
mapuche nadie esta en el nivel 2 que es equiljbaononia, salvo la machi... para llegar
desde aquél al nivel 3 es preciso trascender amt@nsion, tener la capacidad de volver a
ser nifio, volver a un estado natural. En el nive¢s34s apto para que entren espiritus y
puedas trasformar tu cuerpo en espiritu. Dicenetjoaierpo en un nivel superior, se puede
transformar en un animal o un pajaro [...] El nivelyd no es humano, ni siquiera
sobrehumano, estds tan alto en conocimiento, quaroglio cosmos te da partes del
cosmos. Haces algo y desapareces (Marileo, “Sdbiduncestral mapuche” 10y 12).

El juicio evaluativo a la situacion de crisis smiltural actual mapuche y el
ejercicio de refugio en la tradicién sin tiempo,este caso se contradice y generalmente no
tiene respuesta Unica frente a cambios culturalégyénas actuales, que no se derivan
directamente de tal trance. Tal es el caso, pon@f®e de las nuevas identidades indigenas
surgidas en contextos no tradicionales, como lagades.

El enfoque “cosmovisionista” clasico afirma que ks ciudades las culturas
tradicionales desaparecen o no pueden sobreviwpediciones saludables. Sin embargo,
la realidad es mas fuerte que toda teorizacionigréan aparecido hasta en esos espacios
urbanos e incluso actualmente en las zonas canagesiuevas maneras de asumir la
pertenencia étnica. Un ejemplo gréfico de esa adition lo representa la relacion del
discurso de la “cosmovision” y el de las mujeredigenas organizadas, que han incluido
en sus demandas una postura critica a la tradaitiaral, casi siempre dictaminada por
hombres. El “cosmovisionismo” asigna a la mujer practicaneeiddo el peso y la
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responsabilidad de la cultura: madre, esposa, ddugay transmisora de la cultura,
chamana, artista, etc. El roce entre los discudsbeelativismo cultural y el de los derechos

humanos universales aqui se manifiesta en todactwia.

V.

Los procesos politicos coloniales o neocolonialea base étnica, a pesar de
compartir un conjunto de causalidades comunes, aefigstan en espacios historico-
sociales puntuales y especificos. Asi, el discutsola negritud de Aimé Césaire, es
correlato del transcurso de la historia politice@americana de la Martinica, de los esclavos
en general y de los martiniqueses en particularadéirte de Césaire a la historia de la
liberacion de los pueblos oprimidos del mundo, el® a&ez una contribucion de tipo
intelectual literario, pero que también, y comosiempre sucede en estos casos, pudo ser
en su momento traducido en exitosa practica palititt proceso que ha dado origen al
discurso de la “cosmovision” en nuestro caso, coseise ha dado dentro de un contexto de
relaciones interétnicas, que en lo central y pdes gequefios avances experimentados en
el contexto comentado, siguen siendo asimétricas.

Todavia son los Estados nacionales -como elrahile los distintos actores sociales
que detentan poder politico, econdmico y culturattarior de estos, quienes determinan y
pautean, en actos, simbolos y gestos, la relacidrisus” indigenas y por extension como
estos debieran ser y presentarse ante*tli®shace solo unas cuantas décadas esta relacion
estaba marcada por la negacion casi absoluta desrasilturales tradicionales (idioma,
religiosidad, habitos), que con pocas excepcionas eonsiderados sindGnimo de atraso e

incluso barbarie, ocurre la perversa paradoja gue rhuchos de esos elementos son

. Apropiacién cultural conveniente y barrera reakiybdlica”, se podrian llamar a dos grandes gestos
simbdlicos actuales en el trato que proporciortaséddo chileno a los mapuche. Dentro del primeboiada
demanda por cosmovisién de parte de los servicgibbqos; la declaracién del dia de los pueblosgedas el

24 de junio, dia delve tripantiio afio nuevo mapuche; la sefialética bilinglie enuthapmun dentro de
algunas reparticiones publicas, etc. En el seggedto evidentemente cabe toda la politica remesin que

se castiga a todo mapuche que se sale de los nestadsecidos, ahi espera la carcel o el mas reétode
todos los simbolos recientes: la zanja de 2 x % yatios cientos de metros de extensién, excavada c
maquinaria publica para proteger las tierras p#eties “amenazadas” por las demandas de comuneros
mapuche colindantes (zanja en la que muri6 asesipadun carabinero Matias Catrileo en enero d&R00
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apreciados, puestos en valor y aun reclamados mdpsiche actuales. Se llega en esto a
extremos, como establecer artificiales distincioeese "auténticos" y "falsos” mapuche,
de acuerdo al manejo que estos tengan de unaidradie la cual la “cosmovision” seria la
cara visible y definitoria.

No cabe duda que, en nuestro contexto, la apancigosicionamiento publico del
discurso de la “cosmovision”, aparece como un ‘@dgdel movimiento étnico
contemporaneo, mas aun por el momento histérioel gue este florecio, coyuntura en la
cual se estaban redefiniendo diversos mecanismosegiesentacion y participacion
politica. El derrotero seguido por el “cosmovis@nd” en afios posteriores, como quizas
metaforicamente se enuncia en la estructura ddidézsséis niveles del saber, creemos, ha
ido diluyendo el potencial aporte al proceso pmifpropio, en otras esferas del consumo
de conocimiento alternativo.

Es que la crisis de significados y utopias ponlaes atraviesan importantes sectores
de las sociedades “occidentales” (asumiendo progisente que los chilenos y chilenas lo
sean), han vuelto su mirada hacia las culturagémdis vigentes en diferentes partes del
mundo, las que son vistas como especies de resvamocimientos y creencias, que los
otros consideran, en una critica autoflagelante,lgun perdido irremediablemente.

Ante un cuadro asi, el discurso de la cosmovisaractivo como pocos, pues su
extrafieza aparece ataviada publicamente bajo @ldeslina colorida parafernalia, corre el
riesgo de ser consumido, cuabuvenir exdtico para turistas, por esa demanda
descontrolada. Traspapelados sus fines originailesssignificados, dejando de ser un acto
de comunicacion y debate autodeterminado, pararneataimple y recurrente puesta en
escena ante un publico que solo busca en el ldldas plumas aborigenes un puntual
antidoto a sus carencias de sentido. El "buen jealgme desde las profundidades del
tiempo, ayudaria a redimir las culpas acumuladag@oeraciones en la gente blanca.

El discurso de la cosmovision podra ser aporte @lai@uro no sélo mapuche, sino
que de las relaciones interétnicas -tal como gjarla dudas lo fue y lo sigue siendo el de
la negritud- en la medida en que se asuma comaamsiruccion tedrico cultural en curso.
Una incitacion a la discusion y la reflexion coieat todo lo contrario de lo que sucede

algunas veces en este terreno, cuando lo que paoyles "especialistas” indigenas, es una
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tendencia a convertirse en verdad absoluta y esotey Un género particular de
fundamentalismo embadurnado en pretensiones psdigittsas 0 esotéricas, que se

consumen rapidamente en el supermercado no indélgelos discursos de la diversidad.
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La humanidad reducida al mondlogo: notas sobré&na tempestadlesde el

pensamiento critico de Aimé Césaire en tres actosdps intermedios

Gustavo Ramirez

Primer acto: génesis de un pensamiento

Es rico saber que la palabra, una vez evaporadagda inocente de la lectura
esteticista en efluvios dulzones, aln pueda spara nuestra emancipacion, para sacudirse
las chombas de alambre del pensamiento hegemoBi&ber que después de tanta
constatacion de los cochinos tratos entre arte gemoentre creacion y represion,
paganaderia ética surtida, la palabra enterrada escrito alin es capaz de soltar vapores
benignos y, mas que eso, todavia puede pararl@daima, el carro, las perillas, en fin, el
fuselaje cetaceo completo a los aparatos de doimmadime Ceésaire, bendito entre
muchos, posee esa perfecta aleacion entre belleimtica, rigurosidad intelectual y
voluntad politica, todos elementos indisociableseirabajo, y que nutren a la palabra de
enjundia floral, recibiendo el metabolismo conturtdedel camote (en protesta). La palabra
bajo estas circunstancias de parto crece robustasgulosa, fuerte y combativa, se vuelve
portentoso estoque tornasolado; diamantino, letal.

Los saberes escurren por un cedazo suspartitades geograficas e histéricas
en la obra de Césaire, para practicar la remoaedsug filamentos 6seos, de sus deletéreas
espinas del cuatro, para extraer y separar cualquegeria extranjera, impuesta o
inadecuada, de todo aquello que sirva para la wmtsdn de una nueva singularidad, la de
los pueblos liberados. La reflexion césaireanageapartir de una contradiccion que hoy
suena evidente, al cotejar el surgimiento y deBard® una cultura occidental burguesa
“universal”, poseedora de un discurso humanistaatée progresista, con las onerosas
consecuencias a escala mundial resultantes de ofighwso totalizante dentro de grupos
humanos reales. La coraza ética del pensamienidemtal se resquebraja bajo el peso
rotundo del abuso colonial. El desarrollo econémée@ansivo e imperialista de Europa,

miniaturiza una disidencia tedrica, que aboga @oilibertad y la autodeterminacion
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absoluta de los pueblos, mientras usufructia comamancias coloniales que permiten la
circulacion de sus ideas. Mas que sugerentes aeslals cifras que nos entrega el critico
cubano Antonio Benitez Rojo, seleccionando una denfeludible en el calendario

occidental, para graficar el estado en que se ateuka isla grande de Santo Domingo,

puesta en relacion a una importante efeméride earop

El censo de 1789 arroja las siguientes cifras masinpoblacién blanca, 40.000 (la cual
poseia 8.512 plantaciones); mulatos y negros lil28900 (con 2.500 plantaciones); y
poblacion esclava, 452.000 (la cual representab80& de la poblacion social). La
produccion de azucar ese afo fue de mas de 14dneslide libras (Benitez Rojo 35).

El binomio modernidad/colonialismo devela asi, padio de este simple ejercicio
de asociacion, las consecuencias materiales deaoegp que anteriormente habia sido
confrontado apenas con sus resistencias enddédasade un sector critico que la misma
burguesia habia criado bajo uno de sus sobaco®<ibd no imaginarse a la burguesia
desde la morfologia tentacular de la multiplicidedextremidades), enterrado quizas bajo
el hedor a billetes de uno de sus brazos. El mevitaj genial como pocos en la historia de
la pugilistica intelectual, permite poner el érdasn otra pareja de contrarios, esta vez
haciendo comparecer ya no el paliducho tirantemeagitala progresista de la burguesia y
su sanguinario Mr. Hyde, si no a su resultado arter concreto. Asi, el colonialismo
aparece como el resultado exdgeno de los espasammsees, viene a asomar el hoérrido
caracho de la trapaceria imperial, y de paso hpaeseer al capitalismo con su enorme
hocico engullendo sin empacho grosores galacti@msmpresa colonial se revela como el
acontecimiento histoérico insoslayable de las mal#i imperialistas, justificadas y
legitimadas por medio de una produccion culturatigntifica que produce un efecto
lenitivo a la autoimagen occidental. Como aconteaime, Césaire es lo bastante corajudo
para reconocer en todo el proceso de expansidtot&ireuropea una continuidactegral,
del que las producciones culturales no puedenxeeiipadas. De ahi que resulte discutible
la escision entre una burguesia pragmatica y diiiea; progresista y emancipadora. Asi lo
experimento el intelectual antillano cuando comdskas fidelidades que mantenia el Partido
Comunista Francés con cierta identidad europearaditta a la hora de decidir el futuro

de Argelia. Sin duda este acontecimiento en pdaticla toma de conciencia de cuales y
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con quiénes son los compromisos que el inteleckela¢ establecer frente a las coyunturas
politicas locales y globales, es otro de los hifjes marcan el precioso aporte y legado del
pensador caribefio.

Por supuesto que todo esto no significa que Gégaistule una ruptura definitiva
con la cultura occidental, pero su visiOn no pegrodncesiones, es un pensamiento que no
puede disociar lo material de lo abstracto, sab® @&ga categorizacion pertenece a los
cajones mentales del sujeto europeo universal, &/ aubos planos se retroalimentan
(servira para este propésito la imagen de un p&yaréfalo, que se regurgita de ida y
vuelta, matas de sangre florecidas o varillas deeciesa que extirpa de los tendones de
otros pajaros, con ese movimiento automatico yoregte el picotazo comparte con el
matrtillar). Europa se beneficia con el sometimiedgdodo lo que se considere fuera de los
patrones de mismidad occidental que ella mismalest (como si para echar a andar la
maquina del bienestar propio tuviésemos que inyesdgagre en los cilindros, y si lo
pensamos mejor, de ahi la conveniencia de abastedercombustible en alguna zona lo
mas remota posible, donde nadie, conocido al memms,viera perpetrar la extraccion.
Ayer fue el Caribe, hoy Irak, lo importante en tockso es no olvidar confeccionar las
respectivas canaletas retéricas que aislen lo @miyohediondo del negocio para los
propios compatriotas). Todas estas consideraciprigmrcionaran a la reflexion en torno
al colonialismo la adopcion de una perspectivatepislogica situada, en la que las
prioridades materiales modifican y determinan eb w® las modalidades abstractas
heredadas del occidente europeo en beneficio dedessidades del espacio caribefio
(sentido de posicionamiento y de generacion dedaddiades regionales extensivo a
nuestra propia experiencia contemporanea). Césaire, embargo, sabe que esa
reapropiacion cultural, inherente a la construcdércualquier sociedad libre (nos recuerda
gue no existe una cultura replegada sobre si misenmética o deliberadamente castiza, ni
sin contacto con el resto de sistemas culturalescigundan su grupo humano), solo es
posible en la medida en que la seleccion de losemalds se produzca de manera
consciente, intencionada y autbnoma. La realidémh@l, sin embargo, sujeta a dinAmicas

de dependencia creadas y estimuladas por los septrmpeos, impide la verdadera
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integracion de elementos externos que conduzcaa haa ulterior configuracion de una

identidad cultural plena.

Segundo acto: el mondlogo hecho dialogo

Una vez definidos estos rasgos del trabajo dei@¢sae interesa, a través de su
obra teatralUna tempestadyazar un recorrido por algunas de las zonas gosidero mas
relevantes de su pensamiento. El texto dramaticmigdectual antillano se articula a partir
de una sagaz reescritura del clasico del dramaturges William Shakespeard,a
tempestadLa importancia de esta obra, que data de comiedebsiglo XVI, se torna
capital para la produccion critica latinoamericgoa se desarrolla durante el siglo XX. La
representaciéon de América imbuida en el texto dek&peare, formara parte de una serie
de obras del canon europeo que constituiran unriamte pabulo para nutrir la conciencia
de un pensamiento agudo e inquisitivo, dejandas dr@asmosa condescendencia con que
se observaba la produccion metropolitana. El tcadaj Césaire se inscribe en el cenit de
este proceso que busca la realizacion de una ddehdpistemoldgica vernacula capaz de
problematizar la herencia ilustrada a través deantienzudo juicio de su constitucion
ética, aprovechando y reapropiando su dimensi@tiesst

Desde el titulo de la obra se percibe el afan d&rgoor visibilizar las arterias
dialogantes entre produccién artistica y posicideato ideoldgico.Una tempestad
desplaza el articulo definido del “Ia” en la obma 8Shakespeare, reemplazandolo por el
indefinido de “una”, provocando asi una certeraciéh a la indeterminacién del referente
implicita en el titulo de la obra original. A “ldtempestad” como fenémeno climatologico
comun, se le confiere singularidad histérica, ti@msandola en una “Gnica” tempestad,
provocada por el colonizador. La modificacion, dagperceptible, deja al descubierto la
alegoria. Lo aparentemente subjetivo de la cremivihumana, queda amarrado por
Césaire a una practica objetiva. El inofensivodriezaginario del artista es integrado a un
corpusde pensamiento hegemonico, que participa de wmidhd cultural europea que se
sustenta a través de la diferencia negativa coaséb de la humanidad. Al hacer tierra al

pretendido chispazo eléctrico, natural y espontadeb ingenio shakesperiano, Césaire
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otorga cardinalidad y textura al referente, instdlie y pulso a la “otredad”, designa figura
y pensamiento a lo distinto, ahora propio/reapabpiala anteriormente mezquina
caracterizacion por rebote, en la que el negro adassaldos de la produccién de atributos
con gue el sujeto blanco, propietario, hombre,rtarde intestino grueso, se construye asi
mismo (servira aqui la imagen del logo de av@uakerpara hacerse la idea superlativa
del sujeto blanco), se desmorona ante la aparid®na voz, antes silente, mas bien
amordazada, de su contraparte. Irrumpen con cthrathera las preguntas acerca de la
posiciéon histérica, social, epistemoldgica de la emunciante, el desde dénde se habla,
para quién, cual es el autorretrato que se busar gren oposicion a qué adquiere su
valoracion y efigie.

Llegado a este punto valdra la pena detenersegeip@ una breve resefia de los
principales puntos argumentales de la obra de Spekee, para asi luego facilitar la
exposicién de algunas zonas que Césaire habilmesgéuctura en su version.

En 1611 es representada en Londres la tragiconh@dtempestadambientada en
una isla del Pacifico Sur. La accidbn comienza comaufragio provocado por Préspero,
antiguo duque de Milan, depuesto y traicionadoguohermano. Esta ejecucién magica, a
cargo de Ariel, un diligente espiritu a las 6rdedekspropio Prospero, se debe a que entre
la tripulacion navega el pérfido hermano junto deasario con que fue pactada la falaz
expoliacion y el posterior exilio del soberano déldhl Pero no solo Préspero y su
sobrenatural sirviente moran la isla de tempestadlos acompanan Miranda, la hija y
legitima heredera del duque, y Caliban, un deforrabyecto nativo. Los sobrevivientes de
la catastrofe desatada por Ariel alcanzan la os#iparados en tres grupos, pues parte del
plan consiste en que todos los tripulantes sobaeviv que su aparicion en la costa sea
dispersa y confusa. El rey Alfonso de Napoles (goien fue urdida la conjura contra el
protagonista) cae con la mayoria de su corte samosu hijo Fernando. Entre este primer
grupo se encuentra Gonzalo, viejo y correcto censajel monarca; Antonio, el hermano
traidor de Préspero; y Sebastian, hermano de Adfgog, aconsejado por el, a estas alturas
deliberadamente perverso Antonio, planea tomardeeb de Napoles. A esta amenaza
contra el rey Alfonso, corre en paralelo una coetrpropio Prospero, en otra parte de la

isla, donde dos naufragos de rango menor, jugldespensero respectivamente, llamados

130



Trinculo y Esteban, buscan asesinarlo alentadogoemados por Caliban. Fernando por
otra parte es llevado ante Préspero, donde conobéiranda, de quien se enamora
(permitiendo que la obra comience su recorrido ehama resolucion politica de los
conflictos, donde los pares se reconcilian y séoaroran nuevas alianzas de poder). Estas
entonces son las tres acciones que avanzan siealiaaisladamente, para maridar todas
en la escena final, formando un delta dramaticodddos personajes se ven las caras y
Préspero en un acto magnanimo, digno de su raleidian@, perdona a sus ofensores (el
acto de eximir culpas e indultar castigos tiene gae mas con la exhibicién de la
capacidad de poder hacerlo, que con el hecho mitama figura ética de la misericordia
como finalidad).

Resulta interesante la forma en que Shakespeatenary jerarquiza las
representaciones dentro de la obra para obtefdbrédo dramatico que exige el desarrollo
tragicomico. A la nobleza, a cargo de las intridagpoder, corresponde la altisonancia del
verso y el cumplimiento del designio tragico. Losrgonajes populares, en cambio, se
expresan en prosa y desempefian la funcion comagréocupacion y el detalle por
estratificar estos dos niveles se encuentra dentalo empotrado en el mundo ficticio
construido erlLa tempestadgue su escisién primero, y su total aislamienagdy el uno
del otro, del espacio fisico de la obra, permardeaerariable hasta el desenlace (donde
tampoco llegan a compenetrarse por completo). Mencesto para entender dos elementos
fundamentales del texto dramético de Shakespeate (¥ lectura de cualquier obra desde
una perspectiva materialista): la primera es qudertaa estructural de la ficcion, su orden
estético por asi decirlo, se encuentra expresarntiigatio a ciertas concepciones de mundo
(legitimando, corrigiendo, desafiando, eso ciertaiese vera en cada caso). El texto, el
autor, el publico, y su sutura por medio del flefitorial, pertenecen a una sociedad y a
una historia comun, de la que no sélo forman paotatiimente sino que lo hacen con
cierto grado de conciencia. La segunda, que eseda ¢orma consecuencia de la primera
(nadie se atreveria a hendir la cabeza del mactiliola punta de un clavo), es que aquellas
“filtraciones” del referente histdrico y social, ejson por lo demas las que sustentan la
comunicabilidad del artificio artistico, no cumplen rol meramente mimético, sino que,

predican, dirimen, concluyen y zanjan su inclusgrravés de un uso retérico de las
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mismas. Que las representacionesLantempestacho sélo den cuenta del imaginario
eurocentrista con respecto al “Nuevo Mundo”, sine mcluso segreguen y distingan a la
propia sociedad europea en grupos de gobernangsagrdinados, cada uno con sus
propios rasgos distintivos, constituye el hechemi&t de la estricta fuerza organizativa y
jerarquizante que posee la obra de Shakespeadenf® de ese modelo que es necesario
ubicar a Caliban, el siniestro nativo, hijo de @gx, la primera soberana insular derrotada
por Préspero: deforme, conspirador, corrupto, diagio, incorregible. Pues bien, si uno
quisiera jugar a las correspondencias en la obrairdenaturgo inglés, podria descubrir
que, subrepticiamente, la situacion de Prospelidérgica a la de su maltratado esclavo.
Ambos son monarcas desplazados, los dos buscaperacda soberania usurpada. Por
supuesto, sélo Préspero cuenta con la capacidadrgstablecer su gobierno (de la misma
forma en que Unicamente la conjura de los noblstesun auténtico peligro, no asi la de
Trinculo y Esteban). La supremacia del duque dérviddica en el manejo de la cultura,
su poder es fruto de los libros, sus conocimientpge son su patrimonio personal,
intransferible a su esclavo, son la causa direetsudidentidad como sujeto moderno y
occidental. La alteridad surge entonces de esantasllde privacion y se constituye en todo
lo que queda fuera del acervo cultural de Prospgrestado natural, caético, informe, que
es la monstruosidad inscrita en el propio cuerpddkiban, o, unas cuantas yardas por
encima de su situacion, la jocosa pretension demrlasnos subalternos de acceder al
gobierno de la isla. Controlar la naturaleza, daména través de la técnica, se convierte en
el valor supremo de la sociedad capitalista en resipa, cualquier otra perspectiva de
comprender y habitar el mundo queda signada irraxblesnente por la barbarie y el
atraso. Caliban se encuentra de tal modo margidatldisefio social que expone la obra,
gue a pesar de encontrarse en el bando comico, gulat clase popular, su estilo verbal se
mantiene en verso. Es de alguna manera el erroiuadbsun elemento tragico extraviado
dentro del desvario comico (que de todas formasiner siendo funcional al afirmar
categdricamente que su revolucion esta destinaflacalso... al igual que la del populacho
degradado de Shakespeare). Tragedia y comediaobndairamatica del escritor inglés, no
forman parte de un azaroso e intuitivo “batido” meursos estilisticos, sino que se

encuentran pautadas por el amplio conjunto defgigniones sociales seleccionadas por el
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sesgo ideoldgico que posee el autor respecto aflmdrinalmente, la obra de Shakespeare
puede ser comprendida desde la nhomenclatura cldsitaa comedia en cuanto a obra que
“concluye bien” (eso explica por qué Rivina Comedia,pese al titulo, carezca de
situaciones hilarantes) soélo si autorizamos el mase de Préspero como elemento
conclusivo de la totalidad de voces, pugnas y despe contiene el relato. Cualquier otra
posicion que adoptemos frente a ese imperativoogaré un cisma de intereses en el
desarrollo teleolégico de la narracién, donde pws como Caliban reclamaran su
derecho a generar estrias tragicas en la resolhcidrogénea de los espacios de sentido y
satisfaccion disputados por los participantes @detzon dramatica.

Como cualquier obra creada desde la voluntad igelitle comunicar,Una
tempestadpresenta una estructura que no requiere un grameresf exegético. La
reacomodacion de los personajes es sencilla siideyamos a Caliban el nucleo
magnético, centripeto, que moldea al resto de &ficjpantes de la accion desde las
relaciones que establece con ellos. La relacionRetospero continta siendo, claro esta, la
principal, pero la potestad de este Ultimo sobdatdas demas voces que desata el relato,
se merma ante el contrapunteo discursivo de Calipém vuelve sobre si mismo la fuerza
narrativa de la obra. El porte digno de monarcédbeste Préspero, ahora, antepathos
rotundo de expresividad doliente y rabiosa de @alilparece retroceder hacia la ceguera
del impetu despético. Una de las ideas con que @étaire de la profundidad que le
interesa darle a los argumentos del protagonisiae gue ver con un concepto que toma
del antropdlogo social Bronislaw Malinowski y queemgiona e integra en su discurso
titulado “Cultura y Civilizacién” expuesto en elifder Congreso de Escritores y Artistas
Negros en 1956. La idea basicamente destruye kumie intencion filantropica de la
mision civilizadora a través de la nocion de “d@hestivo”, que consiste en la precaria
dosificacion de elementos culturales que otorgan dolonizadores a los colonizados,
plenamente conscientes de la conservacion de poegegeneran con ello. De esta manera,
el proyecto civilizador se encuentra ontolégicareenbturado para desarrollarse, su
objetivo permanece eternamente desplazado. Losizaltores, y acA enumeramos las
clausulas de Malinowski, nunca proporcionaran imsgntaciéon bélica a los pueblos

dominados (existe quizas un pequefio resquemor psiblps represalias); lo mismo
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ocurrird con el control del modelo politico, siemgentralizado desde la metrépoli; y, por
altimo, no se compartira con los nativos las verstaconomicas, excedentes que son el
fruto de la propia explotacion colonial, habria @qggegar. La relacion resulta evidente en
este extracto de la obra donde Caliban respondelardcusacion de desagradecimiento

que le espeta Prospero:

Caliban: -Para empezar, eso no es cierto. No mersefiado nada. Salvo claro esta, a
chapurrear tu lenguaje para que pueda comprendeprtlenes: cortar lefia, lavar
platos, pescar, plantar hortalizas, porque tu éeesasiado holgazan para hacerlo. En
cuanto a tu ciencia ¢me la has ensefiado, di?qbierte la has guardado! Tu ciencia la
guardas egoistamente para ti solo, encerrada engesesos libros ahi (Césaiténa
tempestad 32).

primer intermedio

No puedo aguantar las ganas de hacer extensigoegstcto a nuestra realidad
social. ¢ Quiénes tienen acceso a los conocimigmnpos qué razones en Chile? (hagame el
favor, mi muy amable lector, de frotarse yemas ri#icé y pulgar, algo asi como si
estuviera amasando una bolita de miga a contrgluespondanse usted mismo con el
gesto) ¢Quiénes son los replicantes de las modabdanperialistas de dominacién?
¢, Quiénes imponen nuestras formas de producciorgniaagion, pensamiento y de
existencia en general? Pues a no angustiarsesgoneo, se encuentran encadenadas a un
grupo econémico, el cual reafirma su condicion wkerazgo mediante esta misma
restriccion de saberes.

Al menos en nuestra area nos consuela saber @petio guataca del capitalismo
durante periodos criticos permite circular mas saeq su propia digestion paquidérmica
gue en procesos mentales que prevengan futurasaaaseno que permite hoy en dia a un
sector que historicamente ha sido excluido de lacadon superior ingresar a un
conocimiento de mundo suficiente y necesario pamn@etizar a pensar en cambiarlo
(ingreso cancelado a quince afios por cierto). Bpuesto esa es apenas una pequefia

ganancia, que para hablar en sus términos, si reirsgerte de manera comunitaria en una
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idea de nacion que integre a todos los sectorelslidas, sera apenas el vuelto de un
producto que nos ha salido demasiado caro cancelar.

Retomando la linea estructural que propone ebtexre interesa detenerme en la
figura intelectual que propone Césaire a travéAras. El primer indicio que nos otorga el
texto para seguirle el tranco a la constituciérciomal del espiritu aéreo dentro de la vision
del intelectual caribefio (recordemos que en Shalkesp Ariel encarna la mesura y la
sensatez de un humanismo a ultranza) es la relagi@énmantiene con Prospero. Tan
sumiso como un par de calcetas, pero no obstamésemwando una actitud critica,

éticamente correcta, ante las demandas de su ambes un vasallo antes que un esclavo:

Buen oficio: ejecutor de los grandes pensamientdsatho” (140) le enrostra irénico
Caliban. Y antes, asi contesta Prospero frentepartarata de reproches con que el espiritu
juzga una de sus demandas: “Préspero - jVamos, slajflaocrisis! jSiempre ocurre lo
mismo con los intelectuales!... (...) lo que me iesan son tus obras, no tus angustias.
Hagamos partes: yo me quedo con tu celo y te dsjdudas. ¢ De acuerdo? (130).

Es cierto, Ariel se encuentra cautivo, pero suasibn es de privilegio, por lo que
una comparacion con Caliban seguramente calzari@sbdecir, seria lisa y llanamente
patuda. De ahi que nuevamente los procedimientabsigaccion se derrumben ante las
posiciones concretas que ocupan los personajesrannglo representado. La critica a la
intelectualidad que plantea Césaire permea todactaidad artistica-cultural que se
desarrolla desde Europa, aquella que desaviendasoldgicas burguesas, pero vive de
ellas, surge de ellas incluso, la misma que rerniegsu condicion; escupe la usura, raja la
pragmatica con frenéticos punzasos de tela hunneidatras endulza el café con el azlcar
cortada a machetazos del lomo de otros seres hwmamodidos en indescifrables
lontananzas que no alcanzan a divisar. ¢ Quiénieksitro la conciencia desnuda y serena
del descarnado proceso de modernizacion europe@eePaer que la plétora quijotada
primermundista de pensadores, ballesta en risiszdrescatar del corte de las aspas de los
molinos de la maquina imperial el alma de los pysmiompatriotas antes que la carne viva
de la humanidad entera. Lo ético universal vuehseraen realidad la expresion de una
particularidad contradictoria (se repite la ideditética del don selectivo, en que la

justificacion moral con que se emprende la empreaamca mejor dicho- es decir la
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civilizadora, debe mantenerse irresuelta para guelbnizacion efectiva se produzca). Esa
intelectualidad, parece decir Césaire, no nos pagddar, pues simplemente no conoce, o
se empefia en no conocer/reconocer la situaciort dabaubordinado colonial. Llega el
final de la obra, y Ariel consigue su libertad lata en qué ocupara su tiempo de ahora en
adelante. Cuenta como embriagado que viajara deadencuentren los esclavos y les
dejara caer notas dulces en sus cuerpos cansasmsnigntras el negrero reviente las
espaldas del negro, él dispondra melodias balsareitasus llagas. Y ya. Ahi va, ahi se
eleva con su esteticismo humeante, Ariel es solembutido de vapores vacuos (¢ Zurita
surcando el cielo?, perdén no es mi intencion hestar en razon al lector). El impulso de
Ariel es mas autocomplaciente que genuinamentergemesu necesidad del sufrimiento
ajeno es constitutiva de los ideales a los quefaeaa la desaparicion de la miseria
confabularia en contra de su identidad.

Pero para Césaire el conflicto no se limita aargpde caracterizaciones, viles unas,
y éticamente impolutas otras, y es en este seqtigoel argumento dédna tempestade
adelanta y supera la insuficiencia critica del bhémao implicito en la vision unificadora y
homogenizante de la negritadufiada por el autr Caliban no representa ni reclama el
derecho de encarnar los valores humanistas euragelgos, como lo haria el Ariel de
Rodd, en el mismo gesto de reescribér tempestadproyectando en el porvenir de los
sujetos americanos todas aquellas prerrogativassétantes arrogadas a la mision

civilizadora moderna. Asi, el personaje de Calibarincurre en la simple inversion de la

%Es necesario sefialar que la negritud marca urehito que a movimientos afroamericanos y afrocédbe

se refiere. Su atronador y decidido espiritu devocar a todas las comunidades africanas desceeslidbt

las poblaciones esclavizadas por los flujos migi@éamperiales, signific6 un momento crucial derde la
historia de las reivindicaciones politicas y s@sade los sectores racialmente segregados, adensdsntar

un interés por conformar una identidad comun, tmsadlas raices de la cultura africana. Ciertamaime
Césaire, y su egregio compafiero, el intelectuatgaas Léopold Sédar Senghor, dos de las figuras qu
encabezaron las filas de la proclamacion de laitoelgiueron conscientes de la enorme heterogenejdad
buscaban englobar bajo dicho concepto, y de alguasera lograron tallar sus goznes argumentales
basandose en la situacion comin de abuso y suboidim sufrida por todos los pueblos africanos
trasplantados al Nuevo Mundo. Por cierto que estera Unicamente un movimiento que buscaba elteesca
memorial de una poblacién abatida por la depredacidonial, sino que cifraba su fuerza en coordinza
accion conjunta, que modificase definitivamenteéavivencia de las desigualdades civico-socialesien
propio contexto. Muy por el contrario de una visifieramente cultural, o0 ingenuamente determinista, |
negritud tuvo aspiraciones politicas concretas, con lasesugerseguia organizar un poder firme y
estructurado, que lograra disputar con las mufiflegemonias nacionales que gobernaban la inmensa y
variada extension de escenarios territoriales ab&dban, las demandas reivindicatorias contingente
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perspectiva maniquea de la identidad y la alteridadplazando a Prospero y ocupando su
lugar en la representacion univoca y obliterantd®z protagdnica a la manera del relato
de Shakespeare. Nada hay acéd que esencialiceddactas a un nivel irreductible. Los
conflictos se encuentran expresados a travésamktruccion de los sujetos, que ante todo
son portadores de una cultura, una perspectivaynision, asumida y desempefiada a raja
tabla dentro de la fabula. Préspero cree en susipios civilizadores: “Escucha una vez
para siempre. Tengo que cumplir un propésito jynimaré los medios!” (130), estalla ante
las constantes recriminaciones de Ariel, y: “jegado! jpor mucho que te empefies no
conseguiras hacerme creer que soy un tirano!” (le7@plica a Caliban hacia el final de la
obra. Ariel por su parte esta convencido de swoaho embellecedor etéreo. Caliban en
cambio, el unico desposeido de su capacidad dei@e@dolece de aquella libertad para
decidir cdmo quiere constituir su identidad, lo Icle arroja a una situacion en que

Gnicamente cuenta con la conviccion por liberassearecurso distintivo:

Caliban -Pues bien: he decidido no ser mas Caliban

Prospero - ¢ Y a santo de qué?

Caliban: Porque Caliban no es mi nombre. jSencdtaei

Préspero -iEs el mio tal vez!

Caliban -Es el mote con el cual tu odio me ha disfdo para que cada llama me
insulte.

Préspero -jCarajo! jNos volvemos susceptibles! &rppntonces... iDe algin modo he
de llamarte! jY cédmoCanibalte iria bien, pero estoy seguro que no te va aagust
Veamos, jAnibal! jTe va! ¢Por qué no? jLos nombr&sricos gustan a todos!
Caliban -Lldamame X. Es mejor. Como quien diria eimbre sin nombre.. més
exactamente el hombre a quien han robado el norhlatdas de historia. Pues bien,
esto es historia, jy famosa! Cada vez que me llames recordara el hecho
fundamental que me has robado todo, incluso mitidigdi’ (134, énfasis en el
original).

La cultura occidental nos ha ensefiado que quigeepla capacidad de nominalizar,
se aduefa de lo nombrado. Asi Dios concibe la éneapues siendo verbo sustantiviza el
mundo; de la misma forma los conquistadores reclalos: territorios, nombrando a las
tierras y a sus habitantes, designando a ambos degibma propiedad. Quien es
nombrado es expulsado de la perspectiva superigui observa, define, pronuncia y

clausura la identidad de un “otro”. El poder dee&@r una determinacion significante,
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inferioriza lo denotado, dejandolo en un estadindefension simbdlica, donde no puede
realizar un bautismo inverso a quien lo sustant@on el tiempo, la categorizacién se
fosilizara y la “alteridad” olvidara su nombre atév(si alguna vez lo tuvo o lo necesitd), y
ya no podra, ni sabra, autodeterminar su propinosi§in embargo, es precisamente esta
conciencia desde abajo, la que permite a Calibd@rsuecondicion de nativo, constatar el
abuso, conocer mejor incluso que el propio Prospeertramposa curvatura del poder
asimilado, naturalizado, y draméticamente lejanoualquier maldad caricaturesca que
impele al colonizador. Pero esto no quiere deoir Gésaire suspenda la confrontacién, al
contrario, su llamado es a tomar partido, es addegi una vez ahi responder con hechos
ese acto de voluntad (de lo contrario seriamoslesiervores volatiles como Ariel): “Hay
que optar./ Hay que elegir./ Para nosotros, lac&acesta hecha/ Somos de aquellos que
rechazan olvidar” (Césaire, “Discurso sobre el niglismo” 90).

En un pasaje de su “Discurso sobre el colonialiseiohtelectual caribefo ironiza
con la posibilidad de simplificar la querella, ynalsmo tiempo, con absolver de sus actos a
los intelectuales europeos mediante la aplicaceéalgun interdicto humanista. El aludido
en la cita es el sociélogo francés Roger Caillpisen declaraba cosas asi como: “sélo hay
etnografia blanca” (39) o como “es occidente el lmpee la etnografia de los otros, y no los

otros los que hacen la etnografia de Occidentéd.jtb

iTenedlo en cuenta! jel sefior Caillois nunca sedmaido a nadie! El sefior Caillois nunca
ha imaginado acabar con un invalido! jal seforl@aihunca se le ha pasado por la cabeza
la idea de acortar los dias de sus viejos padresiev, hela aqui la superioridad de
occidente (38).

Tal como lo haria mas adelante uno de sus maariig alumnos, el intelectual,
activista politico y psiquiatra Frantz Fanon, ahaleciar el trasfondo epistémico inserto en
el concepto de negritydasado en la reproduccion de la misma perspecaacalista que
contrapone negro/blanco, Césaire conduce a CalibAnn sendero igualmente oxigenado
de la rigidez estructurada y jerarquizante dedominos excluyentes. Una de las estrategias
con que la negritud buscé unificar y otorgar urentiiad positiva a su propia proyeccion
convocante y global, fue aceptar la propia categordn universalizante europea, sélo para

subvertirla superficialmentgpor medio dela inversion de la supremacia blanca por la
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negra, dentro del mismo pernicioso esquema biffarin embargolUna tempestadho

adscribe con aquella vision polarizante, por eltreoio, se esfuerza por relativizar
posturas. De esta manera, los conflictos se esteuten torno al poder, y claro estg, a la
legitimidad de su practica. Lo que el viejo y sabwospero delLa tempestad

shakespeareana daba por sentado, es decir laigaeti cultural europea frente a la
“informe” y cadtica condicion del Nuevo Mundo, e@pada plasticamente en la
deformidad del propio Caliban, es rebatido, cortadn, contrastado, con la mirada de

extrafieza y distancia con que reacciona el indiffente a la conviccion del colonizador:

Préspero -jSiempre tan gracioso, cara de mico! gGfposible ser tan feo?

Caliban -Me encuentras feo, pero yo no te encuergda guapo. Con esa nariz ganchuda
ipareces un viejo buitreR{e)jun viejo buitre de cuello pelado! (Césaire, “Uampestad”
131).

segundo intermedio

Es pues la humanidad reducida al mondlogo lo gescubre Caliban en sus
carceleros (patrones, politicos, canales de tébeviboy por hoy, porque, cuando el
periodista interpela a la chilenidad en pleno, &ajue pensar, se refiere al “conflictivo”
comunero mapuche, a la sefora en la poblacionegpeVee del reportaje de narcotrafico,
o cuando despacha en directo desde una postartpgemeas del sistema publico, alcanzara
a entender que si alguna vez resbala encima detabida y fétida secrecion mucosa que
expulsan sus colegas al término de cada ediciopreiesa, y se rompe un tobillo, su
trasladado automatico a una clinica, a ese espEsBpLico y metonimico, es el unico Chile
que habita realmente. Sabra que estatusde privilegiado por el sistema, nunca llegara a
convertirse en el cuarto poder, y que por lo ta#@i apenas un Ariel con auspicios, y
menos que eso, pues sus nociones de belleza ldsh tgne extraer de la publicidad.

¥Habria que agregar que las acotaciones y reflesiopne surgen en torno a los marcos conceptuales que
sustentan el proyecto de la negrjtdében ser planteados cautelosamente en el plaricotetan necesario
como postergable, pues en el politico si se defer 'n cuenta que se combate con una fraccion ue s
considera blanca, superior, homogénea, y lo qpees empoderadégual de importante es recordar que los
focos de racismo no merman durante las décadasriposs al surgimiento de la negrifugportando su
ultimo gran suceso en la instauracion dphrtheiden Sudafrica, que ni siquiera actualmente es cdpaz
purgar todas sus consecuencias sociales.
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Digamos que el unico sujeto que le interesa atgl eensumidor, es con €l con quién se
siente comodo dialogando, es verdad, todos lo sop@® ciertamente no queremos ser
sélo eso, queremos decidir: ese, otros, todossiescios).

Por supuesto, incluso esta tematica referida@lpde las clases criollas 0 mestizas
dentro del modelo colonial, y a los sectores meailios, y altos, en una estructura social
como la nuestra, se encuentra comentada criticandentro de la trama déna tempestad.
Stéphano y Trinculo, con los que Caliban se aguaia derrocar a Préspero, representan
las pocas garantias de emancipacion que otorgasidsss gobernantes. En la escena en
que Caliban conduce a ambos para que juntos emdrosgiospero, Stephano y Trinculo
se trenzan en una pelea por las vestiduras qué Waidecho aparecer en su camino,
justamente como método de distraccion. Ante la fddt compromiso con la lucha, Caliban

desilusionado les grita:

Deja eso, imbécil. jTe hablo de dignidad a conquisto de ropas llevarse! (A €l mismo)
jcargar con estos bribones! iSoy un imbécil! jCdmeopodido creer que con vientres y
borrachos puede hacerse la Revolucién! jPero nagjbiLa Historia no podra reprocharme
el hecho de no haberme podido liberar por mi migR@spero, a ver quién gana! (170).

El episodio es claro, la clase que podria ayudaeeevertir nuestra situacion de
dependencia, se encandila con las prendas sumstugu@ ponen a su disposicion los
prestidigitadores del consumo, se favorecen c@s,ellsufructian de lo lindo, viven bien,
comen bien, duermen mejor, se descuidan, y a #gessase sienten uno con la hegemonia,
y de alguna manera son un apéndice de ella (dldaéa obra Stephano y Trinculo piden
misericordia y juran lealtad nuevamente a los suylBs mensaje completo en realidad,
tiene que ver nuevamente con establecer lealtadssligaridades entre hermanos de
ignominias (replantearse la chilenidad desde unappetiva que nos integre con los
pueblos originarios y nos aleje de cualquier cooidepfascista seria un buen comienzo
para nosotros). Imposible no establecer el nexacyrabir ante la lucidez de una cita en la

que Frantz Fanon formula similares recriminaciané&s burguesias nacionales:

La burguesia nacional va a complacerse, sin coogpiemuy digna, con el papel de agente
de negocios de la burguesia occidental. Ese papgehtivo, esa funcion de pequefio
gananciero, esa estrechez de vision, esa ausanaialuicion simbolizan la incapacidad de
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la burguesia nacional para cumplir su papel hisdddie burguesia. El aspecto dinamico y
de adelantado, el aspecto inventor y descubridomdedos que se encuentra en toda
burguesia nacional esta aqui lamentablemente au$earon 140).

Hacia el final de la obra, Caliban ya derrotado Podspero, no desfallece en su

categorico discurso:

Prospero eres un gran ilusionista:

la mentira es lo tuyo.

Y me has mentido tanto,

mentido sobre el mundo, mentido sobre mi mismo,
gue has conseguido imponerme
una imagen de mi mismo:

un sub-desarrollado,

un in-capaz,

asi has hecho que me viera,

y esa imagen, jla odio! jEs falsal!
Pero ahora te conozco, viejo cancer,
y me conozco [...]

Estoy seguro que no te iras, me da risa tu “mision”
tu “vocacion”
itu vocacion es joderme! (177-178, énfasis eniglral).

Dicho y hecho, durante esta disputa, Prospero seielsta que debe continuar con
su mision civilizadora y decide quedarse en lg slaembargo, los argumentos de Caliban
afectan su consuetudinaria vision de mundo: “Pigrs gqambién yo te odio! Pues eres el
que, por primera vez, me ha hecho dudar de mi m{sm)dNo me marcho. Mi destino esta
aqui: no lo rehuiré” (179).

Habilmente, Césaire ha hecho que el conflictorakentre Prospero y su hermano
Antonio en la obra de Shakespeare se desplace laagdisputa de aquel con Caliban. Tal
como se indicé durante la introduccion, no es yatelasion ética que emanan las
contradicciones internas del pensamiento y desauwlel proyecto moderno, sino mas bien
la dialéctica irresuelta entre el colonizador (eadsecta de la rotulacion y la identidad
espuria de su antitesis, una dependencia que suamiestra impostura a nivel semantico)
y el colonizado. El nativo, antes considerado figaccidental dentro del agon entre pares,
es quien ahora adquiere relevancia y cariz frenRréspero. Las circunstancias éticas

expuestas sin la dispar predominancia de una v@z myanopolice sus prerrogativas,
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permiten descubrir en la consciente condicion dencaa que padece Caliban al verdadero
protagonista, y, en la determinaciéon obtusa poranegimpedir la restitucion de sus
derechos, al propio Prospero como antagonistazades ambos en una pugna sin treguas,
tal como observara Hegel en su dialéctica del ane gsclavo y como mas adelante
retomara y profundizara Frantz Fanonlers Condenados de la Tietréa violencia, ya
soterrada en la practica misma de la coloniza@srel unico camino en que aquellos dos
polos, profundamente deshumanizados en su mutaeadcion, pueden liberarse de su
infeccioso estado: “Caliban: — La paz no me interégen lo sabes. Es ser libre. jLibre, me
entiendes!” (176).

El desenlace de la obra presenta en escena a sjpeRydviejo y deteriorado dentro
de una caverna. Desahuciado, declama su ultimardsen defensa de la civilizacion;

afuera, Caliban entona la cancién de la libertad.

Acto Final. Reescritura: estética de una actitud dtica

Hoy, Una tempestaghosee un sitial emblematico dentro de la productitéraria
poscolonial. Muchos han sido los autores que hantiraado los pasos del intelectual
martiniquefo, decostruyendo el discurso metropaitainiversal” y haciendo visible sus
refinadas formulas de demarcacién social y raEiaire los mas destacados se encuentra la
escritora caribefia Jean Rhys, con su no&eleho mar de los Sargazagjien exhuma e
imagina la historia de la mujer antillana que retiat el atico edane Eyre,0 el novel
sudafricano J. M. Coetzee cboe,su version del clasico inglébinson Crusoe.

La contribucion de Aimé Césaire a la gestacion mhaladigma poscolonial, es
ademéas de irrecusable, fundacional. Debemos airéldwda, la concepcién de un
pensamiento vernaculo e histérico, que logra pravagraves cisuras al practicamente
irrefrenable impulso occidental por imponer su pecsiva temporal al resto del globo.
Probablemente todos los pensadores modernos heff@ionado acerca de la importancia
del devenir del tiempo y su rotunda incidenciaahistoria de la humanidad, pero quizas
nadie haya formulado de forma mas categérica ¥tsiat que Hegel, o que significa el

flujo historico para la comunidad europea: la hist@s una y es occidental, el resto del
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mundo no hace otra cosa que coincidir, tangencigkmecon su trayecto absoluto e
universal. Si actualmente la teoria literaria es1daademias europeas, se debate entre la
posicibn posmoderna heredada de la escuela postesadista francesa y su reaccién
“moderna” perpetrada mayoritariamente por intelgletsineomarxistas de cufio anglosajon,
el pensamiento poscolonial vuelve a encarar lausikoh de aquel derrotero indivisible de
la historia, marcando geograficamente los perjgiciooncretos que esa actitud
homogeneizante ha provocado. La abstraccion temprague el vector, tal como nos
ensefian en el colegio a través de la linea de tiemps ha atropellado inmisericorde
(nuestra culpa quizas, al cruzarnos con el progegsmomico e industrial europeo) se
tambalea bajo el perspicaz cotejo poscolonial, querasta la forma en que convive todo
el aparato cultural del imperio, con sus politieastoriales de explotacion y genocidio.

La discusion poscolonial no teme transformar, rafdar o elidir, ninguno de los
preceptos que conforman la orgullosa civilizaciamopea, de la misma forma en que
tampoco le resulta conflictivo hacer lo mismo cbnlenulo de tradiciones heredadas de su
ascendencia africana, o indigena (es plenamentziente de que la separacion radical de
las conductas humanas en bandos de propietarioesgoseidos, forma parte de la
recursividad intelectual que sustenta la repadditulos de “propiedades culturales” con
que el pensamiento capitalista expresa su catastr@ulsion por acapararlo todo, y
continuar practicando asi, la mafia especular deéomante vivaracho).

Para terminar, mencionaré apenas que el pensanyetitico de Césaire sigue
vigente con intelectuales como Enrique Dussel ytgvdDd. Mignolo, que formulan una
diferencia entre colonizacién y colonialidddcomprendiendo esta Gltima, como la etapa
ulterior de un mismo proceso hegemonico, y estadmah de sujecidbn a centros
econdémicos de los que afirma, del mismo modo corésaite alcanzara a vislumbrar,

nunca nos hemos emancipado (¢ hace falta espegficgué nos incluyo a nosotros como

¥ a edicién del “Discurso sobre el colonialismmin que trabajé, cuya especificacion se encueetesida

en la bibliografia, incluye varios ensayos dedicaada vigencia del pensamiento de Aimé Césaireuestro
contexto actual. Importantes intelectuales formantep de este reconocimiento, que no es una elegia
plafiidera, sino una concienzuda arenga a contieldegado del conspicuo pensador caribefio, y que
recomiendo entusiasta, a cualquiera que se intezas@rofundizar sus postulados. Puntualmente, las
referencias sobre el desarrollo del pensamientodideial”’, se encuentran en dicha seccion de essayo
entre las paginas 164 y 197.

143



nacion?). La propuesta de estos teoricos es camtellegado de Césaire y desarrollar una
epistemologia alternativa a la metropolitana, umspmiento “decolonial”’. Esto consiste en
la reapropiacién y reelaboracion de elementos aléis heterogéneos. Ya en los sesenta
Césaire aventuraba una forma de entender estssidi@drhomogenizada, discutiendo con
identidades filosdéficas cartesianas y kantianas,dgyenian en concepciones nacionalistas
deletéreas, al proponer una cultura objetivamentierbgénea pero percibida
subjetivamente como homogénea. Por supuesto Césamsderaba con este tipo de
pensamiento las posibilidades politicas de un myete todos los pueblos, de ser

conductores y precursores de sus cambios:

Por mi parte, carezco de esta concepcion carcalaria identidad. Lo universal, si. Pero
hace ya mucho Hegel nos mostré el camino: lo usalempor supuesto; pero no por
negacion, sino como profundizacion de nuestra prgigularidad (Césaire, “Discurso
sobre el colonialismo91).

Es posible que la globalizacibn mas que nuncaaoosoque a la urgencia de
repensar todo nuestro acervo cultural para comsiruporvenir localizado. El poeta de la
negritud es enfatico cuando declara “es un hechamation es un fenédmeno burgués...”
(“Discurso sobre el colonialismo” 40). El Estadoperte estructural de la nacién, al igual
gue el colonialismo, parece pertenecer a aquadkgaciones europeo-occidentales que se
encuentran internamente constituidas desde la paemmenunciable de ejercer el poder
represivo (estoy tentado a aplicar al Estado lemmas de Malinowski, seguro no fallan).
Césaire conocia el nombre del gran enemigo, parsélsellos eran de velcro, sus
revelaciones no deben sernos indiferentes: el alegpito es la amenaza suprema, el
marxismo debe ser devuelto a sus fundamentos demgré historicos, readecuandose a la
realidad social donde se conciban, ahi nuestragesragulturales poseen la suficiente
garantia para volver a ser el sustrato de nuestrodos de produccién absolutos. El
pensamiento de Césaire nos permite preguntarn@egliisomos y mas importante aun,
quiénes y con quién queremos ser, al mismo tienmpgue nos propone un campo de
accion en que esa respuesta consista en pasaf ‘dodavés de nuestro cedazo critico:
Estado, nacién, cultura, marxismo, y no temer aisecesturas se dilaten por el peso de los
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escombros. Lo que salga de ahi sera algo propyo, @levo, su nombre como el de

Caliban, debera ser escrito nuevamente.
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Historia y poesia en el teatro de Aimé Césaire

Imtrud Konig
|. Antecedentes para situar el teatro de Césaire esu obra y en su tiempd®

Hacia comienzos de los afios sesenta Aimé Césaipeodéo parece abandonar la
escritura lirica que para ese entonces, y hastt @anto hasta el dia de hoy, le vali6é su
amplio reconocimiento como poeta de la negritudi&i publica un ultimo poemarioi
Laiminaire (Yo, Laminaria en 1982 en Paris, su creacion lirica disminuystdramente
por casi dos décadas tras la publicacion de losmpoesFerrementgHerrajes y Cadastre
en 1960 y 1961 respectivamente. En el intertanto padblica tres piezas teatraleka—
tragedia del rey Christophg¢1963), Una temporada en el Cong(l966/67° y Una
tempestad(1969)—, reediciones de poemas y algunos ensayte los que destaca un
largo trabajo sobre la revolucion haitiana quddifioussaint L'Ouverture. La Revolucion
francesa y el problema colonjdParis 1961-1962.

Si bien su teatro se caracteriza por una ciertadeib discursiva que entremezcla
elementos dramaticos vy liricos, pero también épieste giro representa una cesura en su
obra que la posiciona de un modo no menos combafreno si mas directo y
explicitamente vinculado a los acontecimientosohisbs mas inmediatos. En este hecho

inciden, probablemente, tanto sus contradiccionefesencantos personaiescomo la

% El presente trabajo retoma y amplia algunas idaasueron expuestas en un texto anterior publitejo

el titulo “La creacidn literaria de Aimé Césaire kndécada de 1960. Una aproximacion a su teatro”.
Memorias del silencio. Literaturas en el Caribe enfroamérica Ed. Graciela Salto. Buenos Aires:
Corregidor, 2010. 45-66.

%césaire solia reelaborar sus textos después deldmipeiblicado, tanto sus poemas como sus piezas de
teatro.Una temporada en el Condoe escrito durante 1965, estrenada en Brusefaljcada por Editions

du Seuil, Paris, en 1966. Madifico el texto parastteno en el Théatre de I'Est-Parisien, bajdrkecdion de
Jean-Marie Serreau el 4 de octubre de 1967. Bdig monsiderado definitivo, fue publicado por kiis du
Seuil en 1973 y presenta algunos cambios sigrifizarespecto a la version anterior.

%" Uno de los aspectos complejos de la vida politieaCésaire es su participacién en los procesos que
llevaron a que las colonias francesas en el Careptaran por su independencia sino que aceptasen
transformarse en Departamentos de Ultramar de irdiizesde 1944, en el nimero 10 B®piques—dice
Gertrudis Gaviria— Césaire se habia declarado aoata la independencia. Su idea era una integracia
metrépoli que a su vez dejara a Martinica la adstiacion de sus propios recursos. Con el tiempo va
evolucionando hacia una idea de autonomia y decidreade la federacién Antillas-Guyana. Césaire,
siguiendo la politica del Partido Comunista Frane@$6 por la asimilacion creyendo que ello elexvagl
nivel de vida de su pueblo, pero en la practicafu® asi, y su voz como diputado de Martinica —una
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experiencia a la vez esperanzadora y apremianteladgertar de las colonias africanas,
cuyos procesos revolucionarios se habian ido colaswlo desde mediados del cincuenta
hasta fines del setenta. Gran parte de las coleniaspeas en Africa, Asia y algunas islas
de la region de las Antillas (Jamaica, Trinidad dgid y Barbados), alcanzan la
independencia y cuarenta y tres paises recientemedependizados ingresan a las
Naciones Unidas en la década del seS&nor otra parte, también habria que tomar en
cuenta el impacto que significé a nivel continentahundial el triunfo de la revoluciéon
cubana, las reivindicaciones libertarias en Amériadina, asi como “la atmosfera
generalizada de desafio militante” de la que sopresxdn, entre muchas otras, “los
derechos civiles en los Estados Unidos, las reumbtes estudiantiles de 1968, y la
humillacion de los Estados Unidos durante la GueleaVietham” (Nixon 566). No
obstante, hechos como la crisis de Catanga (19@0)agesinato de Patrice Lumumba en
1961 en el Congo o el asesinato de Martin Lutheilgkén 1968 en Estados Unidos, asi
como las endémicas crisis provocadas por el immria neocolonialista en gran parte de
los territorios recién liberados, son algunos ilmdicle un cambio de época profundamente
marcado por diversas crisis politicas, socialesljuales, donde el término del estatuto
colonial no pasa muchas veces de ser tan solosgaio®o juridico-politico formal.

Césaire participa en forma militante y activa de®facontecimientos, sobre todo
como intelectual. Sus ensayos politicos cddscurso sobre el Colonialismda “Carta a
Maurice Thorez”, “Cultura y colonizacién”, “El homd de cultura y sus
responsabilidadesEsclavitud y Colonizacidf, el ya mencionado ensayo sobre Toussaint

L’Ouverture y Haiti y tantas otras manifestaciodesu actividad politica e intelectual, dan

pequefisima isla de apenas 300.000 habitantes, gs@reentonces—fue totalmente ignorada. Ante esta
situacion, Césaire publicd dbiscours sur le colonialismél950), donde expresaba todas las ideas y la
indignacion reprimidas en la Asamblea Nacionalyea violenta acusacion y denuncia de los malesadass
por la ‘civilizacion occidental’, construida sobeebase de dos injusticias: una reflejada en détaoado y la
otra en el problema colonial, en la destrucciorciddizaciones que habian sido dignas y bellas” @Ga
1047). En 1956 Césaire renuncia al Partido Comauisaincés y hace publicas sus razones en un dottumen
conocido como “Carta a Maurice Thorez”.

% Ver Grinor Rojo, Alicia Salomone y Claudia Zap#&astcolonialidad y naciarbl y ss.

39 «Cultura y Colonizacién” (1956) y “El hombre delttra y sus responsabilidades” (1957) corresporeden
los discursos que pronuncia durante el primer seglndo Congreso de Escritores y Artistas Negressqu
llevaron a cabo en Paris en 1956 y 1957 respeativBnicsclavitud y colonizaciénorresponde a un ensayo
publicado en 1948 (Paris: PUF) y que fue reedithdjp el titulo Victor Schoelcher et I'dbolition de
I'esclavage Lectoure, Edition Le Capucin, 2004.
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testimonio de un pensamiento militante y comprodeeticon el proceso de la
descolonizacion a nivel mundial; un compromiso dammbién se expresa en el plano
literario, partiendo del hecho que ahora escrilme&§fa” para el escenario, con el propésito
dedonner a voiré” (en sus palabras) a estos temas y sus problemas.

Vista desde esta perspectiva epocal, la opcionasaife por el género teatral no
parece obedecer a un azar. Mas bien, puede esglicamo una manera de potenciar la
lucha como poeta de la negritud a través de unorediresivo que le permitird alcanzar
un destinatario no necesariamente letrado, commedoiere la poesia. Un medio también,
que le permite apropiarse de la historia de losblose negros por medio de la
“actualizacion esceénica” y exponer sus triunfos;opmmbién sus dolorosas derrotas y
contradicciones, como un proceso abierto a la expga contemporanea. Como dijera el
propio Césaire en una entrevista, “ha llegado ehario de hablar claro” y el teatro sera el
medio que le permitir4 hacerlo a través del aea ia plaza publica:

En efecto, doy preferencia a la forma teatral, cpg® los eventos exteriores tienen que ver
con eso. [...]. Ahora los negros tienen que hacergpia historia [...]. Me parece bastante
natural que cuando uno asuma la responsabiliddie @na mirada hacia atras. Se
interrogue, trate de entender. Ahora bien, engib €n el que estamos, la poesia presenta
un lenguaje que parece mas 0 menos esotérico. apaplar claro, hablar nitidamente,
para difundir el mensaje. Me parece que el teatemle hacerlo y muy bien (citado en Ollé-
Laprune 27).

Il. Historia y poesia. Una reflexién tedrica inicid **

La cita anterior nos permite entender la opciorCdsaire por el teatro también en
un sentido mas amplio. Cuando sefiala la necesielagtitar “una mirada hacia atras”, de
interrogarse y de entender, manifiesta una pre@dupaor las circunstancias histéricas

que se puede relacionar con una nueva sensibiliped surge en la region. Es la

“O'Literalmente, “dar a ver”, es decir, “mostrar” “leaaisible”.
“agradezco estas reflexiones tedricas que sigueis aonversaciones sobre estos temas con NelsofpOsor
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preocupacion por una revision critica del modo cdradicionalmente se han presentado
los hechos del pasado, de la historia. Esta nuéeaa) anticipa, entre otras expresiones, la
aparicion de la llamada “nueva novela histéricathfada habitualmente en la década del
setenta. El teatro de Césaire puede consideranse parte de este movimiento, como una
de sus tempranas manifestaciones.

El decenio de los afios sesenta da paso, tantoGariek como en Latinoamérica en
general, a un periodo de gran efervescencia poltsocial. Luchas populares y sindicales,
insurgencias de guerrillas, agitaciones estudesty movimientos libertarios de diversa
indole trasuntan la emergencia de un nuevo suficp y social. En el plano artistico y
cultural este sujeto se proyectara en un hablante lagar de enunciacion se articula ahora
desde el margen, a partir de hombres y mujeres geriferia social: indigenas, negros,
campesinos u homosexuales (Osorio). Los escritoretelectuales de la época comienzan
a mirar la historia con nuevos 0jos y si bien Emidda “nueva novela histérica” cobra
fuerza, como dijimos, recién durante el deceniouisigge, ésta se anticipa en la
preocupacion por temas como la discriminacion tat#nto de los pueblos indigenas
americanos como de los negros. La explotacion yrigerables condiciones de vida de
estos pueblos, ayer como hoy, constituyen temasreflegan una nueva escritura de la
historia, contestataria a la historia oficial y deda perspectiva de los “condenados de la
tierra™?,

El fendmeno de la reescritura de la historia o pro@acion bajo una nueva
perspectiva, muchas veces insolita y claramentergfiante con los discursos de la
historiografia oficial, es central para el estudéb teatro de Césaire y su valoracion dentro
del conjunto de su obra. No obstante la actualfdditante de los hechos historicos que
despliega en su teatro, su significacion no radicejenos como primera y Unica instancia,
en la fidelidad con los hechos reales. Para cordpresl “mensaje”, en el caso de Césaire
tanto humanista como politico, resulta util estednida diferencia entre los “nudos hechos”
(un término juridico poco difundido en el lenguegdoquial que equivale a lo que en inglés

se llamariathe bare factsy la “visidbn” o la “representacion” que un deténado autor

“’No est4d demas recordar en este contexto que el diérFrantz Fanohos condenados de la tierfae
traducido al espafiol y publicado en México por détdtial Fondo de Cultura Econdmica en 1961, elnmais
afio de su aparicién en Francia.
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elabora sobre los mismos. En este sentido, el palehermenéutico que implica la

apropiacion literaria de la historia no radica @immente en su relacion con el contexto
de produccion, ni en la “fidelidad” que alcanzapexdo a los hechos histéricos que se
cuentan, tratese de hechos del pasado o del pgegortel contrario, la pregunta crucial
que se plantea al estudio de estas obras es lanpaegor su “verdadero referente”, que
dice relacion con la manera como tradicionalmeeteas interpretado los hechos, la vision
sobre ellos que se transmite en los diversos dissuromo los medios de comunicacion,
los manuales de ensefianza, los libros de his@r@ne. En las obras de tematica histérica
el autor reflexiona criticamente sobre esta vigradicional a la par que elabora la suya
propia, desde su perspectiva de enunciacion y @®mecursos artisticos de que dispone
para su configuracion. Esta distincion —que edgainutatis mutandipara los discursos

sobre la Historia en general- cobra relevancia domehtal en el analisis de un discurso
artistico sobre un tema de indole histérica. Comtemos, es fundamental para una

adecuada comprension del teatro de Aimé Césaire.

[ll. Aproximaciones a la obra teatral

En el caso de las obras que ahora nos ocupanmal d@emun de la trilogia es la
situacion histérica de la descolonizacion. Al respdlama la atencion que este tema es
presentado en las tres obras, independientementa ekpecificidad del marco escénico
geografico (Haiti, el Congo, una Isla del Caribé¢myporal (siglo XIX y siglo XX), bajo la
perspectiva de una realidad aun no consolidadeclog de otro modo, como proyectos que
en algun sentido han fracasado o estan en viaaodeld, como es el caso dd_tragedia
del rey Christophgy Una temporada en el Cong&l caso ddJna tempestaceks distinto
s6lo en cuanto se trata de un proyecto por alcanparede verse desde esta perspectiva
casi como una utopia..., posible (valga el oximorbmo de los aspectos notables en este
contexto es el hecho de que la lucha racial dedsip de la negritud se orienta ahora hacia
propuestas poéticas mas ajustadas a las expesehg@#oricas, en cuyo marco se
escenifican junto a sus logros los factores queraeligrar la independencia alcanzada,
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entre los que se reiteran las debilidades y loeresy aparte del implacable asedio
colonialista internacional, de quienes conducerdessinos.

Las dos primeras piezas de la trilogia remiten ahd® histéricos que son
protagonizados por hombres tomados de la vida Heafri Christophe, un ex esclavo
rebelde de Haiti y Patrice Lubumba, Primer Ministiel Congo en el amanecer de su
independencia. Ambos personajes se apartan dek,hprototipo de la negritudque
conocimos enY los perros callaroff. Sus nuevos protagonistas, también figuras
representativas de la raza negra, son personajeglejos y contradictorios, se diria que
hasta “extrafios” para las convenciones del “hérsed, este positivo 0 negativo, habitual
para el modelo blanco-occidental, como es el camdicplarmente notable del rey
Christophe, un viejo ex cocinero y ex esclavo, i@mCesaire pese a todo aprecia y admira
no solamente por su lucha junto al general Tousk&uverture.

En La tragedia del rey Christophé&ésaire recupera junto a su protagonista, el rey
Christophe, uno de los acontecimientos de mayacéredencia para la lucha por la
independencia en América Latina, para lo cual d#ahdocumentado cuidadosaméhte
Por boca del personaje identificado como El Preslemt voz narrativa que hace las veces
de un “Prélogo”, Césaire precisa las circunstanhkisgricas en que se sitla el desarrollo
de la obra, y lo aprovecha para destacar la meriparticipacion de Henri Christophe en la
sublevaciéon de los esclavos que condujo a la ld@madel yugo colonial y su ulterior
nombramiento como Presidente de la naciente ReaubNo obstante, este mismo
Presentador nos aclara que, descontento con laEcesmes constitucionales del cargo,

Christophe lo rechaza con el argumento de que nmt&esa una libertad que sea

“’Esta obra fue concebida originalmente como un nugwlirico y publicado en su poematias armas
milagrosag(1946). Posteriormente, en 1956, Césaire la agertasu representacion teatral.

“4 En una entrevista realizada por Khadid Chraibabril de 1965 en Paris, con ocasion del montajide
obra en el teatro del Odeén de Paris, Césairessealte todo, deseo insistir sobre el hecho quiedgedia
de rey Christophe representa un episodio autémticda Historia de Haiti. En Francia, mucha gente me
pregunta sobre el Rey y creen que se trata de ist@ia imaginaria. No lo es en absoluto. Tenemos u
documentacién extremadamente detallada sobrengldeidel Rey Christophe, las ruinas de la Ciudagigta
él ha construido para conmemorar para siempre guibdracion de Haiti existe todavigChraibi 2009,
traduccién mia). Por otra parte, en 1962, un afiesatte escribit.a tragedia del rey ChristopheCésaire
habia publicado en la editori®résence Africaineel ensayo histdrico sobre la revolucion de Haid,
mencionado anteriormente.
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“cualquier libertad® y propicia la division de la Republica, cede ladeid de Puerto
Principe al partido de los mulatos encabezado®etidn y se instala como rey en la region
del norte. Y, como “todo rey blanco, cred una cortee rodedé de una nobleza” (“La
tragedia...” 223-224¥.

Los tres actos de la obra desarrollan, en sucess@nas breves, distintas facetas
del gobierno de Christophe: la divisidbn de Hadijristauracion de su reino y la respectiva
corte con sus ridiculas infulas de “verdadero tepdn”, el acecho latente del colonialismo
francés, la guerra civil entre las dos provincida lucha contra Pétién (una proyeccion de
las tensiones histdricas entre blancos y mulatedatos y negros libertos, y todos estos
contra los esclavos. Ver C.L.R. James), el riti@bleco de la coronacion, en fin, la
construccion de la Ciudadela La Ferriere, sofiachib@lio de un pueblo emancipado de la
esclavitud. Finalmente, ante los multiples problemae desestabilizan su reino y a los que
responde con medidas cada vez mas tiranicas, @phisstes abandonado hasta por sus
soldados mas cercanos y se suicida ante la inmandaan levantamiento popular.

Sin embargo y a pesar del registro sin concesideesus excesos, Christophe es
presentado por Césaire con simpatia, la que sers@sn las reiteradas situaciones que
destacan su orgullo racial y su conciencia de elaes, por lo que su desmesura se
explica, en ultima instancia, como resultado deanhelo sincero de hacer de su pueblo

desgarrado y maltratado por la deportacion y l&esad, un pueblo libre y con dignidad:

iPido demasiado a los hombres! jPero no lo suteiarios negros (...)! Todos los hombres
tienen los mismos derechos (...) Pero, entre las ors tienen mas deberes que otros. Ahi
estd la desigualdad. (...) jQuién va a tragarse eltqdos los hombres, digo todos, sin
privilegios, sin exoneracion particular, conocietardeportacion, la trata, la esclavitud, el
colectivo rebajamiento a la condicién animal, etaj total. El insulto constante, el que
todos recibieron en el cuerpo, en el rostro, laitacidn del escupitajo! jSélo nosotros (...)
s6lo nosotros, los negros! Entonces, estamos ematohondo de la fosa. Asi es como lo
entiendo. jEn lo mas hondo de la fosa! Ahi donitargos; desde ahi aspiramos al aire, a la
luz, al sol (252-253).

4> “Christophe: La libertad, sin duda, pero no jcudqlibertad! Y eso quiere decir contar con ureHst S,

sefior filésofo, algo en virtud del cual este pual#ddransplantados eche raices, florezca, madilaecg a la
faz del mundo los perfumes y los frutos de la fiada; ¢ por qué no decirlo? Algo que, aln por lafaglo
obligue a nacer de si mismo, a superarse a si hi&ésaire “La tragedia...” 227).

“*Todas las citas estan tomadas de la traducciérabierdhe Bradu y José Luis Rivas incluida en ebtebet
Ollé-Laprune consignado en la bibliografia.
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De este modo Césaire escenifica los presupuesst&ribos de la emancipacion
colonial de las Antillas, los que focaliza en lasulas irreparables del desarraigo producto
de la trata y el sufrimiento de la opresion. Sirbargo, Christophe fracasa porque conduce
su reino como los blancos la plantacion —en suygosamas pervertidos ofrece una perfecta
vision especular de la cultura colonial blanca-+opeomete los errores por una buena
causa, en su vision y la de Césaire, legitima eseta: educar a su pueblo y conquistar
para €l un lugar de respeto en la historia. Sur end@s tragico es que trata de hacerlo a
contrapelo de su cultura ancestral africana y Bgiosidad, simbolizada en la obra en la
idiosincrasia popular (“y mi pueblo baila” se indggChristophe) y en los rituales del vudu.
Su historia significa una tragedia para el puelaitidno y para €l mismo. Pero el sentido
de lo tragico que despunta desde el titulo misnebedentenderse en un sentido ritual,
inherente a la tragedia desde su origen en lostaats ditirambos celebratorios del Dios
de la vida, que debe morir para generar su renactmi Significativamente, Christophe
padece la muerte ritual en clave vudd, bajo lareigede los dioses de la muerte y la vida,
Samedi y Shango.

Como puede apreciarse a partir de esta sintesigfidiente por cierto para dar
cuenta de la riqueza artistica de la obra y ldqul de voces que la matizan, Césaire toma
los hechos de la historia para construir un retergoe le permite exponer su vision de las
dificultades extremas que enfrentan los procesadedeolonizacién y los peligros que los
acechan cuando se desarrollan desprovistos de rargarcultural que sustente una
verdadera libertad espiritual, en su opinidn na@@spara una exitosa independencia
politica y econémicd. Solo asi cabe entender, probablemente, una dastate sus
perturbadoras sentencias cuando afirma que “esomads dificil ser un hombre libre que
ser un esclavo” (citado en Chraibi $fp)

“"Las secuelas de la colonizacién son —en la peispede esta obra—inconmensurables, tanto para
Christophe como para su rival Petién, quien a keza del gobierno republicano de la Provincia delt&vo

que comprar el reconocimiento de Francia a camélipago de una indemnizacién millonaria a los antig
colonizadores, los antiguos duefios de las tierrtas yplantaciones. En palabras de Christophe ngro
ofreciendo una indemnizacién a quienes los Negue®ron el atrevimiento de arrancar el privilegie d
poseer Negros” (Césaire “La tragedia...” 230).

“8Aimé Césaire: “Il est bien plus difficile d’ &trentnomme libre que d étre un esclave” (Chraibi 2009)
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Dos afios después de la publicacion de su tragedtiarta, Césaire emprende la
escritura deJna temporada en el Congoen la que se hace cargo de la problemaética de la
descolonizacién desde una perspectiva completardestieta. La obra describe la lucha de
Patrice Lumumba por consolidar la libertad y laeipehdencia de su pais y las causas de la
conspiracion nacional e internacional que le ctstdda. Aprovechando probablemente el
impacto mundial de este suceso, Césaire recraadaosentos cruciales de la lucha politica
de Lumumba en episodios sucesivos —la obra suméatseocho cuadros agrupados en tres
actos con la participacion de alrededor de cuaneetsonajes ficticios y reales—, los que
alterna con intervenciones de representantes adlg@umiembros de las fuerzas armadas,
ministros de la época, jefes de gobiernos regignapresentantes de la administracion
belga (banqueros, politicos, embajadores, milijayede organismos o paises extranjeros
(representantes de Naciones Unidas y del gobieoneamericano), la mayoria figuras
reales del escenario politico de la época.

No obstante la repercusion internacional que towidos sucesos acaecidos en el
Congo, “nadie se ha preocupado seriamente de désecbmo escribe Jean Paul Sartre en
1964°— las causas de su fracaso, ni por qué el gramatapios bancos se encarnizaron
con un gobierno cuyo jefe jamas dejo de repetirmuéocara las inversiones de capital ni
solicitara nuevas inversiones” (141-142). Tras casirenta afios de oscuridad y silencio
finalmente ha sido posible conocer las causas gealemo reclamaba Sartre, de este
fracaso, gracias al conocimiento de los archivoseses de los paises involucrados. EI 5 de
febrero de 2002, el gobierno belga presenté adrdeEMinistro de Asuntos Exteriores sus

“excusas” y su “profundo y sincero pesar” al puetiagolefio por el papel desempefiado
en la muerte del dirigente nacionalista (...) y remd que “ciertos miembros del gobierno
de aquel entonces y ciertos actores belgas deoeaégpportan una parte irrefutable de

“La obra fue estrenada en Bruselas y publicada eis Par Editions du Seuil en 1966. Posteriormente
modifica el texto para su representacion en Pajis la direccion de su amigo Jean-Marie Serrad, é¢
octubre de 1967 en el Théatre de L'Est-Parisiersiga que fue publicada la misma editorial en 19%R®las
las citas son tomadas de esta edicion. La traductgdas citas son mias.

*%Jean-Paul Sartre “La pensée politique de Patriceumba”Situations, V .Colonialisme et néo-colonialisme
de 1964. Cito de la traduccion al castellano: “Bhgamiento politico de Patrice LumumbB&te ensayo de
Sartre ofrece una resefia muy ldcida e informatolares la situacion politica en el Congo al momend¢o d
asumir Lumumba, las causas de la independenciaéctida” por la administracion belga, las luchdmtes
internas y las estrategias externas tendientesaaefeer una rapida consolidacion neocolonialista,camo
los antecedentes inmediatos que condujeron alnasesie Lumumba.
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responsabilidad en los acontecimientos que cormlujarla muerte de Patrice Lumumba”
(De Witte 11, énfasis en el original).

El responsable de esta cita, Ludo de Witte (2088)i6logo belga y autor de varios
libros sobre la crisis del Congo y el asesinatd.a®umba, expone sobre la base de una
sélida documentaciéon las pruebas que demuestrafetdiva intervencion del gobierno
belga, de la CIA y de las Naciones Unidas (o0 alosesu anuencia y activa complicidad) y
gue “no hay duda de que fueron los grupos empsedsarguienes dirigieron la escena”
(Ibid. 12).

Es poco probable que Césaire conociera la magdeéuelsta conspiracion y menos
aun el detalle de los diferentes actores que estabvalucrados en ella. Por eso resulta
impactante leer este drama a la luz de los hechdssda conocer por De Witte, en cuanto
hace participar a los mas conspicuos actores anrgstvencion internacional, incluso bajo
sus nombres (Dag Hammerskéld, por ejemplo) o coactarizaciones que no dejan duda
sobre su identidad. Otro tanto ocurre con las rates figuras congolefias que conspiran
contra Lumumba y aparecen como responsables diceatdirectamente de su muerte.
(Mokuto [Mobuto], Kala Lubu [Kasa Vubu], Tzumbi [N&® Tshombé]). Esta claro que no
cabe leetUna temporada en el Congmomo un documento historico, lo que no impide
reconocer la lucidez de Césaire para comprendguelgrosa y siniestra accion del
neocolonialismo internacional, asi como su valealtidenunciarla y la maestria dramatica
para proyectarla sobre la escena. Es probable éangjie su creacion estuviera basada mas
en intuiciones que en evidencias concretas, paaemo fuere, su drama es un ejemplo
elocuente de que la literatura a veces se antcipa evidencias que oculta la historia.

Para la puesta en escena, Césaire implementa lmgloscursos escénicos que ya
habia puesto a prueba erLkatragedia del rey Christophentre los que destacan la ironia
y el humor, el habla popular, la sabiduria anckafrecana en boca del “jouer de Sanza”,
los refranes y la poesia. También hace uso mdgir® que a partir de Bertolt Brecht se
conoce como “teatro épico”, procedimiento que lenpie “historizar” los diversos
episodios a través de mondlogos, apartes y extensi@saciones escenograficas. De
raigambre brechtiana es también el recurso delarigimiento extrafiante, en las

intervenciones, por ejemplo, exageradamente ciricdagenuas de los representantes del
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gobierno belga y sus aliados, o la deliberada afnizacion de los banqueros,
identificados por sus estereotipos. Pero la obrpagta no solo por su clarividencia
histérica: la figura de Lumumba es también a suanodigica por el idealismo obstinado
con gue defendidé su causa, lo que lo llevé al érdiél autosacrifico. Césaire problematiza
asi criticamente a su personaje, tomando un rasg@uede resumirse en las palabras de
Jean Paul Sartre cuando evoca la amistad y eliapreestricto de Frantz Fanon hacia
Lumumba, a quien éste solo reprochd “aquella iredte confianza en el hombre que
constituyo su pérdida y su grandeza” (Sartre 141).

Las dos obras consideradas hasta ahora parten, loemmas visto, de antecedentes
historicos concretos. Desde este punto de Ustatempestad (segun “La Tempestad” de
Shakespeare —adaptacion para un teatro negno) pareciera prestarse para el analisis,
dado que se basa en una comedia inglesa escrtlasagio XVII. No obstante, Césaire ha
visto en los personajes de la isla de Shakespeare) lo han hecho por esos mismos afios
varios autores caribefios y africanos (Roberto FeledRetamar y George Lamming entre
ellos), protagonistas de su propia historia contedopea. A diferencia del esclavo
embrutecido y deforme que quiere hacernos verégero de Shakespeare y también el de
Césaire —aunque en menor medida puesto que éstdastima su inteligencia—, el Caliban
de Una tempestadiene clara conciencia de su condicion de hombtenaado y no
disimula su rabia y su rebeldia. Ha sido privadosdelibertad y de su tierra, le han
arrebatado su nombre y lo han forzado a aprendengma del extranjero para cumplir sus
ordenes. Tiene claro que Prospero le niega el aaéss conocimientos con que sustenta
su subyugacion (las armas, los gases lacrimogdosslibros y la tecnologia). Sabe
también que le conviene cumplir con el trabajoddizpara evitar los crueles castigos.

En Una tempestadCésaire identifica étnicamente los dos esclawg$bspero,
Ariel y Caliban, como “mulato” y “negro” respectivente y, podria decirse, los restituye a
la realidad geografica y espacial de la que al manmm de ellos, Caliban, alguna vez
procedié bajo la identidad del indigena del Carlbes restituye, en otras palabras, a la
historia, pero una historia contemporanea en qeeigerpone la esclavitud del indigena de
antafio con la realidad del hombre colonizado deédaca moderna. Ariel sirve al

colonizador y lo hace voluntariamente, aunque nmdi$erente al maltrato que sufre “su
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hermano” Caliban y aspira como éste a la libertatiendase también emancipacion. No
obstante, Ariel se las juega por la via pacificeogpfia en que Prospero pueda cambiar
algun dia y que juntos “Préspero, tu [Caliban] y gmprenderiamos, hermanos asociados,
la construccién de un mundo maravilloso, aportatatta uno de nosotros, en contribucion
las propias cualidades...” (141) Caliban, en cambio, prefiere, si es necesarigukra:
“mejor la muerte que la humillacién y la injusticid y se la juega por el sabotaje. Llegado
el caso, algunos barriles de poélvora le serviraa palar la isla por los aires, con “Prdspero
y yo entre los cascajos (...) los fuegos artificiastaran firmados [:] Caliban” (142).

Por otra parte, Césaire humaniza a su Calibanesiervas: se desenvuelve en su
propia lengua nativa, se comunica con la naturaledaespiritu de su madre, actia bajo la
tutela de sus dioses africanos, en especial Shamgé. obra su rebelion se inicia cuando se
rehlsa a seguir llamandose Caliban, el nombre efits@gnque le ha sido impuesto por el
colonizador, que es también el momento que Céapi@vecha para recordar que se esta

hablando de historia, y muy real:

Caliban: (...) ahora en adelante no responderé cuaeditamen Caliban. (...) Es el mote
con el cual tu odio me ha disfrazado para que taaeda me insulte.

Préspero: jCarajo! iNos volvemos susceptibles! (D@ algin modo he de llamarte! (...)
Canibalte iria bien, pero estoy seguro que no te va gagugeamos jAnibal! (...) jLos
nombres historicos gustan a todos!

Caliban: LldAmame X. Es mejor. Como quien diriaahbre sin nombre. Mas exactamente
el hombre a quien han robado el nombre. Hablasstieria. Pues bieresto es historigel
subrayado es nuestro], jy famosa! Cada vez que lamed me recordara el hecho
fundamental que me has robado todo, incluso miiidteah jUhurut? (134-135).

El momento de inflexion decisiva se da en la olrando en un acto de abierta
rebelién Caliban desaprovecha la oportunidad demsaProspero, se rehdsa a asesinar a
un hombre desarmado, lo que para el amo no es m&®tga sefal de su intrinseca
inferioridad: “...no eres mas que un animal, no safesar. (...) jEstupido como un
esclavo! (171). Segun la logica interna de la obsie es el momento que prepara la
confrontacion final entre Préspero y Caliban, cwanélste comprende y asume

definitivamente la necesidad de “vomitar” a Prospgrjunto con él, la imagen que le ha

*1Se cita segun la edicién de 1972.
*2«yhuru”, palabra en lengua suajili que signifidéértad”.
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impuesto sobre si mismo: la imagen de “un incapde”’un “subdesarrollado”. La obra
concluye con una proyeccion de Prospero que biedegentenderse como la vision de
Césaire sobre la civilizacién occidental: “con arevejecido y cansado. Sus ademanes son
automaticos y raquiticos, su lenguaje pobre y estgado” (180). ¢Y Caliban? Caliban
canta: “jLA LIBERTAD OHE, LA LIBERTAD!” (181).

Por lo dicho, parece legitimo afirmar a modo dectgion, que una de las
funciones que tiene para Césaire la reescrituta testoria es la voluntad de dar voz a los
sin voz. Pero también la de interrogar criticamédathistoria y expresar a partir de este
escrutinio, los fundamentos de su conviccion de lauanhelada emancipacion de los
pueblos no sera posible y duradera, si no se amsigsobre la base de una verdadera

emancipacion espiritual y del respeto a sus raid¢es valores de una comunidad solidaria.
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“Y la vida brotando impetuosa de este estercolero”

Aimé Ceésaire: resistencia y descolonizacion

Alejandra Bottinelli Wolleter

“El rojo machetazo del placer en plena frente habfare y ese arbol flameante llamado
flamboyan que nunca hace tanto honor a su nomione darrante las visperas del ciclén y
de las ciudades saqueadas la sangre nueva larmjadadas las palabras de todas las
lenguas que significan morir de sed y sélo cuandorrtenia el sabor del pan y la tierra 'y la
mar un sabor de antepasado y ese pajaro que ra@getno me rinda y la paciencia de los
aullidos en cada recodo de mi lengua”.

Aimé Césairel.as armas milagrosas

La posibilidad de expresar la historia, en estetgoumas o menos comun, mas o
menos solidaria en sus contradicciones, de losasuEstados y naciones latinoamericanas,
pasara en adelante sobre todo por hacerle casidaaaesa mosca inoportuna (Césaire,
“Discurso sobre el colonialismd31) que zumba en nuestra oreja euro-occidentaley g
hace cientos de afios insistimos en espantar. badenaturalizadora, que vuelve a poner a
la razon humana en su lugar (el lugar siempre nerahcorazén) y que requiere ser oida:
no hay ningun colonialismo que no sea en los heahasondena al ensalvajamiento de la
naciéon colonizadora, no hay ningun colonialismo gaéve a sus perpetradores de su
reduccion al latigo, a la fusta, a la bala, a lsecha de orejas pardas.

¢ Y cual es esa “idea” que Césaire nos sugiere dejaspantar? La idea que Césaire
Nnos propone oir es esa que repite el olor de lgregmegada a los cuerpos de familias y
familias de africanos, de indios, de chinos, laidee brota de las carnes violentadas en
jornadas de veinte horas hasta caer desfallectkagivilizaciones enteras reducidas a
hechos menores y detalles impertinetites repertorio de artesanias plusvalorizadas en
elegantes tiendas del primer mundo. De todas esatemapretadas unas contra otras hasta

llegar a creerse inferiores. Escuchar la idea qo&ala su pesar siempre (la vida se abre

**Que Occidente invent6 la ciencia. . . Por supuyegtedan algunos hechos menores que se resisten.

Veamos: la invencion de la aritmética y la georagiidr los egipcios. El descubrimiento de la astnuiagoor
los asirios. El nacimiento de la quimica entredabes. La aparicion del racionalismo en el sehtstden en
una época en la que el pensamiento occidental tenéspecto furiosamente preldgico” (Césaire, “Disa
sobre el colonialismo347).
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paso, siempre), por detras de la mistificacionadgital y del imperio blanco-imagen y-
semejanza-de-si-occidental, por detras de estédepaondlogo.

Césaire habla desde la elocuencia (el intelecumldice lo verdadero a quienes aun
no lo ven y en nombre de aquellos que no puedeinlaleconciencia y elocuencia, dice
Foucault 78): su idea como imagen de hechos, detigag. Desde alli efectia la
deconstruccion de la narrativa que se amasija mardigurar al sujeto esclavo,
plantdndonos frente a los actos mismos de la existey las materias de su condicion de
esclavo. No hay en su poesia linealidades, nedesidiatales, ni grandes héroes de la
épica, nada de super hombres conductores de nRmasobre todo, los sujetos son aca
seres humanos tan demasiado humanos que es sl gnsti de existencia la que les
conmina a resistir hasta sus humanos limites, @fire=a justo donde la llaga se rompe y la
vida vuelve a la tierra sin asegurar siquiera rnotie su origen.

Césaire nos enfrenta a la narrativa del vencedotacpura y simple experiencia del
vencido. Experiencia tan inmensamente inenarraleleredistencia afectiva, sensitiva,
corporal y mental, que impone al propio poeta bukcérma del hecho, hacerse uno con
las materias, que son las Unicas que pueden ska jusgno de esa experiencia. Por ello
anda al encuentro del olor, la textura, la esquirel dorso de las cosas: “la precision
individualiza. Al nombrar los objetos, hago surgie la grisalla mal diferenciada del
mundo, un mundo encantado, un mundo de ‘monstruss’mundo de potencias que
necesito, que invoco y convoco.”, delinea el pdeitado en Ollé-Laprung4).

Enfrente los antropéfagos, altaneros vampiros dprepia humanidad, los sujetos
de esta poesia son simples “masculladores de pafaffésaire, “A modo de manifiesto
literario” 79), tartamudos de la experiencia, que saben pestmor decir sino por hacer de
la palabra alimento, por orgullo del querer y delec aun a pesar de no ver tal vez nunca.
Palabras que son simple hecho y forma de sobresive@anto, conjuro y maldicion.
Palabras naturales como la comida y la rabia, tao galculadas. Palabras tan contra-
instrumentales como la energia que irrumpe libréadeaturaleza insubordinada, como la

fuerza del mundo que se siente en el cuerpo cusstdderido:
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En vano madurdis en la tibieza de vuestras gargaetate veces el mismo pobre consuelo
de que somos masculladores de palabras.

¢Palabras? Cuando manoseamos barriadas de muaddocdesposamos continentes en
delirio, cuando forzamos puertas humeantes, palalta si, jpalabras! pero palabras de
sangre fresca, palabras que son maremotos y dasipgaludismos y lavas y fuegos de
manigua, y llamaradas de carne, y llamaradas diades . . . (Césaire, “Cuaderno52).

La negritud es construida en el lenguaje de Césaimo la posibilidad de re-
equilibrar las cosas. Frente a la asimetria radigalmario/victima, vencedor/vencido,
emerge la negritud como propuesta de reequilitara pbjetar toda practica politica basada
en la tanto mas burda cuanto mas rentable ideoldgita asimetria radical que es la
biologizacién de la diferencia y su consecuencigéipa, el racismo.

Pero este reequilibrio se construye en Césaire cposibilidad gracias a la
negacion de las armas de las que abusa el enekigs. que la férmula del vencedor
natural es denegada en una palabra que tiene cataggnistas a seres humanos falibles,
que, como dird a su vez Franz Fanon, deben enfsentan ese destino blanco irremisible,
con ese blanco introyectado, epidermizado, qubedemntrado junto con el dolor. Seres que
no estan libres de reproducir las categorias wrieedoras del colonizador, mas por el
contrario, porque lo han hecho, por haberse caledd®no, es que pueden reconocerse en
su completud y aspirar a salir de alli.

Asi cuando el propio hablante se asume un cémplazde las rubias mujeres que
rien de aquel negro desgarbado de cara arrugada cdeico, es feo” (Césaire,
“Cuaderno..” 58), dicen-. Ese negro triste, de “manos temldaso de boxeador
hambriento” (57), que, sin simetria ni ritmo, trdeadesafiliarse del banco de tranvia que le
gueda ostentosamente angosto, como para dar taegtiohel desajuste entre su humanidad
y la medida de un mundo construido para otrosakBlante rie de él, rie con ellas. Y luego:

“iQué farsa, mi heroismo!” se lamenta en el “Cuadeate un retorno al pais natal”:

iQué farsa, mi heroismo!

Esta ciudad me queda a la medida
y mi alma me dio de quilla,

como esta ciudad en la

mugre y en el lodo (58).
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Hablamos de seres cansados también. No se encuaguiianingin tipo de
libertador como esas efigies grecorromanas delepantlel realismo social, nada de
aquello. Seres agobiados, muchas veces dobladpgo®ly que tantas mas no pueden.
Seres que habitan esta ciudad que “se arrastra sambmanos sin la mas remota gana
jamas de elevarse girando al cielo con una estdwiaotesta” (“Cuaderno..40). Seres
tan heridos de necesidad que parecen excepcionalnmtegrados en el abandono. Seres
gue son como el absoluto desamparo. Como ese tmegmnnoliento” cuya “[...] voz se
orina en los pantanos del hambre,/ y no se puedacar nada, verdaderamente nada, de
ese/ vaguito, / salvo un hambre que no sabe yartiepas jarcias de su voz/ un hambre
torpe y sin voluntad, /un hambre enterrada en Is p@fundo del Hambre / de este
famélico morro” (“Cuaderno...36). Seres que, en fin, se nombran como la patageo,
“toda asquerosa de parasitos/ [...] toda llena dehardes bandidos” (“Cuerpo perdido”
1.3).

Asi, como se percibe el negro. Simil del que fraguaquellos otros ambiciosos y
engafiosos siempre en la ambicion. Ese “negro” eerlatruccion que los duefios de todo
necesitan para mantener al ser humano que reé@arétsance de miedo y calmar en el
mismo gesto su temor. Negro construido que, a mkdaralculo, es superado siempre por
la existencia de otro, que es a la vez él mismo p@nbién diferente: ese ser que es la
convivencia contradictoria entre la amenaza de tayela vida que no deja de crecer.

Césaire nos dice que el negro real es tanto Idhgnequerido de él como lo que ha
sufrido y resistido desde su condicion vetada, agsra el ojo colonial y el colonizado,
donde lo que se ha tapado no es una “vida otra’radresentada por el sujeto enunciador
colonial, sino que es la experiencia de la cont@dn, la experiencia misma del coloniaje,
de la negacién cotidiana entre el constructo “riegrtvoyectado y la volicion de vidas,
rojas razones e inteligencias que resisten. Doadgué no se muestra es justamente la
tension de la vida que construye el mundo “desdé&ry la no coincidencia, “en” el
disenso de la humanidad que posee un ser y urdsemdisplazado o mejor, aplazado
sostenida (aunque no irremisiblemente) por la Bgaonial.

Y paradojalmente, es desde esa palabra negro duagse la libertad... he alli el

milagro de la humanidad, hacer flor donde solo guestiércol, he alli nuestras “armas
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milagrosas”: seguir andando la libertad no a pesag “con” nuestras cansadas piernas,

con este absoluto Hambre.
Palabra dura, palabra pan

El poeta que canta este ser separado asume drameétit= su condicion de voz en
doblez, en eco, de esa realidad ya doble. Espejmndefigura en lucha consigo misma,
tiene un lenguaje que es el del trueno, de la méximiencia de las cosas que se resisten a
continuar en la inercia del retorno... por el condrano hay vuelta, dice, solo cortene
way. no hay convivencia sana entre esta representamdomial del negro que ellos
necesitan y el negro que la resiente en su piéb. Gwque, colision permanente entre lo
gue no se quiere ser y sin embargo se es y entj@éelse es pero que exigen cercenar -con
el mismo machete ése con que rasura el cafiaveral-.

Solo colisién. Desesperacion que grita. Fin dddarada tierna, horizonte tefiido de
carnes magulladas, de protesta o de dientes apsetadi, el poema no puede sino ser
hecho a golpes de palabra dura, oscura: “Nadabree tiunca excepto la oscuridad en el
hablar/ Hablar de pudor e impudor/ Hablar de lalpa dura” (“Yo, laminaria53.1). Y el
poeta, ése que habla el grito de “las voces qudesploman en la mazmorra de la
desesperacion” (“Cuaderno..44), pero que canta su libertad en la posibilidaduda

peguefa isla como la suya, titilante como el revded mundo:

jah!

no hay palabra sino de sobresalto.

Romper el lodo.

Romper.

jHablar de un delirio que una al universo entero

con el surgimiento de un islote! (“Yo, laminar3.4-5).

Crear con palabras la posibilidad de ese islotesgeranza que posee el rastro de la
separacion que multiplica la vida; no universouiiperso! En ese lugar hallamos al negro
poeta que busca también en la urgencia, la pafsraesta palabra-agua para el que habla

“desde el fondo de un pais de sed” (“Herrajgd), alimento que el poeta atesora: “tras
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haber escupido mis entrafias de agua viva/ volcagquado con mis panes de palabras y
mis/ minerales secretos” (“Yo, laminaria’2).

En el poema “Conspiracion...” el poeta declara coetrarden completo. Contra la
mano de la misma naturaleza. Y se atreve a lansatpalabras boleadoras” que desafian
desde abajo, como David ilusionado, derribar adatiB. En complicidad abierta con las

grandes explosiones de la vida y la muerte, sevewglrtidor que derriba monstruos:

en cuanto a la sangre coludida

Tomaremos partido por la arroyada de los glaciamnedeshielo
Y lanzaremos al cuello del Desastre

-impudencia y virulencia- palabras boleadoras

nos ha tocado ver a menudo que un surtidor de\agaia
derribe la cabeza de la Bestia (Césaire, “Yo, |aniri 183).

Este poeta que nombra la posibilidad, que tientdbéatad, habita el tiempo lento
de la palabra extendida en sus sentidos, y leesth@da, larga, vista y oida en el viento. El
poeta confia. Cree en el reencuentro irremisibsle en el decir fecundo que es el decir en
un tiempo en que todo se encuentre de nuevo, @y la cuna de nuestras historias,

donde encallan nuestras luchas, a la orilla délidacarena generosa, a donde todo vuelve:

Este espacio emborronado de lavas muy precoces
yo lo entrego al Tiempo
(el Tiempo que no es otra cosa que la
lentitud en el hablar)

la fisura

toda herida
hasta el instante de la mordedura infligida
por el insecto inocente

El intersticio mismo que la vida no colma
todo se encontrara de nuevo alli
acumulado por la generosa arena... (“Yo, lamingsia’1-3).

Herida y promesa
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La herida. Aquel hambre definitiva, total, que nemt a ese chiquito con los ojos
perdidos y enfrente la grosera civilizacion quenbaho del Africa una tierra agrietada por
“riachuelos con la panza gorda de cadaveres” (‘4fiest 14.4), es matriz de la palabra.

Es desde el centro del dolor que ha sido condid@pueblos enteros, de millones
de humanidades aplastadas por la vanidad del pqakerompe y se permite fluir la palabra
de este colectivo humano, como obra de condiciomalmp valentia superiores, pues
expone, en la cara arrogante del egoismo, la smaple una vida libre que ha pasado por la
experiencia del sufrimiento total. He alli la patienarrasadora de la negritud:

iCuénta sangre en mi memoria! Hay lagunas en miariam

Estan cubiertas de cabezas de muertos. No esté@ntashie

nenufares. En mi memoria hay lagunas. En sus®riltese han

tendido calembés de mujeres.

Mi memoria esta rodeada de sangre. jMi memoria tisncinturon de cadaveres!
y metralla de barriles de ron rociando genialmentestras

innobles rebeliones, desfallecimientos de ojosedupior haber

bebido a grandes tragos la libertad feroz (“Cuaalerh53).

Poco que decir y mucho que cantar. Porque desidel@lesa elocuente sangre, de
esa callada paciencia de seguir creyendo, deddeeallza la simple humanidad, la terrible
e inapresable humanidad no-vencida que expone @arainar el fraude de la otra, esa
moribunda, “que hace trampas con sus principioBis¢urso...” 313), como impugna

Césaire. Y le baila en la cara, celebrando no olamtr

iEia por el Kailcedrato real!

Eia por los que jamas inventaron nada
por los que jamas han explorado nada
por los que jamés han domefiado nada

mas se abandonan, cautivados, a la esencia ddasdassas

ignorando la superficie, pero cautivados por elim@nto de

todas las cosas

despreocupados de dominar, pero jugando el judgauedo (“Cuaderno...62).

Por contraparte, ante el valor de mantenerse husremain régimen que promueve
la transfiguracion de las personas en azadas, Jasdarastrillos a cambio de colecciones

de cabezas (“no cabezas de alcachofas, sino veasachkbezas de hombres”, “Discurso...”
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320), el sistema del Hambre no tiene mas que uirsét supremo ensalvajamiento, es su
devenir natural: latigo ante la dignidad, destracatontra la cotidiana fuerza creativa del
que resiste. El ser humano vuelto bestia de si misse riesgo que no quisimos conjurar y
gue nos estall6 en la cara con el nazismo, “ladsalsuprema, que corona... que resume la
cotidianeidad de las barbaries” (“Discurso.316), pero que, en palabras de Césaire, debe
hacernos asumir de una vez que es en el dia adépermisividad del dominio donde se
fragua el desastre, y es que “antes de ser sumaicfuimos su cémplice” (“Discurso...”
316). Y asi fuimos construyendo esta pseudo-huradnidminada por seres cada vez mas

ensalvajados:

Pues la colonizacién deshumaniza hasta al hombre aivdlizado . . . [he alli al]
colonizador, quien, para no tener remordimientesgstumbra a ver en el otracaaimal,

se entrena a tratarlo como animal, [y, en esa ragtiehde objetivamente a transformarse
€l mismo eranimal (“Discurso...” 321, énfasis en el original).

Por el corazén se pudre nuestra civilizacion deidadores y vencid3$ nuestra
civilizacion que, vaciando a las demas, les inoelilprincipio de la ruina, sin reparar en
que al mismo paso engorda dentro de si su proxasiigo.

De la humildad del resistir la afrenta y seguiroyige abre la posibilidad de volver a
existir el ser humano. Emerge asi, de la profuniitiala rabia, de la paciencia del existir
un dia y volver a existir el otro a pesar del do#brsujeto que ya no tiene miedo porque
este ha sido su unico alimento cotidiano. Orgulpsamirado de toda su ancha extension
de humanidad abierta, asumida de su marca, coneerb hal aire, sin olvido, con su
tremenda memoria de sangre. El ser elocuente pguosue es hecho (sin “ninguna

pretension de ser la idea”, “Discurso.324)), uno con el tiempo y el mundo:

¢ Quiénes y qué somos? jAdmirable preguntal

De puro contemplar a los arboles pasé a ser ustiate

y mis largos pies de arbol han vaciado en la tigereerosos sacos de
veneno altas ciudades de osamentas

de puro pensar en el Congo

>« .. no es por la cabeza por donde se pudren lasizeiviones. Primero es por el corazén” (Césaire,

“Discurso sobre el colonialism@27).
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me he convertido un Congo rumoroso de bosquesipse
donde el fuete restalla como un gran estandarte

el estandarte del profeta

donde el agua hace

licuala-likuala

donde el rayo de la cdlera lanza su hacha verdesaryala

a los jabalies de la putrefaccion en la hermosk linolenta de
las ventanas de la nariz (“Cuaderno48).

Humanidad orgullosa de la energia de su cotidiasistir e incluso de las sefias que
sobre su cuerpo marcé para siempre el asalvajaddental. Orgulloso también de toda
macula, de todas las heridas y las muertes coéigidfeo como lo quiere feo el dominador,
mas no vencido... riéndose en la cara de la hipackelsi gran arbitrariedad, jactancioso de
su “fealdad pahuina:

yo declaro mis crimenes y no hay nada que decwmietefensa.
Danzas. Idolos. Relapso. Yo también

He asesinado a Dios con mi pereza mis palabragestes mis
canciones obscenas

¢ Pero por qué manigua impenetrable ocultar toddgean cero
de mi mendicidad y por un prurito de aprendida emdino
celebrar el horrible salto de mi fealdad pahuir@Cuaderno...”49).

La negritud, la convocatoria

La resignificacion de la resistencia es condiciéndeéscolonizacion para Césaire.
Solo comprendiendo el complejo de relaciones quiaseen la cotidianeidad del ejercicio
del desprecio de unos seres humanos por otros,uessg pueden comprender las
condiciones del ejercicio practico de la descolaciin.

En primer lugar, debemos sefnalar que la constmaded discurso del dominador
como legitimo apropiador (de cuerpos, de sabersabgres, de mentes, de territorios)
requiere de la comprension del complejo mecanise¢addominacion (y la hegemonia,
agregamos); requiere sobre todo comprender losmseeas que en la cultura confluyen

para instituir la empresa y la practica de domiiraccomo legitima, y la compleja
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constitucion cultural (y psicoldgica, destacaradraanLos condenados de la tiejrde los
sujetos que se situan en el eje de los “dominagodg, los cuales depende en gran medida
también (no obstante, su fuerza aparezca oscurdnilaso para ellos mismos) la
efectividad, la trascendencia cultural y la peesisia material de la relacién de dominio.

La negritud es construida por Césaire como unaagatiuria, pero sobre todo como
una alianza que surge en la identificacion de ktesida resistencia con que diversos
colectivos humanos han enfrentado la dominaciopesar de verse afectados por las
practicas mas radicales que se conozcan de ceriggriarde sus capacidades intelectuales,
de reduccion de su ambito de movimiento, de lagaraite sus cuerpos y de negacion de su
historia y experiencia, afirmando y recomponiendohsimanidad y su cultura de las
maneras y con los sentidos que pudieron rescawmreda sangre coludida para la

recuperacion de la vida, es esa nueva Africa qadlama a saludar el poeta:

Mirad:
Africa ya no es,
por el diamante del infortunio,
un negro corazon que se estria;

nuestra Africa es una mano fuera del guante del,pug
una mano derecha con la palma hacia delante
y los dedos muy juntos;

es una mano tumefacta,
una-herida-mano-abierta,
tendida,
blancas, morenas, amatrillas,
a todas las manos, a todas las manos heridas
del mundo” (“Herrajes20.13).

La negritud es el orgullo de resistir que es lanmsa de volver a existir
humanamente, cada uno, desde su casa y memoria,@ogualquier ruta.

Romper para retornar. Romper para empezar de nakumico camino que
devuelve a la libertad, el de hacer saltar los osade este mundo, caducar los tropos,
limites y cartografias que nos sacaron del caméma paquillarnosd hocal espectaculo
de nosotros mismos limitados, provinciales, pagsiatomo el entendimiento “total” del
coloniaje:
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- yo en un camino, de nifio, masticando una raizafia de
azucar

- hombre arrastrado en un camino sangriento corcwea
cefiida al cuello.

- de pie en medio de un inmenso circo, mi frentgaeoro-
nada de estramonios.

¢, Qué puedo hacer yo?
Es preciso comenzar.
¢Comenzar qué?

La Unica cosa en el mundo que valga la pena comenza
El Fin del mundo, carajo.(*Cuaderno...”50-51).

El grito de Césaire es un grito humano universals mmiversal que los que asi se
han llamado hasta ahora sin poder ocultar su mueéraccion, su interés de dominio, de
raza unica y superior que lleva siempre escondidasp la anécdota lo exigiera) bajo la
toga, el fuete.

Nunca es mucho enfatizar, a contracorriente des otri@rpretaciones de su obra,
que para Césaire la negritud fue primero que tas® alianza, un encuentro de seres
humanos que ponian su derecho de vida por delamte gnfrentarlo con la inequidad
histdrica. Por eso la negritud no poseia un lugaa, historia, un sujeto fijo. Se puede ser
del Tercer Mundo dentro del Primero, se puede &leBdr dentro del Sur, cada experiencia
de inequidad y resistencia es singular, y lo qupgmne Césaire es reconocer la extrema
arbitrariedad del dominio en el sujeto negro, padgsde alli al reencuentro del mundo. No
hay un mas alla en el olvido y el desprecio, y sld@se reconocimiento nacemos nuevos.

La negritud es el grito de guerra que nos adelpata provocar el equilibrio. Pero
es en lo profundo ademas la carifiosa mano abieeaestaca la ubicuidad de su proyecto
en la resistencia de los seres humanos a la abyequies ser “negrasignifica “ser del
Caribe, de Africa del Sur, de Estados Unidos, @dgoetier lugar en donde un hombre sufre”

(citado en Ollé-Laprune 15): “Partir./ Igual quey/tmbres-hienas y hombres-panteras, yo
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seré un/ hombre-judio/ un hombre-cafre/ un hombwdehrde-Calcuta/ un hombre-de-
Harlem-que-no tiene derecho de voto” (Césaire, teuao...”42).

Porque la denuncia de Césaire lo es de un sistatneado, de una cultura total
cargada de la soberbia razén del vencedor y esmimide la praxis dominadora. Esa
practica de dominacion que, a contrapelo de supegolde pecho, tablas, leyes y
constituciones, siempre ha dado por sabido lo ¢iafo de buscar en su mandato la
igualdad en las libertades de todos, pues es wnayde posee como objetivo mismo la
asimetria del poder desde el que se enuncia. ‘Reesen tu lugar, hijo mio”, disuadia a
sus fieles uno de sus apologistad\simetria que funciona en la precariedad deladyil
aparecer fuerte uno, por contraste con la supreshéidhd de quien esta agarrado por los

tobillos, amarrado al cepo de la universal ignomini

Escuchad al mundo blanco

horriblemente cansado de su inmenso esfuerzo

sus articulaciones rebeldes crujir bajo las dusaekas

su rigidez de acero azul traspasando la carnecanisti

escucha sus traicioneras victorias pregonar sustesr

escucha en las coartadas grandiosas sus misqriezo®

iPiedad para nuestros vencedores omniscientegmruag' (“Cuaderno...” 63).

Es la denuncia que impacta sobre cada una de &digas que sostienen, en
sordina, las dimisiones cotidianas en este sisteomsumado de faltas de vergienza y
cesiones de poder; pero es también la que se axgascontraparte y a su vez, en cada
uno de los gestos pacientes e impacientes dedasas que, sin dejar de asumir su calidad
de tales, traspasan de si su vigor y aliento detagen resistencia cantando, con el pueblo
con el cual cantd Césaire, intacta la esperanzajude un dia estas armas magicas
arrebatadas a la flor venenosa hagan brotar meagaiel barro, y retorne, por fin, la vida,
“brotando impetuosa de este estercolero” (“Cuadernb9y®.

°Asi les insistia a sus fieles Josemaria EscrivBalaguer y Albas, fundador del Opus Dei y desde2200
santo de la iglesia Catélica.

**Eran sociedades [que]... Conservaban, intacta,jarasza” (“Discurso sobre el colonialisi®d4). “Es la
palabra negro/ surgida del aullido enteramentemas! de una flor venenosa...” (Cuerpo perdick).
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Sobre la poesia de Aimé Césaire:

entre una politica de la significacién y una meta-gética de la connotaciorf
Christian Anwandter
Introduccion

Se suele leer la poesia de Aimé Césaire desdsttaibide la negritud y la situacion
politica de los paises colonizados por Franciad®ese punto de mira, efectivamente, la
obra de Césaire ofrece destellos capaces de endausa&ulencia del reclamo de la
negritud, y condensar sus aspiraciones en térnanlasvez liricos y concisos. Hay que
decir, eso si, que esta lectura por lo generakrietiene en las complejidades propias de la
poesia, sino que hace en ella una pausa para earcaht un eco a las motivaciones ético-
politicas de vastos movimientos sociales que sardaimnultaneamente en Estados Unidos,
América Latina y Africd Sin embargo, considerar la poesia de Aimé Césairsu
diversidad pone en tela de juicio, al menos parw@ate, la identificacion de su obra con el
rol de ser voz de los oprimidos. Y es que no hay @uidar que la poesia de Césaire fue
tildada en mas de una oportunidad como hermétiqaol lo tanto, de no ser apta para

transmitir un contenido a quienes, en principiaidelefender.

*’En octubre del afio 2010 fui invitado a participareécurso de poesia hispanoamericana que Feligge@u
imparte en la Universidad Diego Portales. El textas traducciones presentados aqui son en grée ynae
sintesis de la clase preparada para esa ocasion.

**Nos referimos a manifestaciones artisticas e iciieddes tan diversas como ldhrlem Renaissancda
musica de Duke Elligton o Parker, la poesia del&@uikn Cuba, o revistas corha revue du monde noir
Légitime défensg L'étudiant noir.

%A partir de la publicacién d€orps perduen 1950, se le critica a Césaire un hermetismgoeiensiones de
militancia. La cuestién dificilmente puede sepaadel progresivo alejamiento de Césaire del Partido
Comunista Francés, que culmina con la famosa dartiemision escrita a Maurice Thorez y que preedde
fundacién del Partido Progresista Martiniqués. lesisaciones de “hermetismo” volverian chioi,
Laminairg en 1982. La persistencia de esta calificaciénesigjgente. Un ejemplo se pudo ver el afio 2006,
cuando se publicé el libro llamadoa Poésie de Césaire par la langue et le stylexeieple du "Cahier d'un
retrour au pays natal"de Germain Koassi. La presentacion del editorienna asi: “Aimé Césaire tiene la
reputacion de ser autor de una poesia hermétiesgspribiria més para él que para sus lectorego/mumer
objetivo no es ser leido..]” (traduccion mia). Informacién publicada el 24 jdeio del 2006 Fabula.org
Revisada el 25 de noviembre del 2010. http://wwufa.org/actualites/article14824.php
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Nos parece importante rescatar esta tension —agéedad si se quiere— presente en
la poesia de Aimé Césaire, no s6lo para dar ungemenas completa de su obra poética,
sino que también para dilucidar en poemas en agdiderméticos si existe solidaridad o
no con poemas mas comprometidos politicamente, tom®, de manera paradigmatica, el
“Cuaderno de un retorno al pais natal”. Para expesia tension en el limite permitido por
este escrito, quisieramos hacer una somera conifraraatre algunos procedimientos
poéticos utilizados en el “Cuaderno...”, publicade pomera vez en 1939, y tres poemas
pertenecientes a su periodo tardio, correspondieritbros publicados después de 1980.

Para llevar a cabo esta comparacion, proponemandaeit los procedimientos
poéticos como acciones cuyo significado puede wasra funcion del contexto. Un
procedimiento, visto como accion, puede o no temer intencion, pero el significado de
este se mide mas por los efectos que tiene enntaxto determinado. El significado de un
procedimiento, si bien puede coincidir con la ietén del autor, esta disponible como
posibilidad en la medida en que tanto el autor cen®potenciales lectores comparten un
codigo (la escritura) que les permite delimitarsas@rgenes de significacion. Al cotejar los
procedimientos poéticos al rasero del contenidpgsitivo, la poesia surge como momento
de sintesis de esa relacion. Indivisible, no espaddiente del marco en el cual el gesto de
sintesis se inscribe, puesto que el codigo esesitona forma de comunicar tanto el cédigo
como lo que vehicula.

Nuestro interés, mas que el de establecer un gataefinitivo o exhaustivo de
estos procedimientos —tarea por lo demas imposibleealizar—, radica en reflexionar
sobre las continuidades y rupturas que puedan letier ambas maneras de elaborar el
sentido del poema. De esta forma, lo que se pretemostrar en estas paginas es una
lectura y presentacion de dos tendencias en lapi@aca de Aimé Césaire. Al finalizar,
veremos que, si bien hay un cambio de procedimsept#ticos notorio, Césaire nunca
abandona el intento de abrazar en su escriturataspgoliticos y otros relacionados a la
escritura poética, y que el cambio en el tipo degadimientos utilizados responde menos a
un cambio de direccién politica y estética que a numeva forma de articular y efectuar la
relacién entre escritura poética y politica encglmpa.
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Topicos y procedimientos de la tradicion

Antes de analizar los poemas de Césaire, es pettirsefialar que lo que se suele
llamar negritud, en el mundo francéfono, no esmainos en su vertiente literaria, un
movimiento que crea sus obras a partir de la nBdahecho, “lo negro”, como tema y
referente, es parte de la historia literaria fraa¢cesobre todo a partir del siglo XIX con la
expansion de su imperio colonial. “Lo negr@hstituia un topico en que se presentaban la
pereza, la monotonia y paisajes exoéticos, pero iambmuchas veces, una cierta
condescendencia hacia una “raza” considerada cainaje, pero que se rescata por lo
pintoresco de sus costumbeEn cierta medida, “lo negro” es una construc@éaciada
a la delbon sauvagele Rousseau, pero eshwn sauvagel que no se le perdona nunca el
color de su piel, ya que una extensa red semadimeia o negro a lo oscuro, lo misterioso
y lo perverso, mientras que lo blanco se suelei@sacvalores positivos o, al menos,
exentos de valor peyorativo.

Por lo general, en la literatura de la época, grom@cupaba un lugar secundario:
esclavos, sirvientes, eunucos, etc. Baudelaire rd@iw en esta tendencia cuando, en
poemas como “Parfum exotique”, “Chevelure” o “A whamne créole”, d&leurs du mal
hace de la mujer no-blanca su objeto de désBobien se repiten los tépicos de la lentitud,
el exotismo y la cercania de la naturaleza, Baudetgesplaza a la mujer-criolla al centro
de su dispositivo poético, situandola en el lugsr Betrarca antes le daba a Laura, Dante a
Beatrice o Ronsard a Cassandre o Héféi@ésaire, a través de poemas como “Chevelure”
—donde se repite el titulo del poema de Baudelaiyede manera aun mas explicita
Senghor, con su conocido poema “Femme Nopedlongan de alguna forma este gesto

baudeleriano, afirmando el valor de la mujer-negra.

9 os debates en torno a “las razas” se desarrollaasta bien avanzado el siglo XX. Para ver ambtsspo
de este debate se pueden comparar las tesis dee@oby de Frobenius. Udistoria de la civilizacién
africana, de este Ultimo, fue traducida al francés el a#86] y fue acogida con entusiasmo por Césaire,
Senghor y otros intelectuales africanos, por cuanteegaba elementos cientificos para legitimamakr de

la cultura africana.

%1 os bidgrafos de Baudelaire sefialan que estos posengefieren a su relacién con Jeanne Duval.

®2Se recordara que uno de los atributos de Laurkadiancura de su piel, metonimia de su purezaiasyi

y que parte de los procedimientos utilizados pdraPea consisten en explorar redes semanticasefuercen
esa idea de pureza. Asi, Laura es asociada al';'ab&@ura”, entre otros.
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También Rimbaud rompe la tendencia topica referarite negro” en la literatura
francesa del siglo diecinueve. En un gesto queeztaanedida posibilita las voces poéticas
de la negritud, en el poema “Mala sangre” Uiea temporada en el infiern®imbaud
declara: “Soy una bestia, un negro. Pero puedmadecda salvacion. Ustedes son negros
falsos, son maniaticos, feroces, avatdosRimbaud, al identificarse con “lo negro”,
reivindicar su “bestialidad” y criticar la falsaégritud” de los demas, es probablemente

uno de los primeros poetas en invertir la I6gicgopgtiva asociada a “lo negro”.

El “Cuaderno de un retorno al pais natal”, o una ptitica de la significacion

El hecho de que haya precedentes literarios ackrcdo negro” en la literatura
escrita en francés, asi como el hecho de que low®ems en romper la tendencia tépica
hayan sido autores franceses como Baudelaire o &idhben nada desmerece la
importancia del libro central del movimiento denlegritud: “Cuaderno de un retorno al
pais natal’. Escrito entre 1937 y 1939, cuando mdgusu version definitiva, el
“Cuaderno...” es el primer texto poético en que s#iael concepto de negrifiidSe trata
de un texto que tuvo amplia difusion luego de lIsita&ien 1941 de André Bréton a
Martinica, donde Césaire trabajaba como professgdude su regreso a la isla.

Pero seria reductor sefialar que la importanciaGledderno..” estriba tan sélo en
haber acufiado un término que, por lo demas, rondabal aire. A nuestro parecer, el
verdadero valor de este libro es, profundizandejezhplo de Rimbaud, el de invertir una
l6gica de significacion peyorativa de “lo negro”adaun, Césaire escenifica esta inversion
en un poema multiforme que le imprime un sentidéa avzez épico, lirico, mitico y
contestatario a esta transformacion, entroncandoesuitura con el espiritu de la
vanguardia y el marxismo. El “Cuadernd.es un poema largo, de gran libertad formal,
donde se alternan distintas secuencias narrativasog, y en que el ndcleo mismo de la

narracion lo ocupa un “yo” que cuenta su retornpad$ natal. Una historia que podria ser

®*Traduccién inédita de Diego Alamos, a publicarsiipnamente.

®4Con todo, es necesario sefialar que la primeracifrandel término negritud, segin las obras querpasi
consultar, se presenta en el nimero correspordéentayo-junio de 1935 de la revistétudiant noir. Sin
embargo, la revista no esta actualmente disporebleFrancia (ni siquiera en la BNF), por lo que la
informacion al respecto s6lo proviene de fuentesrsgarias.
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idilica —el reencuentro con el paraiso de la infgngor ejemplo— se vuelve constatacion
tragica del estado de subyugacion del negro ca@doiza lo que se opone una busqueda de
liberacién colectiva.

Ahora bien, ¢cémo se lleva a cabo este paso degladhacion hasta la celebraciéon
de una liberacion colectiva? A nuestro juicio, algs procedimientos recurrentes del
“Cuaderno..”, y que logran conformar su unidad, son lo perfaino™, la repeticion de
estructuras retoricas, la polifonia, el uso deimtes$ tipografias, la proliferacion de
identidades, entre otros recursos que intentarel@®xibir brevemente.

Un ejemplo de lo performativo, asociado al topie“tb negro” en la tradicion
literaria, es el comienzo del “Cuadernb. Se trata del inicio de un relato, introducida po
el complemento adverbial “al morir el alba”, que smbargo no logra desarrollarse como
relato debido a que permanece estancado en lapedarde la ciudad natal. Para marcar
este estancamiento, se repite una y otra vez |lmanisstructura adverbial, a la que se
intercalan elementos de una descripcion que privgreente va revelando la decadencia

de una ciudad degradada:

Al morir el alba,[...] las Antillas hambrientas, las Antillas perladas/ieela, las Antillas
dinamitadas de alcohol, varadas en el fango debekia, siniestramente fracasadas en
el polvo de esta ciudad.

]

Al morir el alba, esta ciudad chdta]

[..]

Al morir el alba, esta ciudad inerte con sus rexede leprd.. ] (3-5).

La historia anunciada no llega nunca, retardando dgpectativas del lector,
acostumbrado por el género narrativo a ver el cegp de una trama. Esta imposibilidad
de trama es equivalente a la imposibilidad de h&steen su sentido fuerte de “hacer
historia”- en la ciudad natal. El texto efectiaeastposibilidad transformando el presente
del lector durante mas de diez paginas en esecast@nto simultdneo del relato y de la
descripcion de ese espacio humano degradado. taltedejue se entregan sobre la ciudad

replican la lentitud usualmente atribuida al topi® “lo negro”, y apuntan a escenificar

®*Es decir, siguiendo a Austin, la realizacion deranciado a través del enunciado.
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una horizontalidad aplastante, la imposibilidad lelantarse, la chatura espiritual y la
miseria material.

Es interesante observar que, en este caso, laciépeatel topico de la pereza negra
se atribuye no a una cualidad propia de lo “cripltmmo en Baudelaire, sino que a una
situacion de miseria. Césaire, en este sentiddomya el desplazamiento de “lo negro”
hacia el centro del dispositivo poético, descomgaad la “pereza” en una descripcion
acuciosa de sus causas, no ya inherentes a “lasiapaque a una situacion politico-social
bien determinada. De esta forma, se extirpa ubutride una esencia de “lo negro” —la
pereza—, para proponerlo como consecuencia deniexto en particular.

Al situar esta estructura narrativa trunca al comdedel “Cuaderno.”, se instruye
al lector a leer lo venidero como una secuencieatiea y, de paso, a deducir o esperar que
la estructura narrativa evolucione desde la sifumadnicial hacia una resolucién que
dificilmente podria obviar el problema expuestor €s0, la radicalidad del poemario se
funda en buena medida en la manera en que seanasty generan las expectativas del
lector. Situacién que se subraya cuando, como \@seiwn la estructura narrativa se le
superpone una estructura mitica.

Otro procedimiento que permite construir esta isider de la logica de
significacion peyorativa viene dada por la polilgnd bien la diferenciacion tipogréafica

dependiendo de la proveniencia social del discusi.en la pagina 28:

(los negros —son—todos—iguales—lo digo —yo

]

acordaos—del-viejo—refran:
apalear—a—un—negro—es—alimentarlo).

La transcripcion del discurso de un colonizador sgi@anagloria de la explotacion
de los negros para el cultivo de la cafia de aze&hace mediante la utilizacion de guiones
para separar cada una de sus palabras, comoiscetsh del explotador fuera incapaz de
articular una frase como un todo y fuera, por duaacy pensar, el disgregador tanto del
lenguaje como de la sociedad. Por otra parte, cu@wbaire transcribe los cantos del

pueblo en la fiesta de Navidad, lo hace con mayascoomo si de esa forma se restituyera
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la igualdad entre todos sus miembros y se transmida unidn social, no habiendo

distincidn entre letras mindsculas y mayusculas:

ALLELUIA
KYRIE ELEISON...LEISON...LEISON
CHRISTE ELEISON...LEISON...LEISON (10).

El uso de estos procedimientos apunta, una vez andesnaturalizar el discurso
racista. Al exponer discursos provenientes dendagisegmentos sociales, el poema surge
como un lugar en que se exponen las fracturassias generan.

Otra forma de oponerse a la cosificacion del dszuacista es la multiplicacion de
identidades. Asi, en el momento en que se imagineceria partir de la ciudad natal, lo
gue configura el ingreso a un mundo hipotéticoesemeran identidades que se podria
tener “afuera’”. Mediante la expresion “yo seria’és@ire genera una larga lista de

identidades posibles:

Asi como hay hombres-hienas y hombres-panterasenya un hombre-judio
un hombre-cafre

un hombre-hindu de Calcuta

un hombre-de-Harlem- sin derecho-a-vptg (13).

Todas estas identidades tienen en comun el tenbutas en aposicion, es decir,
cualidades que parecen inherentes al sustantivallres. Sin embargo, el solo paso de una
de estas identidades determinadas a otra paractkcar que, por una parte, no existe tal
determinacion limitante y que, por otra, hay sem&ga que permiten establecer puentes
entre algunas de ellas, como por ejemplo entreoribne que parte de la ciudad natal
degradada y, por ejemplo, el hombre negro queeme tilerecho a voto en Harlem. De esta
manera, Césaire extiende la identidad limitante ‘the@imbre-negro” a una identidad
definida por la situacién de injusticia, que seiemde a un sin numero de posibilidades,
entre las cuales el ser-negro seria tan soélo una.

Esta multiplicacion de identidades tiene un coteepeerformativo. Es decir que, asi
como se exponen una serie de identidades posihles tignen como funcion el

desnaturalizar una condicién limitante, veremos ejuyo” que se prometia, a su retorno,
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ser la voz de los sin voz ("Si tan sélo sé halglar,ti hablaré[..] Mi boca sera la boca de
tus desgracias que no tienen boca, mi voz la dbele estas voces que se desploman en el
calabozo de la desesperacion”, 15), cumple su m@meamplia ese “yo” individual y
biografico (aunque ficcionalizado) a un “yo” colgot Lo imaginario se efectia como
realidad linglistica en el poema, lo que generasdasacion de que el relato logra
finalmente avanzar. El poema expande su campodi@agues si en un comienzo estaba
confinado a la descripcion asfixiante de la degtadeiudad natal, hacia la pagina 17 el
“yo” hace un listado de lo que le pertenece. Ebpadal yo biografico al “yo” colectivo se
efectla subrepticiamente, y el lector se ve sodidenal encontrar a un “yo” al que le
pertenece un “archipiélago arqueado”, Virginia, Aessee, Georgia, Alabama, Haiti o
Florida (17-19). Sin embargo ese “yo” colectivoresgnta el punto culmine de todo lo
realizado por el poema hasta ese momento, y pregatarreno para una valoracion
explicita, abierta y provocadora de la negritud.

Esta valoracién se extiende desde las raices nsadida religion vudu hasta el
sentido de pertenencia de reconocerse en una tkagpmvocada por la venta de esclavos
africanos, y llega a su paroxismo con la paraddgiekebracion de la negritud como

aguellos que “no” han hecho aquello que se valoia eultura occidental:

iEia por los que jamas inventaron nada
por los que jamés han explorado nada
por los que jamas han domefiado nada! (37).

Esta definicion de “lo negro” mediante lo que “ng” eecuerda a la teologia
negativa o apofatica, que afirma que la esenci®ids solo puede intuirse, aunque no
conocerse, mediante el reconocimiento de todo kEquaele “noes” Dios. De la misma
manera, el procedimiento que utiliza Césaire, enathir en una exclamaciéon de raigambre
africana “Eia” —que sefiala una de las mdultiplesnds de africanizacion del francés
presente en el “Cuadernd=, sefiala que “nger” lo que los blancos son es un motivo para
afirmar la propia identidad, sin necesidad de paststa en forma taxativa.

Por Ultimo, remarcaremos coOmo se asegura la eicdel “Cuaderno.’.

enmarcandolo en una estructura mitica. El mitadestension o redencion esta presente de
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distintas maneras, la mas evidente de las cualesascenso del poeta-colectivo al cielo.
Pero también podriamos sefalar que hay una pregresrticalizacion de las imagenes en
el poema, que va desde la descripcion de la chd@uta ciudad natal, en el comienzo, a la
exclamacién de que por fin “la negrada” esta demi@mento posterior a la celebracion de
la nueva negritud (Ibid.). Esta “negrada” es nada m nada menos que la poblacion negra
expulsada de Africa para servir de esclavos endisintas colonias de los distintos
imperios coloniales. El hecho de que estén de mpiplidga una insurreccién en la
representacion del pasado, en la medida en queeait@l origen de la esclavitud el origen
de la libertad, proyectando una imagen mitica qumerasta con la descripcion de la ciudad
natal y reordena el curso de la historia. Este e&gie coincide con el momento en que el

poeta-colectivo quiere reunirse con sus iguales:

jAbrazame pues!

[...]

Ligame &spera fraternidad

Y luego estrangulandome con tu lazo de estrellas
sube, Paloma

sube

sube

sube (49-50).

El estrangulamiento y la posterior ascension abaiecturno, aparte de recordar la
crucifixion de Cristo, cierran el poema. Si al centro el poema situaba la chatura de la
ciudad “al morir el alba”, al final termina con $aigerente ascension de un yo colectivo

representante de la nueva negritud a un cielo regdonde puede aprehenderse “la lengua

maléfica de la noche en su cristalizacién inmofaD).

Hacia una meta-poética de la connotacion

El “Cuaderno..” se podria definir como un dispositivo de registnmultiples
enmarcado en una estructura mitica simple queceefaiidea de la ascension para reforzar
el mensaje de una nueva forma de vivir la identidegra. EI poema manipula, expone y

tensiona discursos sociales que promueven y grigteacismo y el colonialismo, y alterna
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estos discursos con elementos biograficos (fictimedos) que permiten empatizar
afectivamente con las situaciones evocadas. Feefdeextension del “Cuadernd,.y la
panoplia de recursos discursivos que despliega, plmsmas que consideraremos a
continuacion parecen obedecer a una economia @xpitesstante diferente. Lo compacto
de los poemas, el paso de una enunciacion masixaliuna mas connotativa o analégica
y la referencialidad difusa son las diferencias madentes.

Si bien puede ser contradictorio suponer que laipate Aimé Césaire oscila entre
distintas maneras de articular la relacion entrgpdético y lo politico, puesto que la
supuesta polaridad podria despojar al poema deskaifidad de generar otras polaridades,
en el caso de Aimé Césaire hay hechos biograficefsiiables que avalan esta distinéfon
Por otra parte, la solidaridad entre lo poético pdlitico, como hemos visto, esta presente
en el “Cuaderno.”.en forma explicita. No es el caso, en cambioagados los poemas
tardios que revisaremos. En este sentido, es aeeono se puede asegurar que ambos
tipos de poemas estén comandados por esta polamtad eso, nos limitaremos a
considerar que cada poética expuesta es mas wentem que una delimitacion absoluta, y
gue hay un poco de cada una en la otra.

Analicemos el poema “manera linglistica”, pertemeta al libroYo, Laminaria,
del afio 198"

manera linguistica

piedra angular 1
jeroglificos
poco importa la constelacién abolida
nunca estrechada la infinita combinatoria
advertir desborda 5
el nucleo habla
imposible el error
dificil la errancia
el sonajero direccional pende de los arboles
al alcance de cualquier mano 10
el rombo vela los ojos cerrados

®Nos referimos a su militancia en el Partido Contanrancés, a su lucha contra el colonialismo, a su
puesto casi vitalicio de alcalde de Fort-de-Framase,opiniones en torno a la anexién de las Aatédl&rancia
metropolitana, etc.

®"Este poemario se encuentra en el libagpoésie que esta en la bibliografia.
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aqui comienza
retoméandoselo a las fieras
el territorio sagrado mal concedido de las H8jas

Lo primero que llama la atencion, y que se distinda un titulo como “Cuaderno
de un retorno al pais natal”, en el que se ins@&ilema como registro textual y material
de un episodio perteneciente a una biografia, es“manera linguistica” parece ser un
fragmento amputado a una frase en que se espedeifiza “de qué” que hace falta para
completar el sentido: ¢ manera linguistica de qui@?ddo en que se desarrolla el poema no
aclara la interrogante que el titulo suscita, ya tps dos primeros versos se presentan
como una sucesion de sustantivos referentes unatipaide soporte arquitecténico y otro
a los signos escritos de la antigua cultura egieasos 1-2). La relacion entre un
sustantivo y otro no es sefalada, y la falta desextre ambos y el titulo desconcierta. Por
otra parte, entre los versos 3-8, encontramos em@ de comentarios sobre el modo de ser
y de funcionar de “algo” que no se nombra. Estafrerste a una serie de proposiciones
interrelacionadas que no muestran esas relaciorsesialan el referente en torno al cual se
configuran.

Cuando pareciera ser necesaria una respuestasadsida interrogantes, el poema
finalmente explicita un referente: se trata delnagero direccional”, del que se nos dice
qgue “pende de los arboles / al alcance de cualegqou@ro” (versos 9-10). Sin embargo, la
relacion entre lo anterior y el sonajero no es atlire Si bien un sonajero puede
eventualmente pender de un arbol, es poco prolgaiglecumpla también un rol de piedra
angular, y que reuna en él jeroglificos, constelaes abolidas y combinatorias infinitas.
Por lo demas, el “sonajero direccional” no ocup&ughr central del dispositivo poético,
pues ya en el verso 11 el referente pasa a serourbd” que “vela los ojos cerrados”. Si
bien el sonajero puede tener forma de “rombo”eehlo de que vele los ojos cerrados (¢ de
quién?) vuelve a confundir los limites referendadgie configura el texto. Sin embargo,
algo sucede a partir del verso 12, pues se enwhatamienzo de algo, y se sefala al

poema, mediante el deictico “aqui”, como un lugarcdmienzo. En los versos 12-13, en

®®Traduccion mia. Este poema no esté incluido eelcsion de poemas hecha por Philippe Ollé-Lapame
Para leer a Aimé Césaire
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tanto, se detalla que lo que comienza “ahi” egégitorio sagrado mal concedido de las
hojas”.

Caracteristicas de este poema: minimalismo en paesidon, opacidad referencial.
No cabe duda de que una lectura que no sobrepasanaisral encontrara en la categoria de
“hermetismo” un refugio. Sin embargo, la lecturaeg® seguir otros senderos
interpretativos desde el momento en que se de@eatiponer que “algo” falta, desde el
titulo en adelante. En efecto, si tomamos comaerfe la “manera lingtistica”, es decir, la
manera o forma que tiene el lenguaje de funcigg@temos leer el poema como un intento
de figurar algo cuya aprehension directa es impmsie trata de una experiencia comun
que no tiene imagenes asociadas. Desde esta pgempés aparente dispersion de los
elementos reunidos en el poema encuentra sentidoo cliguraciones sucesivas Yy
progresivas de un mismo referente, aunque esteanoamcreto.

En la medida en que, a través del lenguaje, seafigaspectos de éste, “manera
linglistica” es un poema meta-linguistico. Pero bigam podemos decir que, desde el

m

momento en que se identifica el lugar del poemaocom“aqui” sagrado, también se trata
de un poema meta-poético, pues el poema, al intéeicsi mismo, se refiere a su propio
modo de ser. El poema de Césaire pone su foceedei@h en lo que el lenguaje “dice”, y
no en lo que “se” dice con el lenguaje. En esteid®nes un poema que procede
fenomenoldgicamente. Eso si, en vez de buscar omeeptualizacion abstracta que dé
cuenta delmodus operandlinglistico en general —como lo haria un filosof@&€ésaire
busca imagenes capaces de captar en su complafidatio que quiere relevar.

Sin pretender agotar las posibilidades interpredatdel poema, quisiéramos releer,
a la luz de esta hipotesis meta-poética, el eatneleento de las imagenes en “manera
linguistica”. De hecho, si bien aparentan estapeti&as, y por lo tanto ligadas a una
concepcién surrealista de la imafferias imagenes en este poema, creemos, se suceden
como figuraciones sobrepuestas de un mismo regerariangible. En este sentido,

podemos establecer una continuidad entre la “piadgular”, el “nucleo”, el “sonajero

% a definicién de la imagen de Reverdy, apareciddaemrvistaNord-Suden marzo en 1918 y que André
Breton retom6 en el “Primer manifiesto del sursgab”, consiste en considerarla como una “aproxiéraci
de dos realidades mas o menos alejadas”.
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direccional”, el “rombo” y la “manera linglisticalNo se trataria de elementos dispersos en
un escenario variado, sino que de encarnacioneafdrieas sucesivas de un fendbmeno
dificil de aprehender. La propuesta mas audazdsita, estd en la imagen del “sonajero
direccional”. Imagen compleja, que sugiere la dmsipddad del lenguaje y su cualidad
directiva, el sonajero direccional también marca eeigma de su prestancia casi
inconsciente.

Es interesante preguntarse cuél es la motivacionCdsaire al rescatar la
operatividad linglistica en tanto que experiencim@n. Es posible que, tras una poesia
mas explicita en sus ambiciones politicas, Césaiya deseado focalizarse en asuntos de
interés universal, independientes de cualquierepericia étnica o cultural. Es curioso, sin
embargo, que esta generalidad se presente en ¢&rn@isquivos a la comprension
inmediata. Pues es cierto que hay una elision dituacion de enunciacion, y que el poema
se presenta al lector como un producto indeperalidatcualquier circunstancia. Ya no
hay, como en el “Cuadernd.,. una interlocucion lirica entre el “yo” del nadi@-poeta y

il

un “t0” idealizado. De hecho, la mediacion pronamhidesaparece (no hay pronombres
involucrados) y se apela al poder del lenguaje cmstancia de evocacion directa.

Otra comparacion: mientras en el “CuaderrioCésaire partia de una identidad
limitante y subvalorada para multiplicar las iddatles posibles y construir asi una nueva
identidad mas amplia y auto-valorativa, en estamnaose procede, ante algo que podria
considerarse como un referente Unico (la manegaiktica), a multiplicar sus figuras para
agotar lo que podria denominarse como una desénigifjurada de sus atributos. El paso
de una figura a otra marca una progresion que @ataudel grado de cristalizacion
alcanzado.

No deja de ser interesante la identificacion dgufadel poema con el “aqui” del
momento en que el rombo-sonajero direccional “W@$aojos cerrados”. Mas interesante
aun nos parece la identificacion de ese espacigptiecon un territorio sagrado. Ese
territorio sagrado no corresponde a un territogtetminable geograficamente (aunque hay
elementos que sugieren que se trata de un pasajegatacion tupida, propio del tropico).
Mientras en el “Cuaderno’.se reivindicaban las raices de la religion vudino una

manera de reintegrar lo subvalorado en la nuevatnégropuesta, en este caso se vuelve
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a dar la posibilidad de identificar la escriturgéfica con lo sagrado, pero a través de un
desplazamiento hacia la generalizacion, pues yseniata de una religion en particular,
ligada a ciertos ritos delimitados historica y otdtmente. En este caso, se trata de lo
sagrado en tanto que categoria que reune la diaérsie las manifestaciones religiosas de
la humanidad, sin adscribir a ninguna en espec#igoello que se identifica como el
territorio propio del poema.

La generalidad universalizante se acompafia deditémminacion semantica de la
palabra “hojas” en el Ultimo verso. Por una pamé,poema sefiala el punto de
funcionamiento del lenguaje como lugar sagradseypnto es metaféricamente figurado
en un paisaje de abundante vegetacion. El espadi@aoncedido de las hojas se referiria
asi a la dificultad de encontrar ese espacio enantedlo tupido. El lugar es sagrado en la
medida en que es dificil abrirse paso hasta alsid®este punto de vista, el poema expresa
el “logro” de figurar ese lugar y traerlo al esmade la enunciacion poética. Por otra parte,
la segunda lectura posible juega con la coincidepdimultaneidad entre esa imagen y el
deictico. En este caso, el poema es el territaagraglo en que el lenguaje expone su
“manera”, y la expresiéon del Ultimo verso puede is&grpretada como una sinécdoque
referida al proceso de escritura, donde no se dersia ésta como un acto dependiente de
la voluntad racional, sino como algo dado. En esi®, se atribuye la escritura poética
como “concesion” de las hojas (¢ de papel?), refolada desaparicion del autor del marco
enunciativo y el surgimiento de una vision magieligiosa de la creacion.

Es cierto que “manera linglistica” dificilmente gadeerse como un poema en que
se articula un mensaje politico. En el caso pressuntgeneralidad le impide —o lo protege—
de tomar partido, y aborda un tema sobre el cuati@construirse cierto consenso. Sin
embargo, si hay un elemento a considerar en esizidin, y es que el territorio sagrado es
reconquistado, sefialando la victoria del poemaspbre una situacién anterior en que ese
territorio sagrado se habia perdido. Poco impdriawarle a un “alguien” en particular el
acto hostil de haber tomado ese “aqui”. Lo que imapes que hay una pérdida de algo y
gue el poema se encarga tanto de evocar su recifpereomo de efectuarla. En este
sentido, pero en una escala mucho menor, presepsiam esquema semejante al del

“Cuaderno..”. ambos poemas, cada uno a su manera, sefal@andaista de algo que se
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considera fundamental y que tiene que ver con @wvagomienzo. La poesia, en ambos
casos, asume un rol refundacional.

Consideremos, ahora, el poema “pasos”, @ Laminaria donde también
encontraremos elementos tales como la ausencia etigled enunciativos y una
referencialidad difusa, pero donde se expone kci@ entre escritura y politica de una

manera mas directa:

pasos

(la necesidad de la especiacién 1
no siendo aceptada méas que en la medida
en que legitime las mas audaciosas transgresiones)
pasar dice él
y que dure cada moretén 5
pasar
pero no sobrepasar las memorias vivas
pasar
(pensar es muy rapido)
de cada paisaje guardar intenso el trance 10
del paso
pasar
anabasis diabasa
ya
se revela desde el revoltijo a lo lejos 15
tribulacién de un volcan
el alto de un vivo termitefd

El poema configura un “arte de pasar’” en que se alaservaciones sobre
consecuencias 0 precauciones a tomar cuando sa’‘fgeste “pasar” elaborado por el
poema se opone al pensar, y genera hematomascerenoo no revelado. Hay un contraste
entre el titulo “pasajes”, que indica lugares i tuales se pasa, y el verbo “pasar” en
infinitivo, que se repite cuatro veces en el poeMgntras el titulo parece referirse a
lugares de paso, el poema se refiere a la acciopadar, como si el titulo fuera un
momento posterior a la accidén y el poema mismoaghanto de la accion en si.

Si bien parte de los elementos referenciales detnposugieren que se trata de las

termitas en el ir y venir constante desde y haadiaesmitero, y de elementos de la

"Traducciéon mia. Version obtenida del lidta poésie p. 381. Otra versién de este poemaPana leer a
Aimé Césaire192.
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naturaleza que sugieren un paisaje (volcan, raeasjtas) que probablemente alude o se
asemeja al de Martinica, la posibilidad de unaulkectestrictamente descriptiva de este
poema no es satisfactoria.

De hecho, hay elementos que permiten sospechaesjeé espacio del poema el
lugar en el que se da el ir y venir propio del paBa partida, la irrupcidn enunciativa que
provoca el paréntesis del comienzo funciona congalsservacion de un comentario o un
silencio que lo precede, y al cual no tenemos acc®s embargo, podemos suponer que
tal amputacién es tan sélo una expectativa dereecyuque de hecho el paréntesis comenta
el gesto a través del cual surge el poema en geeaentra. De hecho, el contenido del
paréntesis hace mencidén, mediante el uso del geruadina situacion que esta en curso.
Asi, el paréntesis funciona como un comentariowsocde la accion de escritura que se
realiza. Por otro lado, en la medida en que elrghoumarca una accién en curso, y que las
Gnicas acciones evocadas son la especiacion arisgiresion, la cercania asociativa entre el
tema de la reproduccion y de la creacion permitsiderar esta referencia cientifica como
un elemento metonimico relacionado a la escritogdiga.

Otro procedimiento que ayuda a configurar un espaeienunciacion meta-poético
es la eliminacién de elementos relacionados artaiétancias de enunciacion. De hecho,
todo rastro pronominal ha desaparecido, y el urestante (pronombre en tercera persona
singular, verso 4) no remite a nadie en particlio se sefiala que alguien (él) dice
“pasar”, pero los limites de este discurso indodampoco estan definidos. Tampoco se
dan luces sobre quién transcribe este discurso.

Pero quiza lo mas interesante en este poema es ejpaatir de esta analogia entre
el universo de las termitas y de la escritura, @digura una reflexion meta-poética con
consecuencias politicas, o bien, en que se coasldaeproduccion-creacion al rasero de
necesidades éticas eventualmente politicas. A$&néimeno biologico de la especiacion,
que sefala la capacidad de una especie para getraraspecie que evolutivamente difiere
genéticamente de la primera, es subordinado a revéapconsideracion ético-politica. No
es el instinto o los procesos biolégicos naturédeque decidiria la necesidad de hacer-
especies, version corriente de la teoria de laueid, sino que se acepta esa necesidad tan

s6lo en la medida en que genere transgresiones.
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Esta menciébn a la transgresion abre nuevamenteampa contestatario del
“Cuaderno..”, pero la transgresion que se defiende aqui easilind® y no tiene contexto.
No se nos dice transgresion de qué, y se sugiaeransgresion en general. Al evitar
elementos que precisen su contexto, el poema dzaesa contenido. La necesidad de que
los “moretones” duren, que no se entiende en dkegtmde las termitas, ahora se pueden
integrar a la interpretacion como el resultado lgueansgresion conlleva. Es el efecto de la
transgresion concebida como golpe al orden.

Si prestamos atencién a lo que el poema efectiviemesaliza, diremos que la
transgresion mas inmediata es aquella, estrictariertual, de irrumpir en el discurso sin
explicitar su condicion de enunciacion y, por ofrarte, de borrar los elementos
pronominales que permitirian asignarle un respdasi@xtual a lo que se escribid. Esta
violencia ejercida en el lenguaje tiene un comptngmlitico si se la considera como
“transgresion”. El orden del lenguaje es un orderrailidad, y al violentar este orden se
puede modificar el otro. Posicion optimista y releebl mismo tiempo, Césaire parece
retomar aqui, pero en otro plano, algo que el “Guaal.” efectuaba y demostraba
ampliamente cuando estructuraba el poeorao dispositivo construido para invertir una
l6gica de significacién peyorativa asociada a “legmw”. En este caso, ya no hay
escenificacion de la enunciacion, o bien si la Baja es minima, como si lo realizado en el
“Cuaderno..” permitiera hacer uso de esa capacidad performak@ lenguaje de manera
mucho més sucinta.

Cabe sefalar la estrecha relaciéon que se estabyhdi® la estructura ritmica del
poema Yy la concepcion ritual que la sostiene. Ademd@ los juegos de rimas y de
disposicion tipogréafica que sugiere que las pakbearesponden o0 evocan unas a otras, la
manera de martillar una misma palabra (“pasar’g da por si ya son fenébmenos que
sugieren ritmos casi ceremoniales, el poema elquliginte rescata la importancia de
conservar el estado de trance como resultado algiladad de “pasar”.

Por udltimo, es relevante subrayar que la relaciéétipo-politica se rearticula a
través del deictico “ya”, que marca un momento eeelacion en que se opone a la
tribulacion de un volcdn la actividad de un termoite Esta manera de marcar

acontecimientos en el marco interior del poema fteren cierta medida comprender la
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importancia de ciertas imagenes. En este casctiladad colectiva del termitero se opone
al volcan, figura individual. El alto del vivo teit@o emerge como una respuesta natural a
otro fendmeno natural, pero en el contexto del @opoede leerse, y sobretodo en el marco
de la necesidad de transgresion, como una idextifin del escribir y su posibilidad
comunicativa con la actividad de transgredir ureardutoritario.

En el tercer fragmento del poema “Configuracionesicontramos una defensa

explicita de cierta “oscuridad de decir” asociadmamperativo de liberacion:

Nada libera nunca mas que la oscuridad de decir 1

Decir de pudor y de impudor
Decir de palabra dura

Envolvimiento de la gran sed de ser

espiral de la gran falta y del gran retorno de ser 5
nudo de algas y de entrafias

nudo de flujo y reflujo de ser

Olvidaba: decir también sin flujo y reflujo:

esta amarrado el furor de no decir.

El torpor no dice. 10
Espeso. Pesado. Craso.
Precipitado. ¢ Quién 0s6?
el hundimiento esta al borde.
Al borde del barro.
ah! 15
no hay mas palabra que de sobresalto
Romper el barro.
Romper.

Decir de un delirio aliando el universo entero
para el surgimiento de una réta 20

Lo que nos interesa en este fragmento es resaltadcion explicita entre cierta
“oscuridad de decir” y el valor asignado a la ltkdrque genera. Nos parece que este
fragmento resuena con el “Cuadernbde manera ejemplar. La expresion “oscuridad de

decir’ se suele asociar con el hermetismo y ladiiad de comprension que esa oscuridad

"IDe Comme un malentendu de saflitbro inédito), aparecido en Aimé Césaite, poésie Ed. Seuil, Paris,
1994. El poema “Configurations” aparecio por prism&ez publicado en la Revue PO&SIE, N.50, cuarto
trimestre 1989. Traducciéon mia. Otra traducciéfPara leer a Aimé Césair14.
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produce. Sin embargo, la “oscuridad del decir” @sltién una reivindicacion de cierta
diferencia en el decir. En el caso del “Cuaderrfipesa diferencia (ser-negro) era expuesta
en su fractura para generar un remedio (una nuegdtud). Como “manera linglistica” y
“pasajes”, en “Configuraciones” se abandonan leegehcias particulares y se reivindica el
principio de la diferencia como busqueda de expregeneral. Césaire postula buscar en la
“oscuridad” la manera de inscribir la diferenciaetrecir. Este decir de la diferencia tiene
connotaciones politicas en la medida en que esadionde liberacion. Hay que ver que el
verso inicial es un ejemplo perfecto de esta “adadf, por cuanto hay cierta
indeterminacién sintactica en la frase que podnidaa su significado final (“nada libera
nunca mas”) pero que se resuelve a mitad de caffgoe la oscuridad de decir”). Misma
indeterminacidn, semantica esta vez, en tornoexpaesion “decir palabra dura”, pues no
sabemos si se refiere a su condicion material dezduo bien si apunta a su duracién
temporal.

La liberacion que produce la oscuridad del deciropene al estancamiento
relacionado al torpor. No deja de ser sorprendgote se diga que “el torpor no dice”
(versol0). Se establece una correlacion entre taue@dgisico-psiquico determinado y su
potencial comunicativo. Asi como en el “Cuaderrioveiamos que el relato no lograba
desplegarse debido a que la ciudad natal estabavilirada, y que esta inmovilidad era
generada por causas politicas y culturales y nbu#ites a una identidad inmovil de “lo
negro”, ahora vemos que el torpor se asocia a nocapacidad de decir. Césaire, en este
sentido, sitda el ejercicio del lenguaje como umma de lucha por la libertad. Hay l6gicas
de vida que se cristalizan en determinadas l6dingdisticas, y los poemas de Césaire
buscan alterar logicas linglisticas que, al igus ¢ps tumores en el cuerpo humano,

acaban anulando el desarrollo de la libertad.

Conclusion

Podemos constatar un cambio notorio en los prodedios poéticos utilizados por
Césaire en el “Cuadernd’y en los otros poemas considerados aqui. Sié&s¢ms no son

necesariamente representativos de toda su poesidiarinteresante rescatar diferencias y
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semejanzas insospechadas. Mientras que en el “Gwadé observamos cémo se
escenifica el poder performativo de la palabra pacdgar un cambio en la realidad, los
poemas posteriores que revisamos se caracterizaiopeentrar Sus recursos y generalizar
su sentido. Ya no se expone el poder hacedor galé&bra, sino que se presupone. Se
abandonan las estructuras retoricas ligadas astaurdividad, y se prefiere el ejercicio
poético como una instancia de entrada y salidaratdrio de la poesia y su potencialidad.
Mientras en el “Cuaderno’..los esfuerzos se concentran en modificar unacégle
significacién, los poemas revisados se caractenmantransgredir el orden expresivo y
hacer valer una l6gica mas analdgica que analéitgue ya no se considera al lenguaje en
sus distintas manifestaciones sociales sino qlees@mprende como un 6rgano individual.

En el “Cuaderno.’, el lector asiste a la aplicacion de una verdagmlitica de la
escritura. La manera de hacer progresar el poemnata@ la escucha de la significacion
otorgada a las palabras, a llamar la atencién selbreecanismo de significaciéon que el
lenguaje acarrea y como en él, a través de distsggmentos sociales, se reproducen o se
inducen injusticias que -y la poesia juega ahbummportante— hay que corregir.

Si partimos de la base de que la escritura es her spie se distribuye en lo social
de manera mas o menos igualitaria (o desigualjeyesta distribucion determina en parte
las posibilidades de interaccion de un texto corgwpo de lectores perteneciente a ese
contexto de distribucidén, la capacidad de la as@it—poética, en este caso— para
comunicar y convocar, se produce en la medida enaqtiia sobre formas de entender el
amarre procedimiento-contenido y sus posibles aag en lo real. Encarnando la voz del
“otro”, Césaire, sobre todo en el “Cuadern.construyé un espacio privilegiado de
convergencia de realidades sociales en tensioey@ema sintesis de diversas pertenencias
comunitarias al interior de un texto que promovizgewos valores identitarios. Esta
inscripcion dentro de distintas capas de perteaemar lo demas en pugna, genera una
tensidn constante en la poesia de Césaire, y qadde impide limitarse a una defensa
panfletaria de una identidad plana.

Por otra parte, los poemas aqui presentados, quepmmucciones tardias de
Césaire, pasan de una concepcion mas politica decldtura a una meta-poética de la
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connotacién, en que se comprende el poema commigna-estructura ritual de restitucion
del valor fundamental del lenguaje como via deréib@n individual.
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