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Resumen

Esta ponencia analiza los comienzos del escritor martiniquefio Aimé Césaire en
Paris, en particular, su participacion en L’Etudiant noir (1935), la revista donde por
primera vez se enuncia la “Negritud” como programa de reivindicacion de la identidad
africana y como via de desarrollo de una literatura independiente del modelo francés.
Nos concentramos en la estrategia de desvio (aquello que Edouard Glissant llamara
‘rodeo’ africano) propuesta por el joven Césaire contra la ‘asimilacion’ en textos
escritos para la revista, los cuales anticipan las claves del Cahier d’un retour au pays
natal y el rol como poeta e intelectual que Césaire cumplira en afios posteriores.

iDe pie, condenados de la tierral

Eugéne Poitier, “L’Internationale”, 1871.

“iLos negros!, he ahi el mal terrible de la Martinica”, sentenciaba Miguel Cané
luego de su paso por Fort-de-France, como se lee en el capitulo dedicado a “Las
Antillas francesas” de En viaje (1996 [1884]: 70). El diagnéstico ejemplifica la abierta
negrofobia reinante a fines del XIX en el Rio de la Plata. También el francés Paul
Groussac afirmaba en Del Plata al Niagara su desprecio por quienes irbnicamente
llamaba sus ‘compatriotas’ de la Martinica y la Guadalupe. El racismo estaba entonces
naturalizado entre colonizadores y colonizados, franceses y afrancesados -en
colonias, ex-colonias, semi y neo-colonias. Para Cané, el gobernador de la Martinica
no era sino un “martir que salia de los salones de Paris para ir a reinar a la isla
tropical” (1996 [1884]: 66).
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En este sentido, pocas trayectorias literarias mas dificiles que aquellas que a
principios del siglo XX harian el camino inverso: de la isla tropical colonizada por
Francia, a Paris, capital de la ‘Republica mundial de las Letras’. Para los jovenes
negros como Aimé Césaire (1913-2008), provenientes de las colonias francesas,
inglesas u holandesas, el problema de los comienzos era claramente mayor que el de
los negros latinos y norte-americanos, incluso mayor que el de otros negros antillanos,
tanto los de las islas de colonizaciébn espafiola —Cuba, Puerto Rico, Republica
Dominicana—, como los de Haiti, ex-colonizada por Francia. No nos referimos solo al
racismo estructural de las intelligentsias americanas (la negrofobia, de hecho,
empezaria a ser cuestionada: en sintonia con los populismos y nacionalismos de la
hora, y con el aval de los ismos europeos ‘primitivistas’, tanto en Cuba como en Puerto
Rico, la Republica Dominicana y Haiti, emergerian ‘negrismos’ e ‘indigenismos’ que
auspiciarian la emergencia de la escritura negra). La dificultad de los comienzos en las
colonias francesas (las cuales, al igual que las inglesas y holandesas, y a diferencia de
las sociedades hispanicas y portuguesas, eran fuertemente antiintegracionistas)
radicaba ademas en el hecho de que los jovenes como Césaire no contaban siquiera
con un sistema literario local blanco y afrancesado, una ciudad letrada en los términos
propuestos por Angel Rama para el caso latinoamericano, que hubiera posibilitado la
institucionalizacién de la literatura y, eventualmente, la autorizacion de los escritores
negros.

Racismo, pobreza material, aislamiento, carencia de estimulos, inexistencia de
instituciones culturales o artisticas: era ésa la situacion en la Martinica a principios del
siglo XX. Un panorama que no conducia sino al deseo del exilio, como recordaria
Césaire en la mayoria de las entrevistas en las que se refiridé a su partida hacia Francia
en 1932. Becado para cursar alli estudios superiores, Césaire pertenecia a las
primeras generaciones de negros letrados que se dirigian a Paris. Con firme vocacion
de escritor, iba alli, sin embargo, no so6lo nutrido de la misma tradicion francesa, sino
hablando la misma lengua: para sobresalir, la originalidad debia ser radical. No podia,
como Rubén Dario lo hiciera en la francofila Latinoamérica, autorizarse en el
‘galicismo’, porque éste era la influencia directa y aplastante, no la via de
diferenciacion, sino lo mismo. Aunque en verdad, como teorizaria (respecto del imperio
inglés) Homi Bhabha, el problema era (es) siempre uno de autoridad, ya que un
colonizado, y sobre todo un negro colonizado, nunca seria verdaderamente igual a su
compatriota metropolitano a pesar del discurso de la “asimilacion”:* afrancesado pero
no francés, nunca hablaria la misma lengua, nunca gozaria del mismo derecho a la
tradicion. Bhabha resume con la formula en inglés “almost the same but not quite
(/white)” la ambivalencia del discurso colonial que hace del colonizado casi lo mismo,
pero no tanto (/no blanco), pues subyace siempre la diferencia racial (1984: 130).2 En
los aflos 80, como se sabe, Bhabha propondra la mimicry, el mimetismo, como

! La Asimilacién fue la base ideoldgica de la politica colonial francesa desde el siglo XIX.
Implica la expansion de la cultura y las costumbres francesas a las colonias, asi como la
adopcion de los derechos y obligaciones de la ciudadania francesa. Sus inicios se sitdan
durante la Revolucion de 1789. Luego, a comienzos del siglo XIX, Napole6n Bonaparte rechazé
la universalidad de las leyes y declaré que las colonias serian gobernadas de modo separado.
La Asimilacion fue restaurada con la Revolucion de 1848.
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estrategia de autorizacién de las literaturas dependientes. Pero en los afios 30, el
joven Césaire debia empezar por autorizar el comienzo del negro como autor. Y lo
hara a través de un détour africano, una especie de ‘africanismo mental’ similar al
galicismo dariano, aunque defendido en tanto filiacion natural con los origenes
obliterados por la colonia.?

El problema no era sino el de los comienzos en condiciones de dependencia. La cuestion
de como alcanzar legimitacion en un centro que desprestigia las ‘copias’ (no por el hecho en si
de la imitacidn, sino porque niega a los “periféricos’ todo derecho de creacion) ya gravitaba en
una obra capital como Ainsi parla [’oncle del haitiano Jean Price-Mars. Sin embargo, como
resultado de la balkanizacion de las Antillas, del colonialismo francés y del particular
aislamiento de la Martinica (sumado a la historica demonizacion de Haiti*), Césaire debera
establecer los principios de una literatura franco-antillana sin el beneficio del conocimiento
directo del Indigenismo haitiano ni de Price-Mars, y, ademas, en la misma metropolis
colonizadora. Como tantos otros periféricos, Césaire acude al desvio; el primer objetivo es
negar la imitacion del modelo colonial y reivindicar lo que la metropolis rechaza: la identidad
negra, la diferencia.

Sin quiza imaginarlo, Césaire se dirige, empero, al lugar indicado. Es en Paris, en
efecto, donde el martiniquefio proclamara su Negritud, aprovechando el agitado clima del Paris
de entreguerras —un espacio fértil para coaliciones intelectuales—, superando el aislamiento tanto
como la exclusiva influencia de Francia. En Paris, las vanguardias literarias y artisticas,
descubridoras del primitivismo africano, habian ‘puesto de moda’ a los negros, quienes ademas
se agrupaban en movimientos transnacionales, en defensa de sus derechos. Desde el terreno
politico, y sobre todo desde que Lenin extendiera la nocion de proletariado a los pueblos
colonizados en El imperialismo, fase superior del capitalismo (1916), el Partido Comunista se
hacia eco de las reivindicaciones de los negros. Asi, al auge del jazz y la resonancia adquirida
por el Renacimiento de Harlem, se sumaban aquellos o6rganos de difusion de los “movimientos
negros” afiliados con el Comunismo y el Panafricanismo (La Voix de Negres (1926), La Race
Negre (1927-1931), Le Cri des Negres(1931-1936)), aparecidos entre tantas otras publicaciones
politico-literarias surgidas por entonces.’

2 De aqui en mas, excepto en aquellos casos en que, como se consigna en la Bibliografia,
utilizamos traducciones ya existentes, las versiones en espafiol nos pertenecen. La traduccion
de los versos del Cahier d'un retour au pays natal citados en el titulo de este trabajo (“Et elle
est debout la negraille”) es nuestra, dado que hemos preferido traducir “negraille” por “negrada”
(Agusti Bartra, en cambio, en la edicion bilinglie del Cuaderno (1969) que utilizamos, traduce
“negraille” por “negreria”).

3 Bhabha diferencia el mimetismo (mimicry), de la estrategia de Césaire: “no esconde ninguna
presencia o identidad detras de su mascara: no es lo que Césaire describe como ‘colonizacion-
cosificacion’ detras de la cual estd la esencia de la présence africaine. La amenaza del
mimetismo es su doble vision que al revelar la ambivalencia del discurso colonial también
trastoca su autoridad” (1984: 129).

‘La independencia de Haiti de Francia habia revertido en una invisibilizacion de la primera ‘Republica
Negra’; como recordaria el propio Césaire, Haiti tenia “mala reputacion” en la Martinica (Leiner 2003:
49).

> Como el martiniquefio destacaria en una entrevista posterior con el haitiano René Depestre, la Negritud
no solo religaba a los afrodescendientes en un sentimiento ‘negro’; se trataba también de una cuestion
politica: la Negritud era de izquierda (Aratan y Depestre 1968: 142).
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Luego de su azaroso encuentro con el senegalés Léopold Sédar Senghor,
Césaire radicalizaria, de hecho, el programa de sus precursores afroantillanos
vehiculizado en revistas pioneras como la Revue du Monde Noir. The Review of the
Black New World (seis nimeros, nov. 1931- junio 1932)° y Légitime Défense (un (nico
namero en junio de 1932). Seria —antes que con la postura francéfila y conciliadora de
la primera—, con el anti-asimilacionismo de los jévenes martiniquefios de Légitime
Défense’ con el que L’Etudiant noir, la revista dirigida en 1935 por Césaire, se afiliaria.

Como el propio Césaire admitiera, el impacto de Légitime Défense fue clave.
Las influencias, sin embargo, fueron cuidosamente seleccionadas, porque para
Césaire quienes escribian Légitime Défense, pese a su militancia anti-colonialista y
anti-asimilacionista “se parecian terriblemente a la literatura escrita por los franceses
que se llamaban Breton, que se llamaban Eluard”. Incluso en la revuelta persistia la
‘asimilacion’.? Y el martiniquefio, bajo la angustia de influencias de todo joven escritor,
no queria “cambiar de asimilacién”, sino forjar una escritura independiente de los
modelos franceses. Se trataba, pues, de profundizar la negritud: “Fue quiza Senghor
quien me salve” —recordaria Césaire—; “el antidoto para mi era precisamente la
etnografia, era Senghor, eran mis amistades africanas, era la lectura de Frobenius”
(Maunick 1976b). Mientras los africanos, a pesar de la educacion blanca impuesta,
poseian una mayor auto-estima de su identidad, el desprecio antillano de la identidad
negra era para Césaire la marca mas evidente de la ‘asimilacion’.® De alli que la

® Fundada por el haitiano Sajous y las hermanas martiniquefias Jane y Paulette Nardal, la
revista acentuaba su afan religador del ‘mundo negro’ a través de su factura bilingiie. Cumplié
un importante papel en la consolidacion de una red internacional de escritores negros de
diversas procedencias y en la formacion de un campo intelectual afro-antillano en Paris.
Participaron en la Revue du Monde Noir figuras centrales de Harlem, aunque la mayoria de los
que escribieron fueron antillanos, como Price-Mars y algunos de los jovenes que fundarian
Légitime Défense, entre otros. Significativamente, no hubo colaboracion de africanos, aunque
Africa era el lazo simbdlico que reunia a todos, el cual suponia la ampliacion de las fronteras de
la identidad francesa para las Antillas ‘asimiladas’. Como sefiala Malela, la revista mantenia
una posicion moderada y francdfila; disefiaba una especie de ‘identidad triangular’ (origen
antillano, Africa y Francia): el objetivo final era “inventarse una identidad franco-antillana
mediante la referencia al Africa, ya que toda movilizacién del pasado antillano anterior a 1848
reenviaria a la trata negrera y la esclavitud” (2008: 120). El rescate del ‘alma negra’ se
insertaba de hecho en la légica del campo parisino, respondia a la blsqueda de autorizacion en
la representacion mas ‘auténtica’ de lo africano.

” Los tres principales redactores del Gnico nimero de Légitime Défense fueron Jules-Marcel
Monnerot, Etienne Léro y René Ménil —quien de vuelta en la Martinica fundaria Tropiques junto
con Césaire—. El manifiesto antiasimilacionista de “Legitima defensa” (titulo tomado de un
panfleto de Breton) result6 tan radical que las autoridades francesas prohibieron rapidamente la
revista.

8 A diferencia del sentido oficial (ver nota 1), aqui como sinénimo de aculturacion,
blanqueamiento, dependencia cultural.

° La ‘asimilacion’ en la Martinica, segun tantas veces Césaire subrayaria, era mayor que en
otras areas de poblacién negra. En su entrevista con Francois Beloux, Césaire repite que, a
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emancipacion literaria debiera alcanzarse a través del détour africano. El aprendizaje
del Africa ‘real’ a través de Senghor se enriquecia con el Africa ‘libresca’; y Césaire
asimilaria todo aquello que circulaba en Paris: el fenémeno del jazz y Marcus Garvey
gue inspiraba un movimiento de masas, la etnografia escrita por europeos, la literatura
de la América negra ya difundida por La Revue du Monde Noir. Los negros
americanos, como reconoceria el martiniquefio, habian sido “los primeros en
ensefiarnos los rudimentos de lo que llamariamos ‘Negritud’...” (Rowell 1989: 50).*°

Con 22 afos, y en tanto presidente de la “Asociaciébn de estudiantes
martiniquefios”, Césaire transformo su érgano ya existente (L’étudiant martiniquais) en
L’Etudiant noir, explicitando —desde el mismo titulo— su afan de religacién con todo el
‘mundo negro’, sin distincién de procedencia.* Ya en el primer nimero (marzo de
1935) su ensayo “Jeunesse noire et assimilation” (en la seccién “Negrerias”) estaba
dirigido a suscitar una toma de conciencia entre la juventud negra. Segun el dilema
claramente captado por el martiniquefio, era necesario desbaratar la mentira de la
asimilacién y reivindicar la identidad racial. Como seria postulado por Bhabha, los
‘discipulos negros’ eran casi iguales, pero —en tanto negros— no tanto. Segun Césaire,

Un decreto dice a los Negros:
“Ustedes son parecidos a los Blancos: ustedes se han asimilado”,

El pueblo, mas sabio que los decretos, porque sigue a la Naturaleza, nos
grita:

“Fuera de aqui; ustedes son diferentes de nosotros; no son sino metecos y
Negros; y se mofa del “moreno con sombrero hongo”, reprende al “mal
blanqueado”, aporrea al “negro” (Césaire 2006 [1935]: 341).

diferencia de los antillanos, los africanos, mas superficialmente colonizados, habian
conservxado sus religiones, mitos, lenguas, el contacto con sus tierras y su folclore: “de alli una
seguridad psicolégica, de la cual no pueden presumir los martiniquefios para nada. Son
desenraizados. Eso es crucial. La situacion de los antillanos, en efecto, es mucho mas
dramatica” (Beloux 1969: 27). A su vez, Césaire se refirid en varias entrevistas a la mayor
aculturaciéon de su isla en comparacion con Haiti, entre otras causas, porque alli los negros
llegaron en grandes numeros, sobre todo en los diez afios previos a 1789, mientras que en
Martinica, donde los blancos “controlaron perfectamente” a los negros, éstos “fueron llevados
en oleadas pequefias que siempre tenian tiempo de asimilarse” (Leiner 2008: 394).

10 A la obra poética del también llamado “New Negro Movement” dedicé Césaire su estudio “El
tema del Sur en la poesia Negro-americana de los Estados Unidos”, con el que obtuvo su
Dipléme d’Etudes Supérieures (Davis 2008: 9).

11 E] titulo completo fue L’ Etudiant noir. Journal Mensuel de 1’Association des Etudiants Martiniquais
en France. Césaire originariamente tenia la intenciéon de llamar la revista “L’Etudiant négre”, pero “la
palabra negro (negre) era ofensiva (...) demasiado agresiva, y entonces yo me tomé la libertad de hablar
de negritud” (Aratan y Depestre 1968: 141). El concepto de ‘Negritud’, sin embargo, era una creacion
colectiva. (Ver lo que sigue).

Sitio web http://citclot.fahce.unlp.edu.ar/viii-congreso
La Plata, 7, 8, y 9 de mayo de 2012 - ISSN 2250-5741

5


http://citclot.fahce.unlp.edu.ar/viii-congreso

VIII Congreso Internacional de Teoria y Critica Literaria Orbis Tertius
Centro de Estudios de Teoria y Critica Literaria - IdIHCS/CONICET
Facultad de Humanidades y Ciencias de la Educacion

Universidad Nacional de La Plata

Hasta que el investigador Christian Filostrat reportara en el afio 2010 el
hallazgo del tercer nimero de L’Etudiant noir (mayo-junio de 1935), donde Césaire
incorpora el término ‘négritude’, la critica s6lo contaba con el primer nimero de los
cinco que se supone aparecieron, en el cual el término, de hecho, no era utilizado.*
Sin duda, es en “Conscience Raciale et Revolution Sociale” (en la seccién “Les Idées”
y bajo el titulo general “Négrerie”), donde Césaire escribe ‘négritude’ por primera vez.
En este articulo, Césaire se desviaba de quienes, como los comunistas franceses y los
jovenes martiniquefios de Légitime Défense, subsumian la raza en la categoria
dominante de clase. Para Césaire, la concientizacién racial era primordial: no bastaba
con ser marxistas, comunistas, “revolucionarios accidentalmente negros”; habia que
ser “negros revolucionarios”.*®* Y la condiciébn para la verdadera revolucion era
“arrancarse los valores superficiales, asir en nosotros el negro inmediato, plantar

12 El hallazgo de Filostrat es ciertamente importante para la genealogia de la Negritud, ya que
desde los estudios pioneros de la gran investigadora de la literatura negra en francés, Lilyan
Kesteloot, en los afios 60, la critica s6lo basaba sus juicios sobre L’Etudiant Noir en el analisis
del primer nimero y en las declaraciones de sus fundadores. Asi, se especulaba que el término
‘negritud’ se utilizaba en alguno de los nimeros extraviados, sin mayores precisiones. Filostrat,
amigo de la familia del guyanés Léon Gontran Damas y quien consulté su biblioteca, reproduce
el tercer nimero de L’Etudiant Noir en su libro Negritude Agonistes, Assimilation against
Nationalism in the French-speaking Caribbean and Guyana (2010: 123-128).

13 La tension raza-clase reaparecera continuamente en las reflexiones sobre la Negritud,
desde el seminal “Orfeo negro” de Sartre, que constituyd el prologo a la Anthologie de la
nouvelle poésie négre et malgache de langue francaise (1948) de Senghor, y donde el francés
acordaba con la idea de que el negro proletario se encontraba en una peor situacion que el
blanco proletario. La Negritud, pues, era la reaccion ante una doble enajenacion, de clase y
racial, no obstante lo cual Sartre proponia entender la negritud como “el tiempo débil de una
progresion dialéctica: la afirmacion tedrica y practica de la supremacia del blanco es tesis, la
posicién de la negritud como valor antitético es el momento de la negatividad; pero ese
momento negativo no tiene suficiencia por si mismo, y los negros que se sirven de él lo saben
muy bien. Saben que tiende a preparar la sintesis o realizacién de lo humano en una sociedad
sin razas. La negritud, pues, existe para destruirse, es pasaje y no llegada, medio y no fin
ultimo” (1956: 99). El haitiano Depestre, ferviente comunista y luego afiliado con la Revolucion
cubana, al ofrecer una retrospectiva de la cuestion en “Saludo y despedida a la negritud”
(1987), tomara partido por la nocion de clase para, siguiendo a Sartre, ‘decir adiés’ a la
negritud —que contaba ya con usos nefastos como los de Duvalier en Haiti—. Césaire, por el
contrario, no dejard nunca de afirmar la singularidad de la opresion del negro y de defender la
Negritud, necesaria en tanto y en cuanto continuara existiendo el racismo, aunque, a la vez,
afirmara en varias entrevistas su repudio de cualquier tipo de esencialismo negro, o
“gobinismo invertido”, segin el cual la Negritud se vuelve ahistorica o “biolégica” (caso de
‘Papa Doc’ en Haiti) y se convierte en escuela, iglesia, teoria o ideologia: “Estoy a favor a la
negritud desde el punto de vista literario y como ética personal, pero estoy en contra de una
ideologia fundada en la negritud. (...) ciertos usos que de ella han podido hacerse: cuando una
teoria, pongamos por caso literaria, se pone al servicio de una politica...” (Kesteloot 1973: 235-
236).
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nuestra negritud como un bello arbol hasta que brinde sus frutos mas auténticos”
(Césaire 2010: 126, cursivas nuestras).

El programa de Césaire no sélo interesa en tanto anticipa su relacién con el
comunismo (al cual se plegara en 1945 para 11 afios después separarse, denunciando
el colonialismo y el asimilacionismo del Partido Comunista Francés). Alli, en esa
imagen de la negritud, en el &rbol enraizado y fructifero, estaba el simbolo de una
afirmacion identitaria asi como el germen de su poética ascensional, ese psiquismo de
la verticalidad que el francés Gaston Bachelard analizaria magistralmente en sus
ensayos sobre la imaginacion poética contemporaneos al Surrealismo y que Césaire
también asimilaria.'* Las asimilaciones que por entonces Césaire dejaba a la vista, sin
embargo, no eran francesas. Alli mismo el martiniquefio se referia a un cuento del
haitiano Paul Morand, y en la seccion “Letras”, traducia un poema del norteamericano
Richard Wright. Asi, la revista se religaba con el ‘internacionalismo negro” de la Revue
du Monde Noir y de Légitime Défense, aunque Césaire enfatizaba el détour negro
como garantia de una actitud anti-colonialista y via para una literatura independiente.

Un necesario détour como condicion del retorno a las Antillas, un rodeo que
ponia en primer plano una historia de opresion. Era, en efecto, la Negritud lo que hacia
a la revista mas revolucionaria. En sus articulos para L’Etudiant noir, y especialmente
en su posterior Cahier d’'un retour au pays natal, Césaire establece una y otra vez la
continuidad entre esclavitud, colonizacién y asimilacion, revelando un pasado de
barcos negreros, expoliacion y muerte, autofigurdndose como dador de conciencia de
la identidad africana y autorizando su escritura, asi, en la denuncia del racismo y del
colonialismo.

Existian, sin embargo, otras posiciones y programas literarios en L’Etudiant
noir, igualmente anti-asimilacionistas pero mas centrados en la problematica antillana
y especificamente martiniquefia. Gilbert Gratiant, quien habia sido maestro de Césaire
y del guyanés Léon Gontran Damas en Fort-de-France, sostenia, por ejemplo, que no
habia razones para acercarse mas a Africa que a Europa, pues no se era mas negro
gue blanco (Cfr. Malela 2008: 132). Ademas de preconizar el estudio de la realidad
‘créole’ martiniquefia, Gratiant, de modo pionero, escribia ya en créole.

La postura ‘criollista’ de Gratiant, mas cercana al Indigenismo haitiano,
resurgiria, como se sabe, con el movimiento de la Créolité de Jean Bernabé, Patrick

14 En los términos de Bachelard, tanto el volcan como el arbol, imagenes dominantes en la
poesia de Césaire (él mismo figuré su poesia en el martiniquefio Volcan Pelée), revelan un
psiquismo ascencional: pertenecen a la imaginacion ‘aérea’, a los suefios de altura y de
elevacion, a la vez que son imagenes enraizadas en la tierra. La verticalidad, como propone
Bachelard especialmente en L’air et les songes, implica no solo la liberaciéon (nos eleva de la
vida chatamente horizontal), sino que introduce el mundo de los valores, la rectitud moral. El
hombre, como el arbol, debe mantenerse en pie como modelo de derechez heroica. (Ver el
capitulo 10, “El arbol aéreo”). El Cahier de Césaire, en efecto, estard plagado de imagenes
arboreas: alli el poeta mismo se metamorfosea en arbol (“A fuerza de contemplar los arboles
me he convertido/ en arbol...” (1969: 60), tanto como lo hacen las partes de su cuerpo y el de
los suyos: “jY ved el arbol de nuestras manos!” (1969: 102).
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Chamoiseau y Raphaél Confiant, quienes, afiliandose con la poética de la oralidad y la
‘antillanité’ de Edouard Glissant, y asentandose sobre las tradiciones populares,
afirmaban en 1989 que aun no existia una “literatura martiniquefia”. sélo podia
hablarse de una pre-literatura: “una produccién escrita sin audiencia propia, que
desconoce la interaccién autores/lectores donde se elabora una literatura” (Confiant,
Chamoiseau y Bernabé 2006 [1989]: 14). El Eloge de la creolité, dedicado a Césaire, a
Glissant, y, en créole, al haitiano Frankétienne (“ba Frankétyen”), resultaba, de hecho,
una propuesta de ‘recomienzos’ que, en tanto tal, saldaba cuentas con la Negritud. Por
un lado, el reclamo seguia siendo el mismo: la dependencia cultural, econémica,
politica, produce una escritura “para el otro”, ‘exotizada’ por la visién francesa. Incluso
la obra ‘criollista’ de Gratiant, rescatada del eclipse en que la habia sumido la Negritud,
era apenas precursora, acusando una inevitable exterioridad. Los autores se
declaraban, de hecho, “hijos de Aimé Césaire”, cuya literatura guerrera, restaurando la
amputada dimensién africana, “engendré la adecuacion de la sociedad créole a una
mas justa conciencia de si misma” (Confiant, Chamoiseau y Bernabé 2006 [1989]: 17).
Pero no obstante el “retorno buscado”, Césaire era acusado de no aliar el créole a una
practica escrituraria y de “simbdlicamente, reabrir y reencerrar con la Negritud el anillo
gue encierra los dos monstruos tutelares; europeidad y africanidad”, exterioridades
ambas. La Negritud adolecié de exterioridad de aspiraciones (Africa madre, Africa
mitica), exterioridad de la expresion de la revuelta (el Negro con mayuscula, todos los
oprimidos de la tierra), exterioridad de afirmacion del yo (“somos todos africanos”)
(Confiant, Chamoiseau y Bernabé 2006 [1989]: 20). Mientras ellos se declaran créoles,
Césaire es considerado, segun el verso del Cahier, “hombre a la vez de ‘iniciacion’ y
de ‘terminacién’; no ‘anticréole’ pero si “ante-créole” (2006 [1989]: 18).

Sin embargo, aunque los autores del Eloge afirmen la inexistencia de una
literatura martiniquefia, es precisamente a partir de Césaire (de su afiliacion con
manifestaciones previas como Légitime Défense en la metrépolis, de su posterior
accion en la revista Tropiques (1941-1945), su extensa obra literaria, su rol como
intelectual y mentor de juventudes —piénsese, si no, en el modo en que influyé en el
capital Piel negra, mascaras blancas de Frantz Fanon') que puede percibirse la
formacién de una “comunidad literaria” propia. Como sostiene la investigadora
Figueiredo siguiendo a Antonio Candido en Formacdo da literatura brasileira (1959),
con Césaire se da comienzo a un sistema de obras ligadas por denominadores
comunes (en principio: temas y problemas de la escritura negra), emerge un conjunto
de productores mas o0 menos conscientes de su papel, diferentes tipos de publico, “un
mecanismo transmisor (de un modo general, un lenguaje, traducido en estilos), que
liga unos a otros.” En los 60, como agrega Figueiredo, el diadlogo intertextual se ha
consolidado y aunque el lectorado local sea estrecho, puede hablarse de una
literatura, de un “didlogo proficuo entre los escritores, que estan continuamente
citandose y colocando nuevos marcos identitarios a fin de afirmar una Diversidad que
los libere de las imagenes universalizantes impuestas por el etnocentrismo francés”
(1998: 107).

5 Fue Césaire, ademas, quien leyé los primeros manuscritos de Fanon, de quien fue profesor
en Fort-de-France.
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Con gran lucidez Edouard Glissant, quien se distinguié6 de la Negritud de
Césaire, se distanciéo asimismo de la Creolité de sus discipulos considerando que
éstos también preconizaban un esencialismo de ‘raiz unica’ (la ‘autenticidad’ del créole
martiniquefio) en oposicién a su idea de ‘identidad rizoma’, abierta al mundo y a la
Relacién. Fue Glissant, asimilando criticamente el legado de Césaire y de Fanon,
quien justificé en EI discurso antillano (1981) los comienzos martiniquefios por el
desvio al componente africano. Segun Glissant, en pueblos trasbordados como los
africanos en las Antillas, que no han asumido la nueva tierra y no se han constituido
como nacion, la pulsién del “Retorno imposible” al Africa es exorcizada por la
estrategia del Détour (rodeo, desvio) que busca en otra parte el principio de la
dominacion, dado que la asimilacion la ha camuflado. La Negritud, en tanto Rodeo, ha
llevado asi a alguna parte, a positivades concretas: la desalienacién, la toma de
conciencia; “la necesidad histérica de reivindicar la ‘parte africana’ de su ser —por tanto
tiempo despreciada, reprimida, negada, durante tanto tiempo por la ideologia
establecida— basta por si sola para justificar el movimiento antillano de la Negritud”
(Glissant 2005 [1981]: 54). Para Glissant, sin embargo, la Negritud, el Cuaderno de un
retorno al pais natal de Césaire, la obra y la acciéon de Fanon, en tanto proyectos
‘generalizadores’, obviando el particularismo antillano, permitieron solo “por defecto” el
retorno a las Antillas. En los afios 80, era aln necesario transformar ese Retorno en
una vuelta consciente y colectiva “al punto de intrincacién del cual nos habiamos
desviado forzosamente” (Glissant 2005 [1981]: 56).

Mas alla de los debates identitarios que la Negritud ha generado, y de las
diversas opciones que han intentado validar una literatura martiniquefia, interesa
destacar que fue Césaire quien comprendié que, en Paris, los comienzos sélo podian
establecerse en francés y reforzando redes intelectuales afro-metropolitanas. Dadas
las condiciones materiales y la ideologia asimilacionista dominante en el ‘pais natal,
en los afios 30 s6lo en la metrépolis era viable la Negritud. De hecho, sin los vinculos
establecidos posteriormente con metropolitanos ‘rebeldes’ como André Breton o
Sartre, la carrera literaria de Césaire hubiera sido menor (y la historia literaria de las
Antillas francesas hubiera sido otra).

La voluntad de formar una literatura propia, con sus temas, codigos,
productores y lectores, asi fuera en el exterior, era explicitada por Césaire en su
manifiesto del primer nimero de L’Etudiant noir. En principio, debia autorizarse al
escritor negro como tal:

La juventud negra quiere actuar y crear. Quiere tener sus poetas, sus
novelistas, que le diran a ella sus males, y a ella sus grandezas; quiere
contribuir a la vida universal, a la humanizacion de la humanidad; y para
ello, una vez mas, es necesario conservarse 0 reencontrarse: es el
primado del yo. [c’est le primat du soi]

Sitio web http://citclot.fahce.unlp.edu.ar/viii-congreso
La Plata, 7, 8, y 9 de mayo de 2012 - ISSN 2250-5741

9


http://citclot.fahce.unlp.edu.ar/viii-congreso

VIII Congreso Internacional de Teoria y Critica Literaria Orbis Tertius
Centro de Estudios de Teoria y Critica Literaria - IdIHCS/CONICET
Facultad de Humanidades y Ciencias de la Educacion

Universidad Nacional de La Plata

Pero para ser uno mismo, hay que luchar; primero contra los hermanos
enajenados que tienen miedo de ser ellos mismos; es la turba senil de los
asimilados.

Luego contra aquellos que quieren extender su yo; es la legion feroz de los
asimiladores (Césaire 2006 [1935]: 343).

En sus inicios, si Césaire obviaba el ‘particularismo antillano’, lo hacia en
beneficio de la Negritud como una alianza mas amplia contra la asimilacion. La
religacion con el ‘mundo negro’ reforzaba lo que Césaire llamaria “la negritud en
accion”, y ésta no era sino una lucha frontal contra el complejo de inferioridad y la
afirmacion de una solidaridad, ya que “habia una situacion negra que se manifestaba
en areas geogréficas diferentes, (...) mi patria era también Africa. Habia el continente
africano, las Antillas, Haiti. Habia los martiniqueses y los negros del Brasil...” (Aratan y
Depestre 1968: 142).

La reivindicacién de la ‘raza negra’ resultaba para el joven Césaire, ademas,
una via de legitimacion de su propio rol como escritor de las Antillas francesas. El yo
lirico del Cahier d'un retour au pays natal se dirige a todo el mundo negro, no por
racismo, segln rezan los versos, sino para la mayor “suculencia de los frutos”,** y se
autofigura como dador de conciencia de “las Antillas hambrientas, las Antillas picadas
de viruelas, dinamitadas de alcohol, encalladas en el cieno de esta bahia, en el polvo
de esta ciudad siniestramente encalladas” (1969: 22) —de alli el imaginario ascencional
y, también, el ritornello del Cahier, la clave auroral de sus comienzos “al final del
amanecer”, porque gracias a la sumersion en lo profundo de su yo, el poeta asume su
‘negritud’ y la despierta en los suyos, hace que ésta se plante como un arbol y eleve
sus ramas en una luminosidad radiante, después de tanta pesadilla de la historia.

Si, segun el Cahier, era en la cercana “Haiti donde la negritud se puso de pie
por primera vez y dijo que creia en su humanidad”, el yo lirico instaba a su “isla no
cercada” (1969: 52), a creer, pues, en la suya. Hacia el final de esa “serie de retornos
abortados” que constituye el Cuaderno (Davis 2008: 22), el yo lirico podra afirmar y
repetir una y otra vez que “Esta de pie la negrada” , “de pie/ y/ libre” (1969: 122). Afios
después, la fuerza del ‘rodeo africano’ sera confirmada nada menos que al comienzo
del famoso ensayo “Orfeo Negro” de Sartre, quien consagrara a Césaire como el poeta
mas revolucionario de la Negritud: “He aqui unos hombres negros, de pie ante
nosotros, que nos miran; 0s invito a sentir, como yo, la sensacion de ser mirados”
(Sartre 1956 [1948]: 37).
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