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Se ha dicho! que las utopfas mueren dos veces; una, en la prictica otra, en
la razén. En la praxis, pues no tlegan generalmente a realizar mas que la sombra
de sus maravillosas promesas; en la razén, pues estallan bajo Ias torsiones, contor-
siones y distorsiones a las cuales las someten las interpretaciones y reintegracio-
nes posteriores, ya se digan ortodoxas o pretendidamente heterodoxas. Ocurre otro
tanto con las ideologias y con los movimientos de base ideoldgica.? El Cristianis-
mo ha estallado en innumerables disidencias: cismas, sectas, herejias cuyo con-
frontamiento ha llegado hasta las guerras de religion. EI Comunismo ha estallado
en facciones antagonistas, cisma sino-soviético, grupos sectarios llamados izquier-
distas, herejias de las concepciones revisionistas del marxismo.

A esta ley de disolucién,® icémo escaparia la ideologfa de la negritud?

El estallido, en el caso presente, se produce por la disociacién de dos ele-
mentos que tienden a separarse y a endurecerse: el elemento social y el elemento
racial.* De allf, el conflicto que determina las diferencias tanto literarias como
politicas.

Una diferencia tal de estrategia en la lucha social puede observarse a lo lar-
. 80 de la historia de los movimientos afroamericanos de liberacién. Esta historia
es la historia de un perpetuo péndulo entre dos polos, segin el grado de uniones
geogrdficas, histéricas y de précticas sociales.’
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Por un lado, el péndulo se fija en el polo social. Estableciéndose sobre una
base social, se persiguen las reivindicaciones de clases, de grupos de interés, y asf,
blancos, amarillos y negros se unen sin distincién de color, sin exclusividad de ra-
za. Es el caso del movimiento mesidnico norteamericano de Father Divine.® En
los miseros dias de Ja depresién econémica-americana, movilizé negros y blancos
en lo que fue en el fondo, bajo un aparato religioso, un vasto movimiento comu-
nitario de alimentacién y vivienda. Se inclinaba as( hacia la integracién al mundo
“blanco’. :

Por otro, el péndulo se fija en el polo racial. Eligiendo una plataforma ra-
cial, se ataca los problemas de los negros en tanto negros, en su especialidad ne-
gra, como es el caso del movimiento mesidnico norteamericano de Marcus Gar-
vey,” del que se conoce su exclusivismo. Con Garvey se toma distancia en la se-
gregacion. ,

Por otro, al fin, el péndulo ideolégico, en lugar de bloguearse en un extre-
mo, toca el otro polo y relaciona dialécticamente perspectivas raciales y sociales;
es el caso de escritores como Jacques Roumain y J. Alexis que, a través de la cau-
sa de los negros, buscan servir la causa universal de la libertad manteniendo cierta
tensidn entre particularismo y universalismo. Este equilibrio estalla en Roumain,
en su poema ‘“‘Sucios negros” como vemos en sus tltimos versos:®

Serd demasiado tarde, yo os lo digo

pues hasta los tams-tams habrdn aprendido el
lenguaje

de la Internacional,

pues habremos elegido nuestro dfa

el dia de los sucios negros

de los sucios indios

de los sucios indies

de los sucios indo-chinos

de los sucios drabes

de los sucios malasios

de los sucios judios

de los sucios proletarios.

Y henos aqui de pie.

Todos los condenados de la tierra,

todos los justicieros

marchando al asalto de nuestros cuarteles.

Y de vuestros blancos
como una jungla de antorchas finebres
para terminar
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una
vez
por
todas

con este mundo
de Negros

de Niggers

de sucios negros”

DEPESTRE CONTRA PRICE-MARS Y SENGHOR

La sutileza del andlisis que sefiala la poesia de Roumain no lo ha sobrevi-
vido. Después de él, socialismo marxista y negritud se divorcian, El escritor hai-
tiano René Depestre es un artesano y testimonio de esta ruptura y deterioro. A
lo largo de sus polémicas'y controversias se puedeseguir la Iinea y entrever la
profundidad de la escisién.

René Depestre naci6 en Haiti el 29 de agosto de 1926.° Su participacién
en 1946 en una revuelta estudiantil que derrocé el gobierno de su pais, su hu-
mor batallador, su gusto de la protesta y Ia polémica'® le han valido el sobre-
nombre del nifo terribie de la literatura afroamericana.!! ‘En su obra poética se
distinguen dos acentos. En un primer tiempo'? sigue la misma Iinea que los
Roumain, los Alexis y los Langston Hughes. En ese estadio, como eflos, une una
doble fidelidad al marxismo y a la negritud y-los elogia por haber logrado la sin-
tesis-de esos dos elementos:

“La negritud en Roumain y en sus mejores discipulos como Jacques Alexis

era un concepto de liberacién nacional, un concepto clarificador, unifican-

te, una especie de nueva cimarroneria ideoldgica que se articulaba con gra-

cia al marxismo agregando a la riqueza de aquél, la de nuestras singularida-
« des antillanas”,13

En su obra de esa época, Depestre se preocupaba por integrar la negritud a
la rigidez del marxismo cldsico. El acento en estas obras estd colocado en la libe-
racion de los negros alienados en tanto que negros:

“La trata de negros, no ha tenido lugar, —escribe irénicamente—esla inven-
cién de un historiador demente. No ha existido en Africa una pequefia pla-
ya llamada Ouidah de donde partian hacia América cargamentos de ganado
negro... No se ha hecho de ellos una raza de cocineros, de barrenderos, de
palafreneros, de enceradores, de recolectores de uva, de muchachos y mu-
chachas de mil empleos subalternos. No se los ha condenado a ser brazos
para todo trabajo, para limpiar barro, para nivelar, enjuagar, frotar y para
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hacer brillar todo para el bienestar de los blancos. No se los ha relegado a la
parte trasera de los trenes y autobuses. No se les ha cerrado la puerta de fas
iglesias, escuelas, negocios, restaurantes, cines, salones de peinado, jardines
publicos, piscinas, playas”.!*

Este es el Depestre de la primera época, el que con igual fervor canta la ne-
gritud y a Stalin.!® Pero hay un segundo Depestre,' ® es el Depestre que por ra-
zones sobre todo de oposicién politica, se separa y compromete en una nueva di-
reccién, direccién contra-negritud.’ 7 El 21 de marzo de 1959, René Depestre,
exiliado de Haiti se instala en Cuba, en la Cuba de Fidel Castro'® y se yergue co-
mo el campeén y cantor de la revolucién cubana. Este cambio politito y el re-

sentimiento contra el régimen en el poder en su pais, afectan su concepcion de
" la negritud, que debe situarse en la ptica en vigor enlalinea La Habana-Alger-
Comakry.!® Optica opuesta a la de Dakar.2® Este vuelco estd marcado por vivas
criticas que golpean a los personajes representativos de la ideologia del movi-
miento de la negritud. Se puede mostrar el surgimiento y el desarrollo de esta
nueva orientacién ideoldgica analizando el contenido de los ataques de Depestre.

UN CONFLICTO LITERARIO

Esta ruptura afloraen la querella del “realismo socialista” que opusoen 1955
Depestre a Senghor. Esta querella literaria es en el fondo una vision social y so-
cialista de las cosas, preconiza en literatura negra el realismo socialista. Senghor,
en nombre de una visién racial, rechaza este realismo “inventado por el occiden-
te y hecho para el occidente” y le opone el realismo negro-africano, “la tGinica ac-
titud realista para un negro conformeasu verdad”.?3 '

Se ve como para Senghor hay un realismo negro-africano como hay una
personalidad negro-africana.?® Y esta concepcién del hombre negro africano es .
el fundamento de su socialismo,?® socialismo que revisa el socialismo marxista
ya que lo mutila de la lucha de clases y de grupos sociales antagonicos. .

Ante el encuentro del universalismoy del unitarismosenghoriano, Depestre
indica las particularidades: El hombre negro no es un bloque monolitico. A lo
largo de una extensa marcha histérica, se ha diferenciado, al azar de las implanta-
ciones geoéraiﬁcas y del crecimiento cultural. El martiniqués, no es el seniegalés,
como el irlandés no es el polonés. Pero, sobre todo, el hombre negro se ha dife-
renciado socialmente, se ha diferenciado en burgueses y proletarios. Y, puesto
que hay antagonismo social en el mundo negro, debe haber lucha de clases. Aqu{
se manifiesta adn la escisién entre visién social y una visién racial del hombre ne-
gro y de sus obras culturales. : )
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UN CONFLICTO POLITICO

Surgido como contra-cultura en el curso de los afios 30, laideologfa de la
negritud vehiculada una aspiracién al reconocimiento de la civilizacion negra,?¢
Asi se oponia al colonizador blanco, aunque éste fuera americano en Haitf o
francés en Senegal. La partida se jugaba entre negros y blancos. Tan neta era en-
tonces la oposicidn, tan clara la Jinea de separacién de los dos campos, que la po-
larizacion racial surgia ficilmente.

Pero hacia 1934, con el fin de la ocupacién americana en Hait{ y en 1960
con la conclusién de la independencia de Senegal y de otros pafses africanos, los
hegros toman y retoman el poder... La negritud, de golpe, cambia de funcién so-
cial; de ideologfa de protesta se convierte en ideologfa de testimonio, Una ideo-
logia del poder, justificando cierta politica.” De allf que los contrarios a dicha
politica pongan la nota sobre la dialéctica del amo vy del servidor, a menudo en-
tre negros; sobre las desigualdades sociales, los conflictos politicos, los antago-
nismos culturales que en el interior de sus naciones nuevas e independientes se-
paran los negros y los arrojan los unos contra otros. Como consecuencia, el blo-
que ideoldgico estalla, el frente racial se reduce a polvo y la negritud “noche
donde todos los gatos son grises” es denunciada por Depestre como una mistifi-
cacién que oculta la lucha de clases entre negros:

“El cardcter mistificador del concepto de la negritud radica en su negacién
de la evidencia de las luchas de clases y de la diversidad de las condiciones

materiales de evolucién, ademds de considerar la sensibilidad creadora de °

los pueblos negros como un.bloque cultural homogéneo e intercambiable
en sus manifestaciones expresivas”.28

Y mds adelante: .

“De todas formas, todas las contradicciones de clases son borradas en la
abstraccion de la negritud. Y las burguesias negras del Africa y América
pueden, con seguridad, con la bendicién del neocolonialismo, explotar a
los trabajadores negros en nombre de una espiritualidad com{n”.2?

Los padres de la negritud son pues juzgados y condenados por su pol f;ica.
Es bajo este criterio polftico que Depestre condena a jean-Price-Mars:

“Existe un profundo divorcio entre fo que Price-Mars ha escrito y lo que
ha hecho a lo largo de medio siglo de actuacién en el escenario ideolégico
y politico de Haiti. En sus libros se ha manifestado a menudo bajo la for-

ma de un espititu abierto, liberal, generoso e incluso progresita, mientras

que en su vida civica, es el hombre que desde 1903, ubicado en puestos
de responsabilidad no ha protestado nunca contra los terribles escindalos
de la vida econémica y poltica de su pais”.3°
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En cuanto a Senghor, leemos:

“Incluso en el museo senghoriano... el concepto y las realidades (de la negri-
tud) guardan todavia ciertos valores que reonocemos Gue pueden ser par-
cialmente aquellos de los pueblos negros”. :

4

Pero esto ocurre en el “joven Senghor”, cuando no se habia propuesto aun
“servir en Senegal a los deseos del neocolonialismo.3! B
e

UN CONFLICTO DE ESTRATEGIA DEL DESARROLLO

iSenghor, portavoz del neocolonialismo? He aqui la causa que ubica el
conflicto en el terreno de la estrategia del desarrollo. Y la referencia al “joven
Senghor” invitaauna retrospectiva histérica para sefalar la evolucién de las posi-
ciones de los dos protagonistas. :

En nuestra época, en la que el desarrollo se vuelve la gran preocupacion, las
dos visiones; racial y social de la cuestion negra, tienden a compartir segin las 11
neas, las dos corrientes polfticas ligadas en definitiva a los bloques del-Este y del
Oeste. A )

Mucho antes de los albores de la Segunda Guerra Mundial, mucho antes
que fuera cuestién en la gran prensa 'y el gran pablico del desarrollo, las voces ne-
gras se elevaron para denunciar la suerte de las poblaciones del Africa y la miseria
en que las mantenian. La célebre novela de René Maran, Batouala, es la obra
maestra y el testimonio de esta literatura de protesta. Esta denuncia que osaba
quebrar el silencio servil en el que se hundfan los colonizados, constituia un su-
ceso innovador.32 Pero con Maran, no hemos llegado atin a la Negritud®® nial
Desarroflo tal como se le entiende hoy.%*

Poeta3S y novelista anticolonialista, critico de la obra colonial francesa en -
Africa Negra, René Maran opositor nacido en Martinica el 8 de noviembre de
1887, rechazé la ideologia naciente de la negritud y el marxismo. El caso del au-
tor de Batouala,® premio Goncourt de 1921, parece ejemplar y amerita nuestra
atencién. Maran es situado por Senghor como un precursor de la negritud.?” Es-
to significaba, anexar a su defensa, un escritor prestigioso, ya que €l habia recha-
zado muy explicitamente el matiz racial que esta ideologfa habria de adquirir en
Senghor. El critica el “antroponegrismo” y es a propdsito de Alain Locke, autor
negro americano que diagnostica y pone el dedo en ia llaga.

El antroponegrismo, segin la definicion de Maran, serfa el predominio del
factor racial, a tal punto “que todo se reduzca a 41732 tanto en el orden de la ex-
plicacién de los hechos, como en el de la estrategia de accion; asf como loes el
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factor social, la lucha de clases para el marxismo. Este exclusivismo que en el do-
minio social llega a la “hinchazén” que se ha llamado “‘obrerismo”, alcanza en el
dominio racial lo que Maran llama “antroponegrismo”.

-Alain Locke, en la introduccién de su obra, The Negro in Art,®® preconiza
un arte racial en términos tan exclusivos como otros autores preconizan un arte
proletario; desea una pintura de negros para los negros asi como otros ansfan una
literatura del pueblo para el pueblo. En Locke se halla en el dominio artistico,
proveniente del horizonte segregacionista americano, un fuerte acento racial que
Jacques Roumain y Langston Hughes hardn suyo y exportardn teol6gicamente
con sus slogans de un “Dios blanco™ ® y un “Cristo negro”.*! Acento que mar-
card-la accion sindical y politica y pesar4 sobre la estrategia de los movimientos
de liberacién afroamericanos.

Al exclusivismo de Alain Locke, Maran opone el universalismo, un univer-
salismo que une larehabilitacién, glorificacién de los valores de las civilizaciones
del mundo negro con la solidaridad de luchas en el Africa. Universalismo que no
se inspira sin embargo en el universalismo proletario, ya que Maran fo rechaza.

A los intentos de acercamiento propuestos por el Partido Comunista.Fran-
cés, Maran respondié claramente: “Yo no soy comunista, ¢por qué?”’. Maran fue
un burgués, Nifio tuvo la fortuna, en el sentido del. término, de hacer sus estu-
dios secundarios, en un pensionado de alto rango de Bordeaux, adulto, trabajé co-
mo alto funcionario en la administracién francesa en Africa. Reveses, como el re-
chazo de sus derechos de autor en la Rusia revolucionaria, la intriga de Batouala
que le costo su puesto, la ocupacién alemana de F rancia, lo arruinaron, Pero adn
sin fortuna, continué siendo un aristécrata.*? Este burgués era un intelectual re-
cluido que se mantenia a distancia de la accién polftica directa. Francés de na-
cionalidad, Maran lo era también por su esp/ritu y de corazén. {No se vanagloria-
ba acaso de su conquistada asimilacién francesa y no la invocaba como una de
las razones de su distanciamiento de la masa africana?®® Asi ligadoa la culturay
a los intereses franceses en Africa, Maran se inclinaba poco hacia una ideologfay -
un movimiento popular de las masas africanas.** Combatiendo con su pluma por
una mejoria en la vida de los indfgenas, no concebia esta mejorfa sino bajo la
estabilidad francesa y por la accién de los escritores progresistas franceses como
André Gide.** Crefa en la Francia revolucionaria; crefa que los principios y el
espiritu de 1789 y de 1848 no tenian necesidad del fermento ruso de 1917 pa-
ra cambiar el odioso sistema colonial. La Francia colonialista y racista le parecfa
repugnante y la revolucionaria, atractiva®® y se mecia en la esperanza de que la
segunda terminard por triunfar sobre la primera.” Se halla aqui en Maran, fren-
te al problema colonial, la posicién que serd la de Senghor frente al problema del
subdesarrollo.

La asimilacién francesa de la que Maran se vanagloriaba y de la que los
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franceses se burlaban abiertamente®® no podia ser perfecta. Francés, pero fran-
ces de raza negra, Maran para los franceses de Francia era diferente, extranjero.
Esta marginalidad y su estadfa en Africa en contacto administrativo con los afri-
canos lo ayudaron a conocer sus ancestros y a reconocer su parentesco africano.
Escindido entre Africa y Francia, entre su linea de adopcién y la de su origen,
Maran opt6, no sin comprometerse, por el partido del débil contra el fuerte. Pero
su combate contra “los abusos” (pues no combatia sino los abusos) no postulaba
al menos en su intencién una evolucion social y politica que hiciera estallar el ce-
po colonial. Un proyecto social tan reformista no podia encajar dentro de una
doctrina y de un partido que sostenian que el colonialismo era un pardsito del
capitalismo a extirpar. -

H
i

La fama de Maran ha aumentado con el tiempo. Rechazando el antropone-
grismo, no es menos inspirado que Senghor, uno de los precursores de la negri-
tud; rechazando el comunismo, no estaba menos impregnado que Langston Hug
hes,*? a la izquierda, representante socialista del movimiento literarioy virtual-
mente politico, que fue el negrismo entonces. Partidario, aunque critico, de la
presencia colonial francesa en Africa, tuvo laocasién de quedar desconcertado, en
el mismo afo de su muerte —1960—, por la proclamacién de las independencias
africanas. Este precursor es un antecesor, cuya contribucién mayor a la causa pa-
nafricana®? fue en los afios 20, e! lograr turbar la buena conciencia colonial fran-
cesa. De Maran a Senghor, hay un gran cambio. El esfuerzo de rehabilitacién de
la raza negra se profundiza, aunque la tradicién de lealtad politica hacia Francia -
no se rompa. Pero Senghor va mas lejos —en la protesta— que Maran. Y es sobre
el terreno cultural que sitta su innovacién. En una época fue la que, como indi-
caba W.E. Dubois, “‘educated Africans are Européans’” ! |a negritud senghoriana
introduce entre el colonizador y el colonizado un elemento de diferenciacién, un ‘
fermento de contra-aculturacién, un virus de anti-asimilacionismo. Y ella exalta
esta diferencia; contribuye a la toma de conciencia de una personalidad africana
diferente de la. personalidad europea. La brecha queda asf abierta, brecha por
donde pasard luego, la toma de conciencia de los intereses econémicos africanos
distintos y opuestos a los del colonizador. La cuestién, puede entonces propo-
nerse en el desarrollo de los paises africanos para beneficio propio.

Pero las cosas no permanecieron estacandas. Y, paradojalmente, este padre
“de la negritud ha permanecido invariablemente fiel, antes y después de la conce-
sion de la independencia a Senegal, fiel a la asociaci6n politica con Francia y
francéfilo.’? No es que €l se enceguezca acerca de los defectos y las acciones
-perniciosas del pacto colonial. Se puede escoger en su obra poemas netamente
anticolonialistas, como por ejemplo, su “Plegaria de paz”:*?

“Sefior Dios, perdona a Europa blanca.
Si bien es verdad, Sefior, que durante cuatro siglos
de luces, ella ha arrojado la baba y los ladridos
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de sus enormes perros sobre mis tierras,

Si bien los cristianos, abjurando -

tu luz y la mansedumbre de tu corazén

han iluminado sus campamentos con mis pergaminos,
torturado mis “talebs”, deportado mis doctores

y mis cientificos,

Su pdlvora ha derrumbado en reldémpagos la fiereza

de las colinas

y sus balas han atravesado las entrafias de im perios

vastos, como el dra claro, desde el Cuerno de Occidente
hasta el horizonte Oriental.

Y como terrenos de caza, han incendiado |os bosques intan-
gibles, tirando de su barba apacible a ancestros y genios

y han hecho de su misterio, la distraccién dominical

de burgueses.sonambulos.

Sefior, perdona aquélios que han hecho de los Askia,
resistentes; de mis principes, suboficiales;

de mis domésticos, boys y de mis campesinos,

asalariados; de mi pueblo, un pueblo de proletarios.

Pues es necesario que perdones a aquélios que han

cazado a mis hijos como a elefantes salvijes . /
Y los han levantado, a golpes de ldtigo, y han hecho "
de ellos, las nanas negras de aquéllos cuyas manos eran blancas,
Pues es necesario que olvides aquellos

que han exportado diez miliones de mis hijos en las
madrigueras de sus navios, '

que han suprimido doscientos millones

y me han dado una vejez solitaria entre la selva

de mis noches y la sabana de mis dfas.

Sefior, el hielo de mis ojos se empana

y he aqui que la serpiente de la ira levanta la cabeza

en mi corazén ; esta serpiente que habia crefdo muerta”,

Una golondrina no hace verano. Algunos poemas aislados no dan cuenta
del centro fundamental de un pensamiento y de una obra que en Senghor, es
de unién con Francia. Los colonialistas mas integristas no han cesado a su vez de
fustigar los “hechos malos y abuses” del colonialismo, sin cuestionar el sistema
mismo. Esta unién francesa presentada por Senghor como cuadro ideal del desa-
rrollo, se basa, segiin su parecer, en una especie de division racial del trabajo; el
europeo aporta a la construccién ‘“el genio de su raza” que se expandird en “fi-
bricas” y el africano el genio de Ja suya que alegrard los hechos “al ritmo del poe-
ma negro, al ritmo del tam-tam”.>* Una divisién tal del trabajo, con su ideolo-
gia, condena a perpetuidad a los negros al subdesarrollo tecnoldgico y econdmi-
Co puesto que el mismo, no figura en “el genio de su raza”. Del mismo modo que
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. el principio de diferenciacion introducido por Senghor, favorecia en una época,
un cierto cambio social, de igual modo el objeto de fa diferenciacion justifica y
consagra el estado de subdesarrollo en el Tercer Mundo Negro. Se comprende
que tantos hombres negros de letras rechacen una imagen de si mismos con és-
ta.55 El rechazo de la negritud senghoriana se fundamenta en las mismas razones .
por las cuales los negros en los Estados Unidos dvidos de acceder a la esfera de
consumo, se mantengan al margen del movimiento de las Comunas y de su ideo-
logfa “‘campesina”, anti-racionalista y antintelectual.® ¢

iCémo reconciliar la visién racial de Senghor con un andlisis social del fe-
némeno del subdesarrolio de los pueblos negros? ¢Un andlisis a lo Depestre, por
ejemplo? Depestre atacando al sistema mismo no ve esperanza de desarrolio sino
en la ruptura con el “terrible Occidente Cristiano”,% 7. pues:

. “Si mi hogar se inunda
si mi negra debe quedarse desnuda
el dia que lava su vestido
Si.en lugar de una muieca
son hormigas y gusanos
jos que acomparian a mi hijita
Es por culpa de las acciones
de la bandera estrellada
que toma cada gota de mi sudor
a fin de pagar las granadas y los fusiles’.%®

El elemento de explicacién aqui acentuado no es ya el genio respectivo de
las razas blancas o negras, sino las responsabilidades de las estructuras econémi-
cas, sociales y politicas puestas en accién por los colonizadores; las consecuen-
cias del imperialismo, de la opresion, del “robo colonial”. Y es para combatir es-
ta injusticia social que el autor de Minerai Noir, toma el partido rechazado por
Maran y Senghor;se dirige a la izquiera, hacia el Este, va a Berlin, pero Berlin Es-
te:

“Voy a Berlin para que se embarque

el hambre de mi pueblo

Se embarquen sus manillas, sus camastros,
sus ldgrimas y sus temblores de malaria.
Para que el délar cese de condenar

la radiante cancion de su rostro, >
para que su miseria sea desterrada
perpetuamente al régimen del secreto.
Voy a Berlin para que la paz guarde
todas sus hojas

y abra sus brazos a la vida
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de todos los puebios

y como una semilla de claridad

brote cada botén de su futuro

Voy a Berlin en la estela de la primavera
para que los mananas de todos los hombres
sean resplandecientes de luz

y que estalle la paz

del vino mas rojo de la fraternidad’’.

Es el conflicto de perspectivas y de posiciones politicas lo que explica co-
mo la negritud es tenida por reaccionaria y proclamada superada por aquellos a
quienes las preocupaciones sociales los flevan sobre las preocupaciones raciales y
para quienes la lealtad al Oeste es reformista y neocolonialista,

LA NEGRITUD DECRETADA MUERTA Y LA HEGEMONIA POLITICA

Una nueva generacién parte de una ideologia de nuevo cambio y cree en-
contrarla en el “realismo maravilloso de Jacques Alexis”,®? habiendo, previamen-
te declarado muerta la negritud y la hegemonia politica que la aceptaba, un obs-
tdculo para el desarrollo.’

Es verdad que Jacques Alexis. se tiene por haitianc de la misma forma que
Langston Hughes se tiene por americano. Es decir, aunque ambos se reconocen
“antes que nada y por sobre todo, hijos de Africa”, reconocen también el mes-
tizaje indio, francés y anglosajon que entra en la constitucién de su personalidad
nacional respectiva. Es en este sentido que Alexis se acercaba a un critico negro
anglo parlante de la negritud, Ezequiel Mphahle®® . quien rechazaba una concep-
cién demasiado uniforme del hombre negro africano. Esta conciencia viva del
particularismo cultural y geogrdfico de las Antillas negras, hizo de Alexis un mi-
litante del movimiento del Caribe, tanto como del movimiento panafricano.

Es verdad también que politicamente Jacques Alexis habia roto con el
“Occidente cristiano” y su sistema socio econémico y se habja unido al campo
del Este. Pero Alexis no se sitga sin embargo fuera del movimiento de la negri-
tud.%! Sobrepasa una fase; salta ciertas estrecheces, critica lagunas y desviacio-
nes; inaugura un nuevo camino. Pero el Jacques Alexis del “‘realismo maravillo-
so” permanece en el recto camino del movimiento de rehabilitacion del mundo
negro y es, no obstante en esta |inea que sorprende y se distingue. Es que su ne-
gritud tiene otra funcién social, una funcion de protesta, Ella es el eco ideolégico
de una opcién de solidaridad con las masas negras contra la condicidn en la que
son mantenidas por un poder negro que utiliza una cierta negritud para permane-
cer en el poder. La originalidad de Alexis radica precisamente en mantener los
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dos extremos de la cadena, agitando con un mismo movimiento, reivindicaciones
sociales y raciales pero reivindicaciones que no espera ver realizadas sino en un
sistema distinto al capitalista.

DEBILITAMIENTO DE LA NEGRITUD

Las ideologias como los seres vivientes declinan. Pero es uno de sus rasgos.
caracterfsticos el renacer de sus cenizas. En una situacién social en la que persis-
te la frustracién de los negros victimas del pre]umo de color o de raza, hay opor-
tunidades de reactivar y de resurgir una cierta “negritud” que vuelva a colocar el
acento sobre el factor racial. Hay ocasiones en que el péndulo, una vez mds, cam-
bie de polo, pues el desarrollo hacia el cual hoy en diase aspira, ya sea bajo el
patrocinio franco-americano o el ruso no es acaso una trampa? Bajo su mdscara y
a su favor, no es la vieja ideologia de la “‘misién civilizadora del hombre blanco”
la que continta paralela a una cierta situacién colonial reinando en los pafses ne-
gros?®? Incluso, una revolucién proletaria, seria suficiente simplemente para re-
glar, automdticamente, como lo aseguran René Depestre en las Antillas y Angela
" Davis en los Estados Unidos en cuestion negra?
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