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Resumen: El articulo analiza los conceptos “raza” en Philosophy and Opinions (1923) de Marcus
Garvey y “negritud” en Cuaderno de un retorno al pais natal (1939) de Aimé Césaire, a partir de una
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movimiento. De tal forma, concluye que los conceptos “raza” y “negritud” fueron elaborados en una
escala multi-espacial y multi-temporal, y que a la vez fueron utilizados en la construccion de un proyec-
to politico, ideoldgico y cultural que tuvo como base el pensamiento descolonial.
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En una entrevista publicada en 1977 en la revista Africa Development, el
poeta y critico literario Edouard J. Maunick le consulté a Aimé Césaire sobre
su relacion con el continente americano, ya que, en una ocasion, de forma con-
fidencial, este le habia dicho que “nunca se habia sentido realmente fascinado
por América”. Rapidamente, Césaire interrumpio la pregunta y manifestd que:

[n]ada que sea negro puede ser extrafio para mi. Mi corazon sangra en Soweto, pero
también sangra en Harlem. Un hombre que dice “soy negro”, “lo negro es bello” y, en
el caso de Langston Hughes “soy americano también” [...]. Un hombre como Marcus
Garvey, no es que sea garveyista, reconozco todo el romanticismo que habia en el
movimiento Black [sic] to Africa, pero lo que recuerdo es la importancia de su gesto.
La importancia del enfoque y su propo6sito; la intencion que revela [...]. Tenemos alli un
vasto patrimonio que es comun para nosotros. Es de gran alcance: estan, por supuesto,
las Antillas, pero, mas alla del archipiélago, hay un alcance continental, es decir, Esta-
dos Unidos, del mismo modo que, mas alla de las islas del Océano [ndico, estd Africa
[...]. (Césaire y Maunick 53)!

El extracto de la entrevista presenta algunos rasgos esenciales del proceso
de formacion del pensamiento descolonial. Por un lado, un pensamiento radical
formulado sobre la idea de una raza con particularidades historicas y materiales
especificas, que busco retornar a la tierra prometida, al origen de esa raza; por
otro, una comunidad intelectual que no niega esas particularidades, pero que
busco reconocerse asi misma en una dimension identitaria mas amplia, tanto en
términos geograficos como conceptuales. Ese proceso de construccion estuvo
marcado no solo por particularidades textuales propias de las narrativas de los
intelectuales, sino también por presiones contextuales inherentes a las experien-
cias de los sujetos historicos en una relacion temporal y espacial.

El presente articulo analiza los conceptos de “raza” en Philosophy and
Opinions (1923) de Marcus Garvey y de “negritud” en Cuaderno de un retorno
al pais natal (1939) de Aimé Césaire. En un primer momento, compara los con-
tenidos y las representaciones sobre los conceptos presentes en las obras de am-
bos autores, con el fin de determinar las similitudes y/o las diferencias tematicas
en la elaboracion conceptual. En segundo lugar, analiza la relacion entre esos
conceptos y el pensamiento descolonial de la primera mitad del siglo XX, con el
fin de establecer el uso del concepto en relacion con el contexto historico de un
movimiento politico, ideoldgico y cultural mas amplio.

El argumento central de la investigacion establece que en las obras anali-
zadas los conceptos de raza y negritud fueron construidos mediante contenidos
y representaciones que refieren a la relacion individuo-nacion, la representacion
de los espacios fisicos y la utilizaciéon de un régimen de temporalidad ubicado
en una relacion pasado-presente-futuro. Ademas, ambos conceptos fueron uti-
lizados para construir el proyecto politico, ideoldgico y cultural del pensamien-
to descolonial durante la primera mitad del siglo XX.

! Todas las traducciones al espafiol son del autor de este articulo.
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En este sentido, el articulo propone que el pensamiento descolonial, y por
lo tanto el movimiento o proyecto descolonial, tuvo una primera fase, ubicada
en el contexto de crisis econdmica, politica y social internacional del periodo
entre guerras (1919-1939), con un caracter primordialmente intelectual, es de-
cir, relacionado con las ideas y los conceptos de las figuras intelectuales. Esa
primera fase, en la cual los pensadores emprendieron una critica sistemadtica al
desarrollo historico del régimen colonial, encontrd su etapa de accion politica y
social, propia de los Estados nacionales, con el proceso de desestructuracion del
sistema colonial posterior a la Segunda Guerra Mundial (1939-1945).

Las fuentes utilizadas en la investigacion son, por su naturaleza discursiva,
distintas; la obra de Garvey contiene reflexiones politicas y filosoficas que bus-
can formular un programa de accidon, mientras que Césaire emplea el lenguaje
poético para construir la negritud como identidad. Pese a que las vias narrativas
son distintas, ambos textos tienen un objetivo comun: construir una posicion
politica sobre la identidad frente al colonialismo. Ademas, ambos textos fueron
publicados en el periodo entre guerras, de tal forma que su comparacion permite
no solo identificar sus caracteristicas textuales, sino también dilucidar las par-
ticularidades del pensamiento descolonial en un momento clave de la historia
contemporanea.

Cabe sefialar que tanto el intento de historizacion del pensamiento y
proyecto descolonial, como algunos hallazgos del articulo, requieren de un sus-
tento empirico mayor, el cual amerita la revision de los textos utilizados a la
luz de otro tipo de fuentes como las revistas culturales, la prensa escrita, y la
correspondencia de la época, entre otros; a esto se debe sumar el siempre prob-
lematico proceso de recepcion de las ideas. Mas alla de esto, el articulo también
debe ser evaluado como un intento de mostrar la aplicabilidad y los alcances —en
este caso provisionales, debido a esa limitacion empirica— del enfoque tedrico
de la cada vez mas olvidada historia intelectual.

Los lenguajes politicos: una forma de historia intelectual

La relacion entre la elaboracion de un concepto y su uso en un movimiento
politico, social y cultural en particular, asi como en un contexto histérico en
general, representa el enfoque central de este articulo; este enfoque deriva de
las propuestas tedricas de la historia intelectual de la llamada Escuela de Cam-
bridge, especificamente de los postulados de John Pocock y Quentin Skinner,
quienes retoman las reflexiones de Ludwig Wittgenstein sobre los juegos del
lenguaje.

Para Wittgenstein, el lenguaje estd determinado por usos —construidos me-
diante reglas y sentidos— que muestran la aplicacion y el significado de una
palabra (signo); una palabra, al ubicarse en el entramado de multiples juegos
del lenguaje, posee una “familia de significados” que estdn emparentados entre
si, por lo que el concepto no tiene un limite fijo. El lenguaje, como una familia
de estructuras emparentadas, es cambiante, producto de las reglas utilizadas en
una dinamica espacial y temporal; es decir, las palabras (signos) tienen un uso
dilatado en el tiempo (ver Wittgenstein 89, 97, 121, 123, 139, 309).
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Para Pocock, el contexto, como categoria de analisis esencial de los len-
guajes politicos, esta unido a la idea de comunidad politica, la cual refiere al
grupo donde los individuos encuentran y exploran los lenguajes que les per-
miten conceptualizar el lenguaje en el seno de las estructuras y actividades
intelectuales. Las comunidades politicas son un espacio para la legitimacion
politica, donde los individuos conceptualizan los pasados a partir de discur-
sos y lenguajes, y los relacionan con el presente. De tal manera, el proceso de
elaboracion de un concepto estd determinado por la relacion entre abstraccion
y practica, sujeta al lenguaje, los conceptos y la realidad social, asi como por la
apropiacion de una idea dentro de un contexto (ver Pocock 31-37, 40-42).

Siguiendo a Wittgenstein, Skinner sefiala que el lenguaje se caracteriza por
sus usos en un entramado de reglas y herramientas que dependen de determi-
naciones historicas del lenguaje en relacion con el contexto. El lenguaje tiene
usos multiples y adquiere sentido inicamente en el contexto en el cual se utiliza,
por lo que el investigador debe tener conocimiento del entorno y de las inter-
acciones sociales en las cuales estd inmerso. Por lo tanto, el texto es concebido
como un acto de comunicacion que posee un sinnumero de significados posibles
en relacion con el contexto; para comprender cualquier enunciado se necesita
determinar no solo el significado de lo enunciado, sino también aprehender las
acciones, los usos y las intenciones que emplean los agentes sociales al decirlo
(ver Skinner 148-153, 158-161).

Los planteamientos descritos permiten analizar la elaboracion de los con-
ceptos de raza en Garvey y de negritud en Césaire a partir de las interacciones
propias del discurso, pero también comprender los usos del lenguaje en el con-
texto narrativo del pensamiento descolonial y en el contexto historico deter-
minado por particularidades temporales y espaciales, destacando las relaciones
sincronicas y diacronicas del proceso.

Raza y negritud como conceptos en Marcus Garvey
y Aimé Césaire

(Cual es la diferencia fundamental entre los conceptos empleados por
ambos autores? Mientras que Garvey habla de la raza negra y de los negros,
situando el concepto dentro de un programa politico que refiere a particularidades
fisicas, materiales y religiosas, Césaire habla de la negritud como un concepto
abstracto con un contenido ideoldgico —y de tal forma politico— que alude a una
construccion cultural e identitaria.

Como sefiala Werner Mackenbach, resulta necesario entender el Caribe y
Centroamérica en su dimension transcultural, y profundizar en las dimensiones
conceptuales que van mas alla de la negritud y que han propiciado la construc-
cion de nuevos “-ismos” en el pensamiento de la region (ver 8§9-103). En ese
sentido, Ricardo Lopez Mufioz indica que el concepto de negritud no es inico
0 estatico, ya que mas bien es una reivindicacion de la condicién humana de ser
negro, por lo que su elaboracion conceptual es historica y tiene multiples au-
tores (ver 69). En este sentido, resulta pertinente analizar los conceptos de raza
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y negritud en Garvey y Césaire en tanto permite dilucidar las transformaciones
de un pensamiento o -ismo en constante (re)elaboracion.

La elaboracion conceptual de la raza, dentro de ese pensamiento mayor,
estd permeada por un conjunto de contenidos, representaciones y relaciones
contextuales. Garvey conceptualizo la raza negra con base en valores y repre-
sentaciones sobre la conducta humana, las condiciones materiales y la religio-
sidad. La fe y la confianza en Dios no solo constituian los medios de salvacion
futura de la raza, sino que también proporcionaban autoridad, poder y ética a las
acciones de los individuos. Para Garvey, los medios materiales para alcanzar la
plenitud de la raza y el éxito de su movimiento tenian como base el poder fisico,
financiero y cientifico materializado en un gobierno y una educacion propia (ver
8).

De tal manera, la elaboracidon de ese concepto estuvo determinada por las
acciones, usos e intenciones de Garvey en un contexto historico particular. Por
un lado, esas representaciones conformaron la base de un movimiento marcado
por la disciplina, la lucha frontal y la ambicion de un futuro mejor para la raza
negra; por otro, la definicion de la raza negra tuvo la funcion de construir una
nacion negra moderna e independiente que permitiera la proteccion del indivi-
duo y del colectivo. La nacién imaginada por Garvey no se encontraba en las
Antillas o en América Latina, como fue pensada tiempo después por Césaire,
sino en Africa, el lugar de origen ancestral, el punto de partida de la diaspora
africana y la tierra prometida en un futuro (ver 7, 9).

Para Garvey, la raza negra debe ser asumida con plenitud y dignidad, ya
que representa una condicion pristina y, por lo tanto, no asimilada. En ese sen-
tido, la raza negra en Philosophy and Opinions también fue definida como un
espacio de lucha individual por la expresion de opiniones propias y por la recu-
peracion de la confianza en si mismo, es decir, una lucha por la liberacion (ver
10, 12). En el pensamiento de Garvey la historia dirige el curso de la vida y es
la guia para su movimiento politico; el pasado, marcado por la esclavitud, la
represion y la explotacion, es el espacio de experiencias para su movimiento,
mientras que el futuro es el momento de liberacion y salvacion que permitiria la
definicion de la verdadera raza negra.

En Philosophy and Opinions, Garvey sefiala que “las batallas del futuro,
sean fisicas o mentales, seran peleadas en términos cientificos y la raza que esté
capacitada para producir el mejor desarrollo cientifico, es la raza que finalmente
dominara” (12). La cita no solo muestra la dimension temporal del concepto,
sino también las implicaciones politicas del proyecto garveyista. Ademas de
presentar su pensamiento como una lucha esencialmente politica y radical, que
pasa por la organizacion de sus semejantes, Garvey conceptualizo la raza negra
dentro de un régimen de historicidad marcado por la experiencia pasada y la
imaginacion futura.

Garvey concluyo que la explotacion del negro comenzé con la esclavitud
del sistema colonial, pero también criticd a Europa por la profundizacion de esa
explotacion a partir del estancamiento econdmico posterior a la Primera Guerra
Mundial (1914-1919). De esa manera, la elaboracion conceptual mantiene una
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relacion sincronica con el presente de su contexto politico y econdmico, pero a
la vez proporciona referencias diacronicas al pasado del sistema esclavista y al
futuro de su movimiento y programa politico (ver Garvey 11, 16, 20, 26).

La “batalla futura” de Garvey no es una oposicion per se a la raza blanca,
pero si una separacion necesaria para asumir la raza negra. En su pensamiento
representd a la raza negra en términos de la “pureza de la raza”, es decir, como
un conjunto de cualidades propias que forman parte de la base del estandar
comun de la humanidad, y de la identidad racial y nacional. Esto derivo en una
fuerte critica de Garvey hacia la creencia de algunos lideres negros sobre la
asimilacion de la raza como camino posible para el futuro de los americanos y
de los antillanos (ver 26, 55).

Ahora bien, ;coOmo dimensionar la obra de Aimé Césaire en relacion con la
de Marcus Garvey? Como lo sefala el poeta y traductor espafiol Agusti Bartra,
“la palabra del poema [en Césaire] era francesa, surrealista y africana, pero no
se adheria completamente a ninguna de estas denominaciones” (7); justamente
esa confluencia identitaria permite comparar la poesia de Césaire con el pens-
amiento de Garvey. Asi, si Garvey elaboro el concepto de raza negra como base
de un programa politico que regulaba todos los aspectos de la vida individual y
social, Césaire propuso un concepto politico, ideoldgico y cultural que buscaba
cambiar los horizontes identitarios al reconocerlos en una dimension temporal,
espacial y subjetiva mas amplia.

En una entrevista realizada por el poeta y novelista haitiano René Dépestre,
Césaire explico las razones que lo impulsaron a escribir algunos de sus libros.
En relacion con el Cuaderno de un retorno al pais natal, Césaire manifesto
que “[...] no reniego de las influencias francesas. Quiéralo o no, soy un poeta
de expresion francesa [...]. Dicho de otra manera, para mi el francés era un in-
strumento que yo queria plegar a una expresion nueva. Queria hacer un francés
antillano, un francés negro [...]” (Dépestre XX). Lo anterior pone de manifie-
sto que Césaire se apropio de la cultura literaria de la metropoli, pero trato de
proyectar en ella un sentido propio, tanto en el lenguaje como en las tematicas
y recursos narrativos.

Los versos de Aimé Césaire en el Cuaderno de un retorno al pais natal
estaban dirigidos a esbozar el concepto de negritud. Como sefiala Lopez Muioz,
el concepto fue construido como una reivindicacion a descubrir una identi-
dad propia, que el colonialismo nego6 y ocultd, construyendo una identidad en
oposicion a la cultura blanca occidental (ver 75); la reivindicacion identitaria de
Césaire también representd un posicionamiento politico frente al colonialismo
y su asimilacion racial.

Césaire busco desprenderse de la comodidad encontrada durante sus afios
de residencia en Francia, como una forma de redescubrir las raices de su nacidén
y asumir la identidad antillana. Asimismo, mientras que Garvey condicion¢ la
definicién de la raza negra a la independencia politica y material, Césaire con-
struy6 la identidad como una cualidad en constante cambio, y que era tan viva
como la naturaleza que rodea las Antillas (ver Cuaderno 97).
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La elaboracion conceptual de Césaire estaba unida a una dimension espa-
cial que posee multiples referencias, tanto geograficas como cotidianas, que le
dan sentido a su experiencia de transito —o retorno— entre un lugar y otro. Cé-
saire establecid conexiones con un espacio geografico mas amplio, incluyendo
a América Latina, Africa y las Antillas como nuevos puntos de referencia que
permeaban en la construccion de esa identidad (ver Cuaderno 49). No obstante,
€so0s espacios Unicamente representaron puntos de referencia en la construccion
de su identidad, no el fin Gltimo que buscaba Garvey; Césaire elaboro el con-
cepto de negritud a partir de la critica de la asimilacion de la cultura francesa
y, por ende, del pasado colonial, a la vez que rescato las particularidades de la
sociedad antillana y su entorno.

En la obra de Césaire la naturaleza funciona como un recurso central en la
conceptualizacion de la negritud, por medio del cual confronté —como un espe-
jo— las caracteristicas de su entorno inmediato con su identidad en reconstruc-
cion. La playa y el mar son representados como espacios oscuros y siniestros
que moldean el entorno antillano (ver Cuaderno 45). Ademas, el hogar de Cé-
saire, descrito como “otra casita que huele muy mal en una calle muy estrecha,
una casa minuscula que cobija en sus entrafias una madera podrida decenas de
ratas y la turbulencia de mi seis hermanos y hermanas, una casita cruel [...]”
(Cuaderno 41), representa un punto de retorno —pese a la imagen cruel que evo-
ca— en la conceptualizacion de la negritud.

Esa representacion del espacio en la obra de Césaire también tiene una
funcion central en la elaboracion de la negritud y de la identidad. En primer
lugar, el yo poético es representado como un actor activo dentro de todas las
experiencias historicas: el viaje de retorno de Francia hacia Martinica es un
momento de transito de una identidad pasada a una futura. En segundo lugar,
los coterraneos de Césaire, representados a través de su familia, son actores que
median en la transicion de un espacio a otro, y que resguardan la identidad pro-
pia del antillano, es decir, las experiencias individuales asociadas a la definicion
de un concepto funcionan como cimiento histérico del proceso de busqueda de
una identidad colectiva.

Como lo sefiala Bartra, los textos de Césaire no solo poseen la dimension
pocética, sino también las funciones de buscar la conciencia racial y emprender
la accion politica (ver 9). La relacion entre esos tres factores fue construida a
través de una dimension temporal que refiere a una relacion pasado-futuro que
funciona como un mecanismo de aprendizaje para la construccion de la identi-
dad. En ese caso, el poema posee referencias constantes a la memoria y su rol
determinante en la definicion de la negritud (ver Césaire, Cuaderno 57).

De esta manera, el espacio temporal circunscrito a la obra, anclado en el
periodo entre guerras, funciona como el presente sincronico desde el cual el
autor establece una relacion pasado-futuro que funciona como marco temporal
—en un régimen de temporalidad especifico— para la elaboracion del concepto.
La obra de Césaire refiere diacronicamente a un pasado lejano como el siglo
XVIII de la Revolucion Haitiana, pero al mismo tiempo discute el presente en
decadencia de la sociedad europea e imagina el futuro depositario de la identi-
dad negra (ver Cuaderno 53).
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El pensamiento descolonial en Marcus Garvey
y Aimé Césaire

(Como relacionar la elaboracion conceptual de ambos autores con el
pensamiento descolonial como movimiento politico, ideologico y cultural?
Como fue sefialado anteriormente, el lenguaje se caracteriza por sus usos
multiples en un conjunto de reglas que dependen de determinaciones historicas
del lenguaje; el contexto, caracterizado por las interacciones sociales en un
entorno cambiante, provee de sentido al lenguaje (ver Skinner 158-161).

La utilizacion de los conceptos en las obras de Garvey y Césaire esta funcion de
los proyectos politicos y los espacios asociados a ellos. Garvey construyd el concepto
de raza como sustento de una nacion asentada en Africa, pero a la vez lo posiciond en
el marco transnacional del proyecto de solidaridad econdémica de la Universal Negro
Improvement Association (UNIA); Césaire elabord el concepto de negritud como parte
de una identidad antillana que mantuvo relaciones transnacionales con otros espacios,
como es el caso de Africa, América Latina y Europa. Sus experiencias individuales dan
cuenta de esa utilizacion diferenciada.

Marcus Garvey migro a Costa Rica en 1910, y fue precisamente en ese espa-
cio donde tuvo contacto con otros migrantes de las Antillas. Como lo indica Ronald
Harpelle, fue en la diversidad de experiencias de los migrantes antillanos en territorio
centroamericano que Garvey construy6 su pensamiento y emprendio la actividad mas
fuerte de la UNIA (ver 35-36). A partir de ese momento, Garvey consolidé su proyecto
sobre la base de politicas simbdlicas y culturales que promovieron una forma de nacio-
nalismo urbano con fuertes componentes raciales y culturales (ver Gutknecht 87 y Jorge
211).

Sobre la naturaleza de su movimiento, Garvey sefialé que “es solo cuestion de
unos pocos afios mas cuando Africa sera completamente colonizada por negros, como
Europa por la raza blanca. Lo que queremos es una nacionalidad africana independiente
[...]” (44). En relacion con ese caracter politico, Lawler y Davenport senalan que el mo-
vimiento de Garvey luchaba, en su esencia programatica, contra las reglas del sistema
colonial (ver 21). En Philosophy and Opinions, el movimiento es caracterizado como
una lucha contra el colonialismo, pero a la vez como una lucha por recuperar la tierra
prometida. Garvey caracterizé al mundo colonial como una civilizacion viciosa, inmo-
ral y sin religion, que tenia en sus manos el poder y la fuerza, por lo que el movimiento
de liberacion debia responder con los mismos mecanismos (ver 14, 22, 41).

Para Paul Gilroy, el garveyismo —y en especifico su lucha contra el sistema colo-
nial- es un fenémeno global que responde a un vocabulario politico y filoséfico com-
plejo que trasciende los términos convencionales del partido politico, la clase o el grupo
étnico (ver 17, 114). Ahora bien, pese a que Gilroy identifica ciertas formas de mutualis-
mo y democracia en el pensamiento panafricanista, el pensamiento descolonial de Gar-
vey también estuvo dirigido a recuperar la tierra prometida a través de un movimiento
que buscaba la implantacion de un “imperio negro” y “una aristocracia africana” (ver
Garvey 41, 45). Ese sentido autocratico del poder en el pensamiento de Garvey estaba
ligado a las profundas bases religiosas del movimiento, en las cuales —siguiendo la his-
toria de Moisés y el Exodo del Antiguo Testamento— se exaltaba la figura patriarcal del

239

TYZ-28Z :(610Z) §E SOUDDILBWIDOIIUSD SO[DININD A SOLIDISL SOIPNISS B [DNLIA DISIASY "OWIS)|



240

Istmo. Revista virtual de estudios literarios y culturales centroamericanos 38 (2019): 232-242.

Mario Ferndndez Picado Raza y negritud como conceptos

lider y se establecia una conexidn entre su historia personal y el éxodo religioso (ver
Gilroy 207).

La realidad de Aimé Césaire fue distinta a la de Garvey. En 1931 viajo a Fran-
cia para completar sus estudios secundarios y, a partir de 1934, pasé a ser estudiante
de la Escuela Normal Superior de Paris (ver Lopez Muioz 73). En ese mismo afio,
junto a Leén-Gontran Damas y Léopold Sédar Senghor, fund6 en Paris la revista L Etu-
diant Noir, la cual fue el principal espacio de discusion de los estudiantes africanos y
antillanos que se encontraban en Francia (ver Oliva 11-12). En 1941 fund6 la revista
Tropiques, y consolidd sus vinculos con el movimiento surrealista francés, especial-
mente con el artista André Breton. En 1945 se unio6 oficialmente a las filas del Partido
Comunista Francés (PCF), impulsando una agenda comtn con el partido, pero siempre
teniendo en cuenta las particularidades de las islas del Caribe (ver Oliva 14). Luego
de la ruptura con el PCF, Césaire fund6 el Partido Progresista Martiniqués (1958), con
el cual inici6 una activa participacion en el escenario politico de su pais que marcé su
produccion ensayistica y literaria (ver Yaksic 51).

Césaire planted que parte del proceso de descolonizacion implicaba una serie de
practicas que retomaran las raices africanas y su aporte a las sociedades caribefias, por lo
que la descolonizacioén formaba parte de un proceso de revolucion cultural e identitaria.
Desde ese momento, uno de los principales cuestionamientos de Césaire estuvo dirigido
hacia la politica cultural que establecié Francia en sus colonias, la cual promovia los pa-
trones de la cultura francesa y suprimia las particularidades culturales de cada colonia.
De ese modo, la negritud se transformo en el principal medio de lucha contra la asimi-
lacion cultural impuesta por el régimen colonial, y, en ese caso especifico, por Francia
como Estado-nacion (ver Oliva 12).

(Por qué si Césaire fue uno de los principales criticos del sistema colonial,
defendio la incorporacion de esas islas al Estado francés? El poeta considero
que el movimiento constituia, antes que una separacion politica y material
definitiva de los centros hegemonicos, un posicionamiento politico —en su caso
desde la izquierda del espectro ideoldgico— que buscaba la autonomia territorial
de las Antillas mediante el enfrentamiento a los procesos de asimilaciéon de la
cultura europea impuestos por el régimen colonial (ver Césaire, Discurso sobre
el colonialismo 15).

La negritud elaborada por Césaire representd un movimiento ideologico
y cultural. En Discurso sobre el colonialismo Césaire afirmo6 que “no se trata
de que queramos hacer revivir una sociedad muerta. Eso se lo dejamos a los
aficionados del exotismo [...] Lo que nos hace falta es crear —con la ayuda de
todos nuestros hermanos esclavos— una sociedad nueva, rica en toda la poten-
cia productiva moderna, cobijada en toda la antigua fraternidad” (25). De tal
manera, Césaire también elabord su concepto atendiendo a las necesidades de
un colectivo social, un punto de encuentro con el programa politico de Garvey.

Sin duda, ambos conceptos fueron utilizados como cimiento ideoldgico del
movimiento descolonial. El concepto raza en la obra de Garvey constituyd un
medio de lucha contra las bases econdémicas, ideologicas y culturales del régi-
men colonial, especialmente contra el sistema de explotacion implantado por las
metropolis en las sociedades colonizadas. Césaire también asumié como suya
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esa lucha, pero, a través de la negritud como concepto, criticd sistematicamente
el desarrollo historico del régimen colonial, y buscé el cambio social y cultural
a través del rescate de las raices africanas y de las particularidades identitarias
de todos los territorios.

Conclusiones

Pese a que en la entrevista de 1977 Aimé Césaire califico) a Marcus Garvey
como un romantico, ambos perseguian el mismo fin y utilizaron reglas simi-
lares —dentro de un juego del lenguaje politico comiin— en la elaboracion de los
conceptos. En las obras analizadas, los conceptos de “raza” y “negritud” fueron
elaborados por ambos intelectuales mediante tematicas y representaciones que
refieren a tres aspectos: en primer lugar, la relacion individuo-nacion, que es
vista tanto desde el Estado-nacion como desde las relaciones transnacionales y
continentales; en segundo lugar, la representacion de los espacios fisicos, tan-
to cotidianos como politico-institucionales, en tanto agentes que amalgaman
la construccion de esa identidad; y finalmente, la utilizacion de un régimen de
temporalidad que refiere a la relacion pasado-presente-futuro.

En ese sentido, las referencias al pasado y al futuro, en sus relaciones di-
acronicas, representan un recurso central en la elaboracion conceptual de su
identidad. No obstante, el presente de ambos autores marco el punto de partida
sincronico para la utilizacion de estos conceptos en el movimiento de descolo-
nizacion que tuvo lugar durante el periodo entre guerras. De ese modo, los con-
ceptos de “raza” y “negritud” fueron utilizados, dentro de marcos temporales
similares, en la elaboracion de pensamientos y proyectos politicos diferencia-
dos: la fundacién de una nacion africana y el (re)descubrimiento de la identidad
negra.
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