| NAJAVA: Pritu o antikolonijalnim otporima nastavijamo
prikazom Roberta Younga antikolonjjalnim  prosviedima u
frankofonim kolonijama. Tekst je prevela Zdenka Ungar.

Crni Aflantik nije bio zajednica koja je govorila samo
engleskim jezikom: ona je govorila | francuski, Spanjolski i
portugalski jezik. Konstrukcija novoga afritkog politickog i kulturnog
identiteta bila je i plod rada antikolonijalistiCkih intelektualaca-
politiara iz frankofonskih i kasnije iz luzofonskih kolonija. Pomak
od revolucionarnoga komunizma prema panafrikanizmu i africkome
socijalizmu dogodio se i medu frankofonim i luzofonim afriCkim
intelektualcima. Kao §to to pokazuje Langley, premda su anglofoni
sudionici previadavali na velikom Kongresu koji je odrzan 1945.
godine, panafricki pokret bio je podjednako aktivan i U
frankofonskim i u anglofonskim africkim kulturama u prvoj polovici
dvadesetoga stolje¢a, sa Savezom naroda Kameruna, Senghorom
u Senegalu i Maliju i neko vijeme s Houphouet-Boignyjevim
Demokratskim udruzenjemn u Obali bjelokosti. Medutim, ironija za
stanovnike frankofone Afrike bila je u tome da su sami Francuzi ve¢
prakticiraii panafrikanizam, u tom smisiu da je njihovo carstvo bilo
namjerno zamisljeno kao golemi dominion koji se protezao od
sredignje Afrike do Sredozemija. Francuski posjedi u Africi sastojali
su se jednostavno od federacija Francuske zapadne Afrike |
Erancuske ekvatorijalne Afrike. Kao i u anglofonskoj Africi, teritoriji
kojima se viadalo iz metropole i koji su bili skloni konstitucionainom
pritisku ili pozitivnoj akciji imali su protute?u u nepregovarackom
stajalidtu  udancenih lokalnih naseljenickin rezima. Izbijanje
Alzirskoga rata 1954, pokazalo je da aktivisti u takvim situacijama
nemaju drugoga izbora nego se okrenuti primjeni sile. | ovdje se



moze siijéditi dijalektika izmedu pozitivne akcije i nasilia koju smo
ve¢ vidjeli u anglofonskoj Africi: u ovom siucaju dvije su dominantne
litnosti iz alternativnih domena bredstavijale dvile moguée
polarnosti: Léopold Senghor i Frantz Fanon. Kao i s Nkrumahom i
Gandhijem, razmatranje strategije bilo kojega od njih bez
razmatranja alternativse prema kojima se definiraju njihove pozicije
.ima efekt potiskivanja povijesne dijalektike njihovih posredovanja.

Stanje u frankofonoj Africi politicki se, kulturno | u smislu
opcija za samoodredenje bitno razlikovalo od stanja u britanskim
kolonijama zbog raziika u stilu francuske kolonizacije Afrike. Dok je
britanski sistem bio labavo utemeljen na ideji imperija koji se krete
prema federaciji nezavisnih dominiona, prema &emu bi teoretski
mogla teZiti svaka kolonizirana zemlja, francuski kolonijaini sistem
asimilacije zasnivao se na ideji da se cijeli imperij smatra
sudtinskim dijelom matitne Francuske. U Zaru za jednako®éu
Francuske revolucije stanovnici nekih stariiih  kolonija poput
Martiniquea i &efiriju senegalskih komuna - St. Louisa, Dakara,
Rufisquea i Goréea - postali su ustavno francuski gradani i slali su
svoje predstavnike u Francusku narodnu skupétinu. Cak i ostale
koji su Zivjeli drugdje i bili jednostavno francuski kolonijaini podanici
odgajalo se da, barem feoretski, misie o sebi kao o Francuzima. Ta
je politika bila izvanredno uspjedna, osobito na Karibima
("Antilima"} i u Zapadnoj Africi i prouzrogila je drugaciju dinamiku u
antikolonijalistickom pokretu. Unato¢ tome Sto je sluZbena dokirina
asimilacije (razli¢itih stupnjeva) u francusku civilizaciju napadana
jo8 od pocetka dvadesetoga siolje¢a u ime pokreta prema viSe
hijerarhijskom britanskom i nizozemskom stilu politike "asocijacije”,
njezino je naslijede ostalo netaknuto u puno jatem naglasku koji se
postavljao na to da kolonizirani narodi stjedu francusku kulturu i
obrazovanje, kao i u odbijanju da se uopée razmisija o bilo kakvom



konstitucionalnom putu koji bi vodio prema politiCkom razdvajanju
“ od Francuske. Potpuna asimilacija uspijevala je kod nekolicine,
premda uspjela kod znalajne nekolicine, kojoj je pripédao Blaise
Diagné, koji je ofisao u Pariz da bi predstavijao nenaseljenicke
kolonije u Francuskoj skupstini, dok su se U naseijenickim
kolonijama poput AlZira takvi poslanici uvijek birali iz naseljenickog
stanovnistva. Protivnici nagina francuske viadavine u Africi poleli
su djelovati tako $to su se protivili zadovoljno asimiliranome
stavjalistu viastitih "predstavnika”. Medutim, uzimajuci u obzir da
asimilacija nije ¢ak bila ozakonjena ili nametana silom, njihove su
se moguénosti ponesto razlikovale od moguénosti britanskih
kolonijalnih podanika: akiivisti su pomalo bizarno mogli nodjednako
zagovarati potpunu integraciju i potpunu nezavisnost. Samo fo
objadnjava zaSto su neke francuske kolonije na kraju izabrale da
ostanu dio matitne Francuske.

Zato, paradoksalno, ima mnogo primjera
antikolonijalistitkoga nacionalizma i polititkoga 1 kulturnoga
samoodredenja koii su djelovali unutar Sire neupitne pretpostavke
da su jo§ dio frankofonske kulture, Takvo je stajalidte dodatno
udvrdéeno propagandom koja je pratiia novadenje kolonijainih
vojnika tijekom Prvoga svietskog rata, u kojoj se tvrdilo da su svi
kolonijaini podanici Francuzi i da se Jele boriti za Francusku;
kasnije koridtenje kolonijalnim trupama za vrijeme rata i njihovo
notorno  koristenje nakon rata u Rajnskoj oblasti, uvelo je
pretpostavku koja je bita poznata kao dette de sang, obaveza
. Francuske da uzvrati zrivu koja je za nju utinjena. Na taj su se
argument Cesto pozivali vojnici iz britanskih africkih, karipskih i
azijskih kolonija koji su se borili u ratu, ali on nikada nije postigao
javno priznanje koje bi se moglo usporediti s onim u Francuskoj.
Kao rezultat tin raziika u mnogim politickim i kulturnim spisima



francuski.h kolonijalnih gradana i podanika razvijene su koncepcije
kulturnoga i polititkoga samoodredenja uz trajnu pretpostavku da
ée ujedno ostati, ako ne dio Francuske, onda barem dio francuske
kulture. Kulturna mjegavina i pozitivno stajaliSte prema modernosti
ostaju norma. Kao $to to tvrdi Christopher Miller, kulturna teorija
frankofonskin intelektualaca s potekta dvadesetoga stoljeta
anticipira  mnogo od postkolonijainoga naglaska na kultumu
hibridnost i interkulturnu poetiku, osobito naglasaka na métissage i
créolité, $to ukazuje na kulturni, intelektualni i politicki kontinuitet do
nasin dana koji se Gesto previda. Taj je kontinuitet najjasnije vidijiv
u lignosti Edouarda Glissanta, &ija karijera, prilicno slicno karijeri
Romana Jakobsona, povezuje pokrete o kojima se tipitno misli da
pripadaju razligitim generacilama. Na politiku onih poput Leopoida
Senghora, koji su zagovarali oblike razliditosti u francuskoj kulturi i
prema tome u poCetku Dill protiv nezavisnosti, danas se cesto
sumnji¢avo gieda. Aime Césaire, naprotiv, koji je zauzimao mnogo
kontradiktorniju poziciju napisavsi 1955. jednu od najvecih morainih
optuzbi kolonijalizma u svojo] "Raspravi o kolonjjalizmu”, da bi
zatim uspjesno predvodio politicku  stranku koja je zagovarala
politisku asimilaciju Martiniquea s matiénom Francuskom |
odbacivanje  nezavisnosti, smatra  se, jzgleda, manje
problematicnim, bez sumnje zbog toga §to su njegovi spisi potpuno
jednoznagni i o njima se moZe raspravijati odvojeno od politickih
odiuka koje je¢ Césaire tom prilikom donio. Zbog toga Césaire u
postkolonijalnome  panteonu zauzima mijesto koje se moZe
usporediti s mjestom koje zauzima njegov ucenik, Frantz Fanon.
Obojica su primjeri kulturno asimiliranih intelektualaca, bez obzira
na hjihovu politiku. Fanonov se politicki radikalizam u potpunosti
razvio tek nakon njegova dolaska u AlZir, u politiCki kontekst se vrio
razlikovao od politiskoga konteksta na Karibima ili u Zapadnoj
Africi.



Opéenito uzevai, dok je anglofona antikolonijalistitka kultura
polazila od teZnje da stekne samoupravu unutar imperija, ali se,
osobito nakon Ruske revolucije i Prvoga svjetskdg rata, sve vise
kretala prema ostvarenju petpune kulturne i polititke nezavisnosti -
tu preobrazbu utjelovijuje Gandhijeva politicke karijera - frankofone
kolonijalne kulture ostale su jate dijalektigki podijeliene izmedu onihﬂ
koji su zahtijevali potpunu nezavisnost, kao Ho Chi Minh i Fanon, i
onih kao Césaire i Senghor koji su nastojali preurediti -odnose
izmedu metropole i kolonija na ravnopravnijim osnovama, a nakon
5to su to postigli, zagovarali su ostanak u giroj francuskoj politickoj i
ekonomskoj kuituri, bili ifi ne bili konstitucionalno nezavisni.
Zanimljivo je da se postkolonijalna teorija, dok - grubo govoredi -
odobrava Fanonu a odbacuje Léopolda Senghora i sama u mnogo
gemu vise priblizava Senghorovu istraZivanju  medusobno
povezanih oblika kulturne razligitosti nego manihejskom Fanonovu
svijetu. Stovide, koliko god bio radikalan u polititkome smisliu, Ho
Chi Minhov i Fanonov dijalektiéniji binarni modet po mnogo temu je;
manje predstavijao pokusaj da se razviju oblici politike i kulturne
politike iz uvjeta koji su vladali u trikontinentalnim kulturama nego
primjenu  univerzalnoga modela europskoga . rharksizma U
neeuropskome kontekstu. |

i Dok su se u francuské’m kolonijjama za vrijeme i nakon
Prvoga svjetskog rata kontinuirano dizale buné i izbijali Siroko
rasprostranjeni incidenti otpora, antikolonijalisticki pokret kao takav
ponajvide se artikulirao u metropoli, u Parlzu Tako je bilo
djelomicno zbog toga $to je u Parizu viadala veta politlcka sioboda
u usporedbi s kolonijama, djelomitno zato 8to su se akiivisti iz
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organizirai'i, a djelomiéno i zbog toga jer je u Parizu bilo lakSe doéi
do materijalnih sredstava i drugih oblika podréke koje je pruZala
Francuska komunistika pattija. Uglavnom se radilo o aktivistima
koji su bili ratni veterani i koji su, privugeni atmosferom koja je bila
liberalna u usporedbi s restriktivnom kolonijalnom sredinom i
kulturnim i obrazovnim moguénostima, ostali u Parizu nakon 1918.
Oko 200 tisuéa Afrikanaca dovedeno je u Europu da bi se borili u
Prvom svijetskom ratu, u velikoj mjeri zahvaljujuéi naporima koje je
u novaenje ulagao senegalski poslanik Blaise Diagne, kojega
Christopher L. Miller opisuje kao "hodajuée utjelovijenje asimilacije”,
premda Diagnéovo djelovanje ne zasluZuje tako izravnu osudu ako
se promatra u kontekstu &injenice da se 1915. | Gandhi angaZirao u
novadéenju voinika za britansku vojsku u Indiji, dajuti poznatu izjavu:
"Otkrio sam da Britansko carstvo ima neke ideale u koje sam se
zaljubio”". U prvom velikom valu imigracije iz Sjeverne Afrike u
Francusku dovedeno je | mnogo AlZiraca da bi zamijenili radnike
koji su otidli na front. Upravo je to, u kontekstu dostupne polititke
slobode, omoguéilo Messali Hadju da dvadesetih godina medu
Alzircima u Parizu osnuje Sjevernoafricku zvijezdu. Jedna od
nepredvidenih posljedica rata bila je ta da je okupio pojedince iz
raznih africkih, karipskih i indokineskih kolonija, stvarajuéi nove
veze mimo etnickih, kulturnih i geografskih podjela, koje su
pridonijele razvitku opce antikolonijalistiCke ideologije u istom onom
razdoblju kad su komunisti nudili svoju univerzainu ideologiju. Kao i
u sluéaju britanskih kolonija, nenamjerna posljedica sveprisutnog
nametanja francuskoga kao siui’:benoga jezika u svim kolonijama
bila je laka uspostava komunikacijie medu akiivistima koji su
dolazili s razligitih teritorija. Prva javna manifestacija njihove
koordinacije bilo je Ho Chi Minhovo osnivanje Interkolonijalnog
udruzenja komunisticke organizacije u kojoj su bili aktivisti iz svih
podrugja Francuskoga imperija, osobito iz Indokine i s Antila,



organizacije koja je izdavala novine "lzopéenik”, koje’ su izlazile od
1922. do 1928. Interkolonijaino udruZenje slijedilo je sluzbenu
Kominterninu liniju da ¢e oslobodenje kolonija uslijediti nakon
revolucije u Europi, ali njezino je djelovanje bilo usredototeno na
kritiku francuske viadavine u Indokini, na Antilima i u Africi. Nakon
1928. i revitalizacije antikolonijalisticke pozicije Komunistitke partije
na Sestome kongresu Kominterne, Francuska je komunisticka
partija osnovala Kolonijalnu komisiju koja je izdavala "Kolonijalni
bilten® svakoga mjeseca | poticala razvijanje komunistickih partija i
organizacija u francuskim kolonijama, uvijek pod pretpostavkom da
¢e biti pod nadzorom Komunisticke partije u Parizu. Kao i u Britaniji
i u britanskim kolonijama, Afrikanci i svi ostali, bili su skioni da se
odupru takvim pokudajima kontrole bijelih Europliana, Ciji se
radikalizam, premda antirasisticki i antikolonijalisticki, rijetko
protezac do  potreba i perspektiva samih  Afrikanaca.
Nekomunisficka alternativa veé je postojala u garvejizmu. No,
distinkcija nikada nije bila sasvim jasno odredena. Kao $to je to bio
sluéaj i drugdje medu antikolonijalistickim aktivistima, stuZzbeni |
nesluzbeni komunisticki i antikolonijalisticki nacionalizam nikada se
nisu apsolutno raziikovali i Cesto su ih brkale viade i tajne sluzbe.
To je razumljivo jer su pojedini glanovi komunistitke partije, kao
Garan Kouyate, Gesto istodobno pripadali i nekomunistickim
organizacijama i obratno, a partija je pruzala financijsku i drugu
pomoé | nekomunistickim skupinama. Pojam "komunistitke
frontovske organizacije" Sesto se rabi da bi se u grubim crtama
oznadilo osnovno ideolodko opredjeljenje.
U Aad fbourd A e

U Parizu su izmedu dva svietska rata postojale tri vazne
afritke antikolonijalistitke organizacije koje nisu bile pod izravnom
kontrolom Francuske komunisticke partije, a predvodila su ih tri
prvaka: Tovalou Houenou iz Dahomeja, Lamine Senghor iz
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Senegala i Tiémoho Garan Kouyate iz Francuskoga Sudana, danas
Malija. Sva trojica su zauzimala svoja stajalista viSe iz afriCke nego
iz nacionalne perspektive. Usredotodit ¢u se na te tri liénosti iz
dijaspore, na organizacije u kojima su bili aktivni i na
antikoloniialisticke  ideologije koje su razvili, jer su oni stvorili
radikalnu intelektuaino-politicku tradiciju koja je Kkontinuirano i
produktivno djelovala sve do Sezdesetih godina dvadesetoga
stolje¢a. Ta je tradicija imala velikoga utjecaja na oslobodilaCku
politiku cijele frankofone Afrike, a izravno se nadovezuje na
postkolonijalnu teoriju preko Fanona i ostalih. U razdoblju prije
Prvoga svietskoga rata lokalno politicko djelovanje u frankofonoj
Africi imalo je manje utjecaja nego u anglofonim kolonijama. Medu
glavne pomake. spada i ulazak prvoga crnoga poslanika u
Francusku narodnu skupstinu, Blaisea Diagnéa koji je pobijedio na
izhorima u Getiri senegalske komune.& Diagné, koji je i sam bio
reformator i sudielovac na nagovor Du Boisa na Panafritkome
kongresu u Parizu 1819, o%@%e postanik od 1914. sve do svoje
smri 1934. Houénou, Senghor | Garan Kouyaté ubrzo su ga poceli
smatrati isuviSe spremnim da pristaje na svoj simboli¢an poloZaj u
Francuskoj narodnoj skupétini i da prihvaca gradualisticku politiku
francuske  administracije. Snaga  njegove Republikanske
socijalistitke stranke i njegov trajni politicki utjecaj u Senegalu u
nekoj mjeri objasnjavaju i kasnije umjereno stajaliSte Léopolda
Senghora. Nakon Prvoga svjetskog rata osnovane su razlicite
omladinske i drustvene organizacije koje su predstavijale raznolike
politicke forume, premda su bile manje radirene nego u anglofonoj
Africi. Na lokainoj su razini najdjelotvornije organizacije bile
Udruzenje za ljudska i gradanska prava u Zapadno] Africi i
Zavitajno drustvo prijateljstva Francuske ekvatorijalne Afrike koje je
u Francuskoj Ekvatorijalnoj Africi predvodio André Matswa. Obje



organizacije su inicirale Strajkaske akcije, ali bi ih svaki put
dielotvorno suzbile kolonijalne viasti. , . 'i
- Tov CvQ,m o HO Jeviau e z{ ?x@ ML%M gwlr-v"\ff"gﬂ.{_{’
1924. su Tovaloua Holsénoua, autora izvrsne "invo!uc:}je
metamorfoza i metempsihoza svijeta”, op¢e priznatog kao jednog
od glavnih prethodnika kasnijih teorija crnastva i do tada vec slavne
figure u drudtvenim krugovima paridke ljevice, iz neke kavane na
Montmartreu izbacili neki Amerikanci, koji su, revoltirani time &to su
se nadli sjeded¢i za stolom u istoj kavani s hekim crncem, S
karakteristicnim kulturnim imperijalizmom americkoga turista sa
sigurno8cu  pretpostavijali da se jo§ nalaze u ameriCkome svijetu
Jima Crowa. To iskustvo, epifanitni trenutak koji se moZe usporediti
s Gandhijevom reakcijom na izbacivanje iz prvoga razreda viaka
uskoro nakon dolaska u JuZnoafricku Republiku, navelo je
Houénoua da osnuje Svjetsku ligu za obranu crhe rase, koja se,
kao &o joj to samo ime kaZe, temefila na garvejanskim
pajafrikanistiékim principima koji su u to doba imali velikoga
utjecaja na Karibima, u Zapadnoj Africi i medu &lanovima africke
dijaspore u Parizu. Unatod slomu pokreta, garvejizam je pruZzao
mogutnosti koje su i nadalje draZile madtu politickih aktivista od
Houénoua preko pokreta negritude do kulturnog programa Africkes
prisutnosti  potkraj Cetrdesetih  godina dvadesetoga stoljeca.
Houénou je ve¢ bio povezan s komunistickom partijom 1 s
Udruzenjem za sveopéi napredak crnaca Marcusa Garvey’?;, koje
ga je opisivalo kao svojega predstavnika u Francuskoj, 1 &ije je
novine, "Crnacki svijet", Houénou pomagao distribuirati u svojem
rodnom Dahomeju, zajedno s “lzopéenikom”. 1924, isao je u New
York da bi se sastao s Garveyjem i odrZao govor na skupu
UdruZenja za sveopéi napredak crmaca u kojemu je ustvrdio da je
Pariz sada “"srce crne rase". To $to je bio u stanju pomiriti

komunizam i garvejizam indikativno je za nacin na koji su se, iz
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perspektive Pariza i Dahomeja, mogli kombinirati i rekonstruirati
_ naizgled inkopatibilni politicki stavovi da bi se zasnovala podloga za
stvaranje novih antikolonijalistickin oslobodilagkih kultura. Liga za
obranu crne rase kratko je vrijeme izdavala panafrikanisticke novine
"Kontinenti", koje su Sirile novi crni ponos po zemijama Afrike i
africke dijaspore, protestirale protiv stanja u kolonijama i zalagale
se za kolonijalna prava - zahtijevajuci ili apsolutnu autonomiju ili
potpunu asimilaciju. Jedan od urednika "Kontinenata" bio je René
Maran s Martiniquea, ¢&iji je roman "Batouala” iz 1921., Zestoka
kritika europskoga kolonijalizma i njegove civilizatorske misije u
Africi, ve¢ tada zasnovao radikalni antikolonijalisticki program
Afrikanaca u poslijeratnome Parizu. 1924. novine su izgubile slavni
proces zbog klevete koji je protiv njih pokrenuo Blaise Diagneé jer su
ga nazvale kolaboracionistom. Sudenje je posiuZilo da se
polariziraju razlike u stavovima izmedu konzervativnih afritkih
poslanika i mladih africkih disidenata i da se javno artikuliraju novi
radikaina politicka stajalista. Sam Houénou je bio zatudujuce
ambivalentan u svojem izboru, pozivajudi podjednako na "apsoiutnu
autonomiju kolonija, s imperijainim odnosima s Domovinom u
opéim pitanjima; ili totalnu, potpunu asimilaciju bez granica - bez
rasnih razlika.” Njegova "Involucija metamorfoza i metempsihoza
svijeta" cudan je i opskuran tekst za koji se &ini da je filozofski
prikaz moguénosti asimilacije putem dZojsovskog istrazivanja
metamorfoze i metempsihoze u kojemu, kako 1o kaze Miller,
"izgleda da involucija predstavija bijeg pred stanjem raziicitosti koje
je opresivno i potjete od iluzornih distinkcija.” Istodobno, involuciju
salijeée simultana revolucija do koje dovode njezini procesi
transkulturacije i &ini se da sam Houénou postaje sve militantnili u
svojim stajalistima prema nepopustljivom francuskom kolonijalnom
re¥imu. Kasnije se Houénou, ohrabren susretom s garvejistima u

Harlemu i povratkom iz Pariza u Dahomej svojega druga po
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radikalizmu Louisa Hunkanrina, éngaéirad u neuspjeSnom pokusaju
oslobodenja svojega rodnog Dahorﬁéja, u kojemu su viadali nemiri
vet od 1923. Niz nereda i $trajkova razvio se u takvo stanje nemira
da je Houénouova nacionalisticka grupa bilé prisiljena povudéi se u
ilegaiu, a njezine sﬁ vode uhap%éni. Do svoje smrti 1936. Houénou
je Zivio u Senegalu, gdje je ostao aktivan u antidianjistickoj pofitici,
propovijedajuéi  svoju involutiranu  verziju  komunistiCkog
antirasistickog éntfkoionijélizma.

-~

1926., zajedno s tucetom drugih radikainih miadih
Afrikanaca, militantni je antikolonijalisticki  komunist Lamine
Senghor, daleki rodak mladega léopolda Senghora, osnovao
organizaciju koja je bila nasijednica Lige za obranu cme rase, pod
nazivom Komitet za obranu crnatke rase, koja je posthumno
izabrala Lenjina za pofasnoga predsjednika. U skladu s tim,
Komitet e se mnogo vie pribliziti KomunistiCkoj partiji i radni¢kim
sindikatima i povezali ¢e se s Kominternom. Lamine Senghor se
pridruzio Francuskoj komunistitkoj partiji 1924., nakon Sto se vratio
iz rodnoga Senegala, gdje nije dobio dozvolu da se ponovno
nastani nakon sluZenja vojske u Francuskoj za vrijeme Prvoga
svjetskog rata. Dozvola da se nastani u Senegalu odbijena je zbog
nekog formalnog razloga, ali u stvari je bio odbijen zbog svoje
aktivnosti u Interkolonijalnom savezu. IziSao je iz Partije 1925.
frustriran njezinim odbijanjem da istakne u prvi plan politi¢ka pitanja
rase - §to je za njega bila politika’ odviSe bliska stavu Blaisea
Diagnéa da bi se on s njom slagao. Pod Senghorovim vodstvom
Komitet za obranu crnadke rase prosirio je bazu lokalnoga {lanstva
i pruzao je podréku radu politickin aktivista poput Houénoua u
Senegalu, dok je sindikalna sekcija Komiteta osnovala ogranke u
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glavnim luckim gradovima poput Marseillesa i Le Havrea, s cillem
da radikalizira cme mornare, radnike i veterane. Uz suradnju
Emilea Faurea i radikalnoga komuniste i ¢lana Medunarodnog
radnitkog saveza, Garana Kouyatéa, i uz financijsku podrSku
Komunisticke partije, Komitet za obranu crnacke rase izdavao je
novine "Glas crnih”, koje su kasnije promijenile ime u "Crna rasa” i
koje su bile Siroko distribuifane po Francuskoj Africi. U "Glasu
crnih® Senghor je definirao politiku Komiteta za obranu crnaCke
rase kao "stalnu suradnju s onim organizacijama koje se istinski
bore za oslobodenje potladenin naroda i svjetsku revoluciju”.
Novine su odraZavale militantnost organizacije koja ih je izdavala;
$estoko kriticne prema francuskoj kolonijalnoj politici, zagovarale su
potpunu nezavisnost kolonija; Senghor | Garan Kouyaté drzali su se
komunistickoga stajalidta da se to moZe postici klasnim ratom protiv
imperijalizma, dok je Faure sve vise zagovarao antikolonijalisticki
pokret za nezavisnost koji bi donio povratak domacih africkih
politickih oblika. Novine su, zajedno s "Kontinentima”, pokazivale
girok krug interesa za antikolonijalistitke pokrete Sirom svileta,
objavljujuéi medu ostalim Ho Chi Minhove tekstove o Indokini,
izviestaje o djelovanju Sjevernoafritke zvijezde, Saveza
zapadnoafri¢kih studenata u Londonu, prateci Garveyjev pokret i
druge africko-ameritke organizacije u Sjedinjen'im Americkim
Drzavama, poput Nacionalnoga saveza za napredak obojenih ljudi.

Sam Senghor je postao naSiroko poznat po vehementnosti
napada na francuski kolonjjalizam i po svojem Zestokom
nacionalizmu. Dobar primjer njegova pristupa moZe se naéi u
govoru Kkoji je odrzao na inaugurirajucoj konferenciji Lige protiv
imperijalizma 1927., koji je tiskan u narednom broju "Glasa crnih.”
Senghorov govor pokazuje da je dijelio mnoge politicke stavove s
Houénouom, kao i to da se sluzio slitnim retorickim tehnikama,
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poput navodenja revoltirajuce brutalnog incidenta ili okruine kazne
da bi zoro prikazao stvarmu etiku francuske koloniialne
administracije. Senghorov je komunizam vialjiv u njegovoj izjavi da
se posvetio svietskoj revoluciji. Unatod tome, njegovi prioriteti ostaju
afrocentriéni: on ovako opisuje ciljeve Komiteta za obranu crnatke
rase:

" .. opsezna organizacija miadih crnaca koji su rijeSeni da
poduzmu korake koji Ce dovesti do oslobodenja njihove rase.
MoZda ste sviesni da je nasa rasa najpotladenija na svijetu. To je
rasa koju ugnjetavaju svi imperijalisti na zemiji 1 &iji su Zivot i smrtu

rukama njihovih neprijatelja.”

Senghor dalje napada zvjerstva koje se u kolonijama ¢ine u
ime &irenja civilizacije; kritizira prisilni rad i preprodaju kolonija
medu imperijalnim silama kao modemne oblike ropstva, napada
nepravdu golemih razlika u naknadama za ratne veterane izmedu
francuskih gradana i francuskih kolonijainih podanika i protestira
protiv kontradikeija u asimilacijskoj politici u praksi, po kojima su se
domadi stanovnici francuskih kolonija tretirali kao Francuzi samo
onda kada ih je trebalo regrutirati u vojsku ili u radnu snagu. "Ali,"
dodaje on, "kada dode do toga da nam treba dati neka prava, vise
nismo Erancuzi, nego smo crncl.”  Senhghorov je govor ostavio
snazan dojam na delegate, ali i na francuske viasti, pa je uhapsen
na povratku iz Bruxellesa u Pariz. Pusten iz zatvora zbog ioSega
zdravija, umro je od tuberkuloze prije kraja godine.

Prva dva broia "Glasa crnih" Komiteta za obranu crnacke
rase, koji su izaSii 1927, sadrzavali su manifest upuéen "Svim
crncima svijeta”, koji je deklarirao da africki narodi moraju ustati i
opet procvjetati i emancipirati se viastitim snagama. Karakteristicno
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sta}aliéte' Komiteta za obranu cmatke rase bilo je da kombinira
radikalni opéi antikolonijalizam koji zahtijeva nezawsnost svih
kolonijalnih zemalja, 8to se moze usporediti samo s onim sto se
moze naéi u Kominterninim deklaracijama, s politikom, koja je bez
sumnie u krajnjoj liniji inspirirana gérvejizmom, koja se zasniva na
obrani “crnacke rase" Sirom svijeta. Cinjenica da je Komitet za
obranu crnacke rase uZivao financijsku podrsku KomunistiCke
partiie pokazuje da je Francuska komunistitka partija primjenjivala
u praksi op¢e principe donesene na Drugom kongresu Kominterne
prema kojima su sve komunisticke partiie upuéene da pomaZu
antikolonijalisticke revolucionarne pokrete. Fuzija i preobrazba
komunistickih principa zbog specificne africke politike koju su
polutili Senghor 1 njegov Komitet za obranu crnatke rase

- nagovijestile su preobrazbu panafrikanizma u socijalisticki pokret.

Senghorov racdikalizam obuhvacao je i kulturna, a ne samo
uobitajena sredisnja politiCka pitanja. U svom vaznom eseju o
Senghorovu radu Ciristopher L. Miller upozorava na Senghorovo
preimenovanje Houénouve Svjetske lige za odbranu cme rase u
Komitet za obranu crnacke rase: Senghorov naglasak na rijeCi
crnac u promijenjencme nazivu vrio je vazan. Na naslovnoj stranici
prvoga broja "Crna :oga glasa" pojavio se &lanak pod haslovom
"Crnatka rijeC"u kojemu se, po Millerovim rije¢ima, zalagalo za
wehabilitaciju cmoce jezikom" - a fo je program koji se
generacijama pripisuje samo pbkretu negritude Léopolda Sédara
Senghora i Aimea Césairea”. Eksplicitni program Komiteta za
obranu crnadke re:: bio je rehabilitacja "obitne rijedi naSega
doba": borba protiv klasnih distinkcija izmedu izraza "hommes de
couleur" - obojeni, “noirs"- cmci i "negres”- crnje kojima su se

Francuzi stvarno siuzili da bi raziikovali evolué “civiliziranoga®
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Afrikanca, neobrazovanoga africkoga radnika i primitivnoga seljaka.
Tako je francuski diskurs o rasi bio simuitano integriran s kulturnim
Klasnim distinkcijama koje su se temeljile na stupnju asimiliranosti,
Posljedica toga bila je medusobna podjela francuskih Afrikanaca. U
politickoj gesti otpora, tvrdio je Senghor, "najnizi” izraz crnac-crnjo
treba postati panafricki izraz pomocu kojega se svi Afrikanci i svi
ljudi afritkoga porijekia mogu zajednicki identificirati:

"Omladina Komiteta za obranu cmagke rase preuzela je
zadatak da podigne tu rije€ iz blata po kojemu ste ju povlagili i da

od nje nadini simbol. To je ime nase rase.

Otkada nam nage zemlje, nada prava i na$a sloboda vise ne
pripadaju, drZzimo se onoga §to nam je, uz sjaj boje nae koZe,
jedino preostalo od naslijeda nasih predaka. To je ime nase: mi mu
pripadamo! Mi ga nosimo kao ratni poklié: kao stijeg. Ukazujemo
samima sebi ast i slavu nazivajuéi se Crncima, s velikim G na
pogetku.”

Ta izjava kojo prati prvi broj novina koje su posvecene
odbrani africke rase osobito je snaZna i originalna, jer zagovara
obnovljeni identitet zasnovan na negaciji negativhoga jezika
imperijalne dominacije. Kao §to su to do sada mnogt manjinski
pokreti dokazali, <in samonazivanja, ili prisvajanja etiketa
denigracije - a sama rie¢ denigracija odaje povijest rasizma u
evropskoj kulturi - kao osnova za pozitivno obnovijeni identitet
konstituira &in polititkoga prkosa i-osnazenja. Manifest Komiteta za
obranu crnatke rase prvi put razraduje strategiju koju ce kasnije
razviti pokret negrituc 2, ¢ak i ako se ovdje radi o izvoru obnove koji
je politicki, lingvistick’ | 1asni, bez prateéega zahijeva za povratak
tradicionalnoj africkoj hulwri koji bi zagovarali Léopold Senghor i
Aime Césaire. Obralnc, snaZna polititka strategija pokreta Laminea
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Senghora 'daje crnadivu vrlo razlicit kontekst nastanka od onoga
koji nalazimo u uZcsim povijesnim knjigama. Crbadtvo se nije
razvilo jednostavno I « kulturni pokret u Parizu tridesetih godina
dvadesetoga stoljec= ono je zateto u kontekstu u kojemu su
frankofoni Afrikanci .ili ve¢ veoma politizirani, ali jo$ nisu razvili
izvore kulturne rev:iucie u sjajnom spektru strategija svojih
oslobodilatkih poki. ... Kao takva, dala je dodatnu kuiturnu
komponentu  koja . omoguéiti razvitak spektra africkih
socijalistickih politizi.  lozofijg, u kojima Ce se ideje crpliene iz
marksizma na najr zititie naSine kombinirati sa specificnim
zahtjevima afri¢kih koo

Senghor je i + r kratkoga romana, "KrSenje prava jedne
zemlje™ iz 1927., sr r.: basne ili parabole o upadu i zapadne
kolonijalne sile u ¢ . ~retkolonijalne Afrike i nasilju nad njom,
prvog djela franko!...  ricke lijepe knjizevnosti koje ¢e se profiviti
kolonijalizmu i opisa  .-gove sisteme dominacije i eksploatacije.
Veliki dio knjige 1»» - 3n je srediSnjoj temi kojom se Senghor
bavio, teskoj neprav. . jrutiranja Afrikanaca u francusku vojsku i
sramotnoga postu, - ama veteranima nakon zavrSetka rata.
Knjiga, medutim, za. - .va mnogo militantnije, s apokaliptiénom
provalom  svjets.e .volucje koloniziranih naroda  protiv
imperijalistitkih sile. : - .+ 1 koja okruZuje stvaranje toga romana jest

da ga je Senghor . ;) napisatl i objaviti u liberalnoj polititkoj
kKlimi Pariza dvades ' jodina dvadeéetoga stoljeéa - premda je
bio pod stalnim nzc: ~un tajnih' sluZbi. Naéuprot tome, njezin je
uvoz u Afriku bio zr.: njen i viasti su uspjele zaplijeniti vecinu
poslanih primjerake: '

=Jaz izmedu - . g iiorganiziranog otpora kolonijalizmu u
Francuskoj i djelci . : suzbijanja neslaganja na koloniziranim
17
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