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Introduzione

Nel corso degli anni Sessanta del XX secolo, limiglobo é stato teatro
di molteplici trasformazioni di natura politica,@®mmica e sociale. In questo
scenario, troviamo il processo di decolonizzazionéfrica in piena fase di
sviluppo, e gli Stati Uniti che si affermano coraenhassima potenza mondiale
a livello economico e militare. Mentre in Africalom che in passato erano
stati perseguitati come sovversivi diventano i @&addi paesi di nuova
indipendenza, negli Stati Uniti le minoranze pendo tempo oppresse
inaspriscono la lotta per il riconoscimento dellaogria dignita e

I'affermazione delle proprie origini.

Nellambito dei movimenti di protesta per I'emapazione dei neri
d’America, la delusione nelle istituzioni dei bi@ne nella lotta eterna alla
discriminazione, porta alcuni attivisti ad assumatteggiamenti di sfida agli
Stati Uniti e alle loro istituzioni. Cio avviene mastante i successi ottenuti
dalle organizzazioni che gia dal decennio precedewvevano adottato una
forma di lotta non-violenta, caratterizzata dalla@sistenza passiva e
dall'attuazione di sit-in in vari luoghi pubbliche praticavano la segregazione
razziale. Parallelamente alla lotta nonviolentaalduni movimenti — quali il
Southern Christian Leadership Conferencepeggiato da Martin Luther King
jr. — troviamo organizzazioni di stampo piu radé; nate dalla convinzione
crescente di essere stati ingannati dalle istituzeomericane. | diritti civili
sembrano essere stati acquisiti solo formalmeiiehp gli episodi di razzismo
nei confronti dei neri continuano a esistere e iEcriminazione razziale e
ancora una realta contro cui la popolazione afreremana deve lottare

guotidianamente.

Questo lavoro prende in esame gli aspetti ideolatptia protesta per

'emancipazione dei neri riguardante la corrent@esiero del nazionalismo



afro-americano, e le sue connessioni con i movimetdl Panafricanismo
presente dall’altra parte di cio che Paul Gilroy denominato “Atlantico
Nero”. Il processo di decolonizzazione in Africa d& nuovo impulso
all'ideologia del Panafricanismo. L'unificazioneliiga, economica e culturale
dell'intero continente africano diventa uno dedpiedtivi prioritari perseguiti
da alcuni dei leader africani dei paesi di nuovdipendenza. La parola
“panafricanismo” fu inventata nel 1900 da un avvocdi Trinidad, Henry
Sylvester Williams, che convoco a Londra il primongresso Panafricano, una
conferenza per protestare contro il furto di temelle colonie, la
discriminazione razziale e discutere in generalgudiblemi dei neri. Noi qui,
assoceremo il termine a due aspetti collegati &e:l da una parte, |l
movimento che promuove l'unita politica e il ser@mto di identita comune tra
I paesi africani e si sforza di costruire istitugiche rendano effettiva questa
unita; dall’'altra, I'idea che le persone di colameogni paese del mondo siano
per prima cosa “cittadini” dell'Africa, concettoecle alla base dei movimenti
neri nazionalisti sorti fuori dall’Africa.

Il primo di questi due aspetti verra approfondid secondo capitolo,
dove parleremo del “risveglio politico” dell’Africa del tentativo di creare
partiti politici e istituzioni interstatali che cqrendessero tutto il continente
africano libero. Si ritiene opportuno inoltre preng in considerazione anche
guel “risveglio culturale” che ha preceduto e dfmtza al potere politico dei
nuovi capi di stato. Parleremo dunque dé&liégritude un movimento che si
affermo come uno dei piu importanti fenomeni lettedel ventesimo secolo e
che da alcuni viene considerato come il “momentdtucale” del
Panafricanismo.

Il secondo aspetto verra affrontato invece nelategzquarto capitolo,
dove affrontremo la questione del colore negli iStaniti del secondo

dopoguerra e i movimenti nazionalisti che vi siligwpano. Ci concentreremo



in particolare su una delle figure chiave del maxmo nazionalista afro-
americano della seconda meta degli anni SessardkelyS Carmicheal.
Inizialmente sostenitore convinto dell'azione diotesta non-violenta, le
vicissitudini del suo attivismo politico lo portanqmresto a una visione piu
radicale di come la protesta degli “africani d’Amcei’ sarebbe dovuta essere
condotta. Nato a Trinidad nel 1941 e trasferitasgln Stati Uniti nel 1952,
partecipa da studente a varie attivita per i digivili, in particolare per il
diritto di voto degli afro-americani. Ma essendatgtarrestato piu di trenta
volte da militante pacifista, la sua fede nellaistemza non-violenta inizia a
vacillare. In breve tempo, dopo essere stato ghedsidente debNCC inizia a
pronunciare pubblicamente |'espressione “Black Rbwea indicare sia
un’unita razziale tra gli afro-americani, sia urttoedistacco dai metodi non-
violenti.

Ma proprio a causa delle sue visioni separatisg;léader deSNCCe
dei Black Panther viene progressivamente isolato dagli altri leaddei
movimenti per i diritti civili. Gli attacchi volta discreditare la sua persona e la
sua politica non provengono piu solo dai mass-medial Governo. Ora € la
stessa comunita nera che lo etichetta in modo etisivo come un “pork
chop nationalist”.

Nel 1969, Carmichael si trasferice in Guinea, edseconvinto del
bisogno per la popolazione nera di stabilire leg&amcreti con la Madre
Africa. Il suo incontro con Kwame Nkrumah e con &eKTouré si rivela
determinante nella vita intellettuale del promotdetBlack Power Movement,
al punto che, una volta trasferitosi in Africa, pdera il nome di Kwame Turé.

Carmichael-Touré abbraccia immediatamente [I'idealog del
Panafricanismo. Sotto il patrocinio ddélll-African People Revolutionary
Party, cerca di organizzare un’Unione degli Stati delfidd orientata a un

socialismo democratico e basata sull’assunto secoad’Africa debba essere



considerata una cosa sola, essendo i confinicaalifstabiliti dalla Conferenza
di Berlino (1884-1885) i risultato della spartizeori ricchezza tra potenze
europee, e la dispersione delle popolazioni afgcaml risultato
dell'imperialismo europeo e del razzismo. Ogni idg@a volta a risolvere i
problemi dell’Africa e delle sue genti disperse meindo doveva trovare le sue
radici nel Panafricanismo (Carmichael, 1971, p.221)

Il periodo della vita di Carmichael/Turé che sinpiera in esame sara
dunque quello che va dal 1966, anno in cui la Sjmessione “Black Power”
diventa un motto di protesta, al periodo immediaat® successivo alla sua
stabilizzazione in Africa, dove si rende attivo madvimento panafricano.

Consapevoli del fatto che il movimento del Blackwieo fu in realta

ricco di sfaccettature e punti controversi, oltitge canimato da diverse voci
spesso contrastanti tra loro, si € operata unatasded gli esponenti del
movimento e tra le sue correnti di pensiero. Saliazera quindi I'attenzione su
uno dei personaggi che non rappresentarono il menvionsolo nel suo aspetto
prettamente politico, ma che basarono la loro Isttdl'idea che i neri in
America, come in Africa, dovessero combattere pranéutto per riscattare se
stessi e la propria storia. Considereremo, in glamle, piu gli aspetti del Black
Power che si riconducono a un processo di emarnoipadella popolazione di
colore, di cui il movimento puo essere considepaixte.

L'ultimo capitolo, in cui faremo delle consideraaioconclusive,
esaminera il movimento da tre punti di vista: quellello studio dei
pannazionalismi, quello psicologico e quello leiter nella prospettiva
postmodernista, mentre il primo servira per darédaa generale sulle origini

del pensiero panafricanista.



Capitolo 1

Gli albori del Panafricanismo

1.1

Le teorie afrocentriche del XIX secolo

Dopo I'abolizione della schiavitu e la fine dellatta atlantica degli
schiavi, si apri un periodo in cui la fase che egus aveva come quadro di
riferimento le nuove relazioni tra I’America, I'Enpa e I'Africa. La creazione
della Liberia e della Sierra Leone come luoghi dinsediamento e di
“rimpatrio” degli schiavi africani e afroamericamtrodusse un mutamento
radicale nel divenire di quelle regioni, permetierdtutto un ceto di africani
originari di quei due paesi, della Gold Coast oqdella che diverra la
Nigeria, di diventare gli agenti del rinnovamentdtgrale del continente.

La presenza di missionari europei, afroamericaantilani lungo tutta
la Costa di Guinea, svolse un ruolo determinanta mermazione di eminenti
studiosi come Crowther, Johnson, Horton o Blydequali, educati localmente
o inviati in Inghilterra per proseguire i loro studrano poi tornati in Africa
occidentale per assumere posizioni di responsapititparticolare nell’ambito
religioso (cfr. J.L. Amselle, 2001).

Come i loro predecessori del XVIII secolo, questngatori o0 i loro
genitori avevano conosciuto la condizione serviteg erano stati liberati in
Sierra Leone o erano nati in quel paese, e prowavAmque un interesse

immediato per I'Africa che desideravano rigenerard piano economico,



politico e culturale. In quanto mediatori culturdte I’America, I'Europa e
I'Africa, tutti questi intellettuali erano ansiogli far rinascere un’Africa
degenerata a causa della tratta degli schiavidatrendovi le acquisizioni della
scienza e della religione europea

Facendo tutta la loro carriera in Africa, ebbero dassibilita di
riallacciare legami con la societa di origine e ridippropriarsi della loro
cultura. Mediante un repertorio nuovo attinto adsmoscenze europee del XIX
secolo, in particolare nelllambito della razziolagiessi furono in grado di
esprimere posizioni originali e di gettare quindi basi del nazionalismo
culturale e politico che si sarebbe sviluppato lireatni a seguire.

In Europa, i primi tentativi di classificazione dépi fisici umani
risalgono al XVIII secol§ ma fu nellambito dellirredentismo europeo
ottocentesco che le teorie razziologiche trovaramaggiore sviluppo. Alla
meta del XIX secolo, mentre in America cominciandiaaire le teorie dei
filosofi dello schiavismo sudista (Thomas R. Dewijllm Harper) sulla
“naturale ineguaglianza” tra gli uomini, in Fransi@nne pubblicato iBaggio
sulla Ineguaglianza delle Razze Umda858), di Joseph-Arthur de Gobineau,
un aristocratico francese che affermava la supgxiatella "razza ariana”,
identificata con un ipotetico popolo ariano di lagindoeuropea, a cui Si

sarebbero dovute le maggiori conquiste della é@viifensore oltranzista delle

! Sul ruolo della religione cristiana e islamica pebcesso di autoaffermazione della civilta
africana, vedi Jean-Loup AmselfepnnessioniTorino, Bollati Boringhieri Editore, 2001; sui
sincretismi religiosi in Africa alla fine del XIXegolo: Vittorio Lanternari,Movimenti
Religiosi di Liberta e SalvezzRoma, Editori Riuniti, 2003.

2 Linneo nel 1758 distingueva quattro sottospeciéHteno Sapienseuropaeusasiaticus
afer e americanus mentre J.F. Blumenbach nel 1781 distinse le @nearieta della specie
umana: caucasica, mongolica, malese, etiopica @i@na. Queste varieta erano distinte

principalmente in base al colore della pelle.



idee aristocratiche, egli riteneva necessario agpoalle aspirazioni
democratiche dell’epoca le sue teorie sull'esistedelle “caste naturali” che
compongono il genere umano e sulla loro “benefiewessita” (cfr. A.

Montague, 1966, p.54).

Lo sviluppo dell’antropologia fisica e della razioigia nel XVIIl secolo
e ancor piu nel XIX, rafforzo considerevolmente regiudizi di razza,
soprattutto quelli relativi ai neri. Dall'ineguagtiza fisionomica si passo
all'ineguaglianza “biologica” e si chiedeva allaiesza di suffragare questa
comoda supposizione. Si usava il darwinismo e faofa teoria degli anelli
mancanti, pretendendo che alcune “razze” primitdieoggi costituissero
'esempio delle ultime tappe intermedie dell’evotuEsmo, dalla scimmia
all'uomo bianco. Nella seconda meta dell'Ottoceffitariscono le societa
antropologiche — Parigi, Londra, New York, Berlindienna, Firenze — e
I'attenzione degli studiosi si rivolge alla ricerdelle differenze tra gli uomini
appartenenti alle varie “razze”: lunghezza deglii, aimpostazione delle
mascelle, indice cefalico, eccetera. Il pensierzitdogico si estendeva oltre il
campo delle scienze esatte, andando ad alimemtagi& Iconsolidata opinione
che concetti come quello di razza, di nazione o elhia fossero
indissolubilmente legati tra loro. La reificaziormk tali concetti produce
generalmente dei sistemi di opposizione fissiggsiche costituiscono il luogo
privilegiato per 'enunciazione delle identita (JAmselle, 2001, p.87).

Questi sistemi di opposizione netta si possonamwvdre anche nel
guadro dell’aporia “razza pura/meticciato” entro cperavano gli intellettuali
che che si trovavano dall'altra parte della nettaea del colore”. Secondo
I'analisi di Jean-Loup Amselle, la definizione diaisostanza, o di un’essenza,
come la razza nera, non solo aveva come effettcentrato di generare il suo
contrario (la razza bianca), ma portava al preeatkre atteggiamenti distinti:

la volonta di isolare le due sostanze o al cordrdrdesiderio di mescolarle.
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Quale che fosse l'atteggiamento adottato, valoriowee o disprezzo del
meticciato, il risultato era in entrambi i casi waiforzamento delle due entita
individuate (cfr. Amselle,1999).

Nel pensiero di Blyden, ad esempio, prevaleva é&sswne del
meticciato e della degenerazione. Il suo disprgzzoi neri americani della
Liberia e per i creoli della Sierra Leone inaugarawna serie di giudizi
peggiorativi sui liberiani, in particolare sui “n&gche scimmiottavano i
bianchi. Operando in favore della rigeneraziond Alfeica da parte dei neri
americani, Blyden esigeva che i meticci venisserartati e non cessava di
combattere i liberiani di origine afroamericana clué i creoli della Sierra
Leone. Edward Wilmut Blyden e il primo intelletteahegro di notorieta
internazionale a dare una forma al sentimento giadpnenza alla “razza
negra’. Le sue ricerche storiche tendevano a dna@stche la razza negra
aveva contribuito come la bianca allo sviluppo’'delanita. Benché sostenesse
talvolta che la tratta degli schiavi avesse svaltoruolo positivo, affermava
anche che I'Africa prima della conquista europeasae conosciuto un alto
grado di civiltd, comparabile a quello dell’Europedievale. Per questo essa
era la madre di tutte le culture. La cultura afm&asoprattutto quella dei popoli
dell'interno che non erano stati acculturati dagiropei (peul, mandinghi), era
dunque sana e doveva essere preservata. Quesita ailtlefiniva con un certo
numero di qualita ed essenze che erano I'esattvacandei difetti che Blyden
attribuiva all’Europa. Se la razza europea era,duadividualista, combattiva,
materialista e adorava la scienza e l'industri@, pbr essa erano un sostituto di
Dio, la razza africana era nobile, calorosa, gesem pacifica, praticava la
solidarieta, il socialismo, comunicava con la nater offriva quindi il suo
contributo al patrimonio culturale del’'umanita.y@len fu il primo difensore
della “personalita africana”, “african personalitgspressione da lui usata per

la prima volta nel 1893 durante un congresso atéinae ripresa pochi anni
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dopo da Sylvester Wlliams in occasione del | CosgpePanafricano (Londra
1900) e resa internazionalmente nota, piu recemtmmelal leader ghanese
Kwame Nkrumah (cfr. M.Carrilho, 1974).

Blyden pensava I'Africa come un’entitd autonomaagucome una
categoriasui generis A differenza dei suoi precursori e contemporacies
insistevano nel cercare le modalita di un adattaondell’Africa all’Europa,
prendendo cosi 'Europa come misura, Blyden peprima volta propose
I'Africa come riferimento immediato per 'uomo neg Non piu un popolo
senza storia ma una civilizzazione africana orgaat& attorno a un sistema
corrente di situazioni e costumi, animata da elevalbri morali e spirituali.
L’africano non era quindi inferiore all’europeo,aesemplicemente diverso,
aveva una personalita propria (cfr. A. Irele, 196323)

Si noti come questo schema interpretativo posseressquadrato nella
prospettiva di Gobineau. Collocandosi allo stessopo nella linea della teoria
del Volkgeiste della razziologia poligenista del XIX secolo, & postulava
una specificita della razza nera, sottolineandatib che essa conservasse dei
tratti distintivi. Influenzato dalle teorie di Gat#au sulla diseguaglianza tra le
razze umane e dal concetto di nazionalita dominaeteXIX secolo, Blyden
allargava I'estensione del concetto “personaliti&cana” a tutti i neri, in Africa
o in America, che costituivano per lui una stessanunita biologica e
spirituale (cfr. M. Carrilho, 1974, p.35).

Blyden fu fortemente influenzato dal filosofo e igore francese
Constantin F. Volney (Craon 1757 - Parigi 1820)stasse origini del pensiero
afrocentrico contemporaneo possono essere ricanadi considerazioni di
Volney sul popolamento dell’Egitto. Secondo questtore, i copti erano neri e
neri erano i primi abitanti dell’Egitto. Volney dgue connetteva gli egiziani
con i copti neri, e contemporaneamente |i discdemat dagli arabi,

caratteristica fondamentale anche dell’afrocentissontemporaneo, il quale
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tende a isolare degli elementi dal loro contestazienale per effettuare una
connessione esclusiva, arrivando a costituire urntura in quanto sistema
chiuso (cfr. J.L. Amselle, 2001).

Gia con gli autori antichi si opero una prima casiene tra I'Egitto e
I'Etiopia, il paese dei “volti bruciati”. Erodotanauguro la serie di enunciati
che facevano degli etiopi i primi abitanti dellebla e dell’Egitto meridionale,
mentre secondo Diodoro Siculo gli Etiopi sarebbstati i primi di tutti gli
uomini, i primi a essere stati generati dalla Tezrgaempre i primi ad aver
appreso a onorare gli dei. Questi autentici fondladiella cultura umana
avrebbero inviato coloni in Egitto, i quali avrebbanfluenzato la cultura di
guel paese nel campo della scrittura sacra, inlajaklla formazione degli
ordini sacerdotali nonché in quello della credengdla regalita sacra. Pur
sdoppiando questa umanita in una componente seétvagi una civilizzata,
Diodoro Siculo assegnava all'Etiopia e agli etiopiorigine umana assoluta
(Ibid.).

L’afrocentrismo moderno, sviluppandosi in un cotdesorico e politico
completamente diverso da quello dell’Antichita, utase connotati diversi
rispetto a quelli rintracciabili nelle testimoni@nzdi storiografi vissuti
nell’epoca dellaPax RomanaDiodoro Siculo fornisce semplicemente una
tavola di orientamento strutturale da un punto idiavgeografico, culturale e
politico, e il dibattito su una possibile comporentzzista presente nella
connessione tra Egitto ed Etiopia da egli formulatgta tuttora aperto.
L’'afrocentrismo moderno, all'inverso, crea delle teggrie identitarie
rivendicandone una valenza scientifica, in risp@dla pretese di scientificita
delle teorie razziologiche europee. Se dunque [Bosipioni egiziani/etiopi,
bianchi/neri o civilizzati/selvaggi potevano apparinell’Antichita come
elementi culturali e politici di classificazioné criterio della razza forni invece

ai nazionalisti africani del XIX secolo un potersgeumento che permetteva
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loro, capovolgendo la razziologia dispregiativaldegrocentristi, di sostenere
la rivendicazione di un’unita fondamentale del monegro-africanolbid.).

Come le teorie scientifiche europee fornivano uadya concettuale da
applicare nella definizione di una identita panmgr cosi pure la religione
veniva sottoposta a una rilettura che poneva dreotlella pelle in primo piano.
Sempre secondo Blyden, la popolazione etiope sarstata discendente dalla
stirpe di Cush (figlio di Cam e fratello di Canaargndannata da Noé a servire
come schiavi i suoi figli Sem e Jafeb€nesi9.20-29). In nessun passo del
Vecchio Testamento si dice che la stirpe di CamCush e di Canaan fosse
composta da neri. E in effetti, I'attribuzione etnio razziale alla quale Blyden
procedeva, era piuttosto prudente. Egli affermava, csebbene Cam avesse
avuto la pelle piu scura di quella dei suoi fratellcerti discendenti di Noe
fossero di pelle nera, non era tuttavia possibdectudere che l'insieme di
guesta stirpe fosse stata composta da neri. PateBlysolo le condizioni
climatiche dell’Africa subsahariana avevano pottiasformare i cusciti in
quelli che i greci chiamavano etiopi, cioe i “vditiuciati”. La penetrazione dei
discendenti di Cam in Africa tropicale si concludeon un grande processo di
degenerazione o di messa in schiavitu analogo Boquenosciuto agli schiavi
africani dal XVII secolo. Ma, stranamente, tutii glementi che erano la causa
del deperimento degli africani — clima, isolament@tta degli schiavi —
costituivano per Blyden anche le condizioni del ssmamento e dovevano
permettere, con il ritorno dei neri americani ndlbao terra di origine, di
rigenerare il continent.

Come Volney si era prodigato ad “annerire” I'EgjttBlyden aveva
connesso la razza nera con il popolo ebreo, stadnl una parentela tra le

lingue etiopi o cuscitiche e babilonesi. La posigodi Blyden in ambito

% Cfr. Edward W. BlydenThe Negro in Ancient Historyn “Methodist Quarterly Review”,
XXI, 1869.
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religioso appare, seppur originale, piuttosto cmhdittoria. Pur essendo
pastore presbiteriano, non cessava di denigrgmoikstantesimo a favore del
paganesimo, del cattolicesimo e dellislam. Per dBly, esisteva una
comunione intima tra la societa africana e la refig, un vero panteismo.
Grazie a una gerarchia di spiriti e di forze mudtjmgli africani erano in grado
di giungere a una divinita unica, che costituivassenza della religione
africana tradizionale. Ma se questa religione davessere preservata, doveva
anche essere rigenerata da una religione imponaéderibilmente I'islam.
Blyden considerava in effetti che I'Africa non aretura per il cristianesimo e
che di conseguenza lislam, piu adatto alle consiiet africane (come la
poligamia), e in grado di trascendere le divisietniche, avrebbe dovuto
preparare la via alla futura evangelizzazione dmhtinente nero. Questo
atteggiamento filomusulmano non gli impediva peoaltdi esprimere
sentimenti filosemiti e di manifestare interesse pesionismo. Proponeva
quindi un parallelo tra gli ebrei che volevano @ in Palestina e i neri
americani che desideravano rientrare in Africa edpgonto, in ragione delle
qualita spirituali manifestate dagli ebrei, ad agissli in Africa.’

Al di la delle contraddizioni o delle bizzarrie chiepossono individuare
nelle idee o nelle concezioni religiose di Blydes, intravede comunque
'ecumenismo di un profeta pronto a fare di tutey pondurre, come Mose, |l

suo popolo verso la Terra Promessa.

1.2.

Il Panafricanismo del ritorno

Come le teorie razziologiche europee ispirarongeitsiero di Blyden,

cosi I'idea romanticista di stato-nazione influenzbaltro “protonazionalista”

4 Cfr. Edward W. BlydengChristianity, Islam and the Negro RadRaltimore, USA, Black
Classic Press, 1994, (I ed. 1887).
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afroamericano: Martin Delany. Le sue raffinate ie@irca la nazionalita e la
cittadinanza, derivate da una lettura particolaefladstoria europea, sono
rintracciabili in The Condition(1852), opera pubblicata il giorno del suo
guarantesimo compleanno.

Questo libro e notevole per la sua esplicita ezmm@ a uno stato forte
che potesse mettere a fuoco le aspirazioni di“Bmmista” dei neri americani e
aiutare a costruire un loro contropotere politicgpetto a uno stato fondato
sulla supremazia bianca. Il testo cominciava coam@w la sorte dei neri in
America a quella della minoranze senza diritti sheovavano in Europa. Egli
affermava che, in tutte le epoche e quasi in ogHiane, fossero esistite
nazioni all'interno delle nazioni, popoli che, sehb fossero una parte
integrante della popolazione, non ne facevano to fparte, a causa della
privazione dell'uguaglianza politica rispetto agltri soggetti. E se anche ne
facevano in qualche modo parte, non rappresentastaman segmento ristretto
del corpo politico di quelle nazioni. Tale era landizione di varie classi in
Europa, per secoli nazioni allinterno delle nazi@enza la speranza di
redenzione tra coloro che li opprimevano. Ma pexna sfavorevoli fossero le
loro condizioni, secondo Delany non esisteva unofmpiu svantaggiato di
quello dei neri degli Stati Uniti.

Malgrado I'autore non ricorra mai nel testo al temen“diaspora”, egli
guardava di primo acchito all’esperienza ebraicadidpersione come a un
modello per comprendere la storia dei neri american ancor piu
significativamente, citava questa storia come uzzameper focalizzare i suoi
propositi di tipo sionista riguardo la colonizzamonera del Nicaragua e di

altri luoghi. L’acquisizione di una patria forteecpotesse garantire e sostenere

® Cfr. Martin Delany,The Condition 1852, op. cit. in Paul Gilroyl,he Black AtlanticRoma,
Meltemi Editore, 2003.
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la causa dei diritti degli schiavi era, per Delamglto piu importante di quei
dettagli insignificanti circa la sua localizzaziogeografica all'interno di cio
che il suo collaboratore Robert Campbell chiamd, swo rapporto sulla
spedizione in Niger, la madrepatria africana. Ifetéf il primo interesse di
Delany non era tanto I'Africa stessa, bensi le fruh cittadinanza e
appartenenza che emergevano dalla rigeneraziote mktionalita moderna
nella forma di un autonomo stato-nazione nero. lfizedia fu in un primo
momento scartata per questo ruolo, perché non reraeicolo adeguato o
sufficientemente serio per le speranze e per iisdgjreittadini neri e delle loro
famiglie (cfr. P. Gilroy, 2003).

Qualche anno dopo la pubblicazioneTtie Condition Delany giunse a
Monrovia, la capitale della Liberia, precisamentd2 luglio del 1859. Qui
inizio a vedere la possibilita di un’alleanza dinean sia commerciale che di
civilta, tra il capitale inglese, lintelletto neramericano e la forza lavoro
africana.

Piu di qualsiasi cosa prodotta da Edward W. Blyderanche da
Alexander Crummell e dai suoi colleghi protonaziatia gli scritti di Delany
registrarono reazioni contraddittorie verso I'A&id_’antica e ancestrale terra
natia semplicemente non andava bene cosi com'glaek profondamente
convinto del fatto che dovesse essere trasfornmtpletamente. In parte, dal
suo punto di vista, cio sarebbe stato possibil@\atso grandiosi progetti di
modernizzazione, come il tratto ferroviario comni@ec transafricano che
aveva proposto per la prima volta in un’appenditeosdinaria di The
Condition Per Delany poi, la superstizione e la cultura apag africane
rappresentavano qualcosa che doveva essere spazizatdQuesti piani
rivelavano in modo evidente che la missione prapgsr elevare l'identita

razziale dei neri americani era inseparabile da s@eonda missione che
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consisteva nell’'elevare e illuminare gli africancolti, offrendo loro i benefici
della vita “civilizzata” (bid.).

| neri americani, se volevano la liberta, dovevarantribuire alla
fondazione di una forte nonché del tutto artifieiadazione sovraetnica, che
Delany considerava indispensabile sia alla lottacarso per sconfiggere
'oppressione razziale ovunque nel nuovo mondo, ssiguel progetto di
rigenerazione africana di lungo termine. Questoioredismo razziale
antimistico richiedeva che tutti i neri (di tutttipi, di tutte le classi e di ogni
gruppo etnico) mettessero da parte le differenzepBeemente accidentali,
utili soltanto a mascherare un’unita piu profondan tanto in base a una
comune eredita africana, quanto all’orientamentonwme verso il futuro
prodotto dalle loro lotte militanti contro la schi e I'oppressione. Questa
posizione € chiara in uno dei suoi romanzi piu faimBlake; or, the Huts of
America(1860). Il protagonista, Henry Blake, rappreseantdrdsposizione in
chiave romanzata di cido che Delany proponeva ataeydi colore: lasciare gli
Stati Uniti e costruire una nazione nera indipenelen Centro America, che
costituisse la base per la liberazione di tutti sgihiavi® Blake narra di un
cubano che, dopo essersi imbarcato per I'Africausa nave negriera come
marinaio, viene fatto schiavo negli Stati Uniti.riéavicissitudini lo portano da
qui a intraprendere dei viaggi che lo avrebberadothio da una parte all’altra
dell’Atlantico, facendo assumere al romanzo e @ stoe rivoluzionario un
sapore transnazionale e transculturale. Nell'evoecan forza il terrore della
schiavitu, lablacknessdiventa inBlake piu una questione politica che una
comune condizione culturale. Per Delany la soprenia dei neri dipendeva
dalla creazione di nuovi mezzi per costruire alkeanl di sopra e al di la di
guestioni di poco conto quali la religione, la lirggo il colore della pelle. Cio

che avrebbe permesso di creare una nuova idenétacoiturale, necessaria

® Martin R. DelanyBlake; or, the Huts of Americ8oston, Beacon Press, 1971 (1.ed. 1860)
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alla nuova cittadinanza nera, era la comune egspEriabietta della schiavitu
(cfr. P. Gilroy, 2003, pp.84-85).

Qualche decennio piu tardi, I'idea di un ritornoAfrica come unico
mezzo di redenzione riprese vigore sotto la guidandeader che, in meno di
un decennio, tra il 1918 e il 1927, riusci ad iafimare il pensiero di molti
afroamericani. Stiamo parlando di Marcus Garvey,giamaicano che, una
volta giunto negli Stati Uniti, fondo e fu leaderdiscusso delldJniversal
Negro Improvment AssociatidnLe attivita e gli obiettivi dell’associazione
avevano carattere internazionale ed i suoi sosteretano sparsi in diversi
continenti del mondo, ma fu negli Stati Uniti cher@y riscosse maggior
successo. Attraverso i suoi viaggi in Centro Aneeree in Gran Bretagna,
conobbe gli aspetti della rivoluzione capitalistaaitto in gran parte del sistema
economico mondiale. Ben presto vide, in quel siat&ronomico, una stretta
connessione tra imperialismo economico e sfruttdoneel proletariato nero
(cfr. T. Filesi, 1966).

Agli inizi del ventesimo secolo, le élite intelledli occidentali
fondavano sulla concezione di superiorita dellzadzianca e su una parziale
ricostruzione storica, che negava il ruolo avutdl'Amica nel processo
mondiale di sviluppo scientifico e culturale, langozione che I'estensione del
capitalismo era l'unica via percorribile in direm® del progresso universale.
Quindi, nel Primo Dopoguerra, una volta ultimatadaquista e la spartizione
delle regioni non ancora occupate, gli ideologi’'meperialismo europeo, nel
tentativo di dimostrare la superiorita del nuovodmadi produzione e dei

corrispettivi fondamenti filosofici e religiosi, ceamarono il riconoscimento

" Sulla vita e le opere di Marcus Garvey, vedi Tofgrtin, Race First: The Ideological and
Organizational Struggle of Marcus Garvey and th&llA, Greenwood Press, 1976, e
E.David CrononStory of Marcus Garvey. Black Moses and the UNWadison, University

of Wisconsin Press, 1955
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universale del sistema capitalistico quale uniconsénto di progresso. D’altra
parte, i neri degli Stati Uniti avevano dato ildocontributo di sangue e di
denaro nella Prima Guerra Mondiale per la vittategli Alleati. A questi si
chiedeva ora giustizia e rispetto per le umiliazisabite nei secoli e per i
sacrifici compiuti nel presente dalla razza néoa].

Garvey assunse la missione di diffondere tra i mennessaggio fondato
su concetti d'orgoglio, solidarieta ed autodeteanione razziale. Al contrario
di molti rappresentanti afroamericani riformistiecladottarono una politica

“accomodante”, egli guardo sempre alla nazione @@

g8l COMe a un paese
controllato politicamente ed economicamente daftinobianco, dove i neri
non avrebbero mai potuto costituirsi un solido fatuegli sosteneva che,
sfruttando appieno le sue doti e le crescenti dppda di formazione
culturale, 'uomo di colore avrebbe ricoperto al presto ruoli molto influenti
all'interno della societa statunitense entrandcstiretta competizione con la
tradizionale struttura di potere bianca (cfr. Gidzizo, 1978).

Mentre Martin Delany ebbe un cambio repentino nidoale sue
prospettive di un “ritorno” in Africa solo negli tilhi anni della sua vita,
Garvey al contrario passo da una visione ottimastiguardo il destino dei neri
che vivevano negli Stati Uniti, a una decisameniie ‘{3ionista”. Delany
partecipo alla Guerra Civile col grado di maggidedl’Esercito dell’'Unione.
Questa esperienza riaccese il suo entusiasmo gaturo americanoper i neri
americani, lasciando trapelare una fusione ideootyia il suo nazionalismo e
un patriottismo di stampo decisamente americandcentMarcus Garvey,
all'inverso, parti da considerazioni simili, ma d@rebbe abbandonate dopo
poco tempo, in favore di un progetto che avrebbalifente redento tutti gli
schiavi solo grazie al ritorno nella propria tedrarigine (cfr. P. Gilroy, 2003).

Secondo Garvey, entro cinquanta o cento anni, Valita sarebbe

sfociata inevitabilmente in un conflitto razzialalltepilogo certamente tragico
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per i discendenti africani. Spinto da tali pessiitige considerazioni, egli
abbraccio allora la tesi della separazione razzsdeondo cui I'unica via di
salvezza per i neri del mondo era quella di ureréolo risorse intellettuali e
materiali, bloccare la colonizzazione dell’Africdasrorare per la costruzione di
una grande nazione africana. La volonta dei gatveya quella di costituire
nel continente nero uno stato libero e indipendeshd@e ogni uomo di colore
avrebbe potuto vivere sotto la protezione delle piwdderne istituzioni
democratiche. Egli individuo nella situazione poét internazionale del
dopoguerra le condizioni ideali per i neri, cheedlrero dovuto reclamare
'indipendenza del continente africano unendosie allivendicazioni
autonomiste di popoli come quello irlandese, quélidiano e quello ebreo
(Ibid.).

Garvey, con lo slogan “Africa for the Africans”,qmose ai suoi seguaci
una concezione storica di natura divina, che atilingni qualvolta si trovo a
rivendicare l'indipendenza dell’Africa. A suo awwiDio aveva creato gli
uomini uguali e con pari diritti attribuendo ad ogwarticolare razza una
particolare porzione della Terra. Percio, se I'Bparoera stata destinata
all'uomo bianco e I'Asia era la legittima dimoralldepopolazioni orientali, ne
conseguiva che I'Africa doveva essere la casa@i n
In realta Garvey, pur credendo che una volta cibatruna forte nazione
africana i neri di tutto il mondo avrebbero guadstgnin forza e rispetto ed
avrebbero potuto godere della eventuale protezibmgiel governo, nel 1924,
di fronte al pubblico del Madison Square Gardereraido che I'obiettivo
dellUNIA non era quello di riportare tutti i nedel Nuovo Mondo in Africa.
Piuttosto considerava necessario in un primo moontasferire solo persone
gualificate — ingegneri, artigiani e volenterosideatori specializzati — pionieri

che avrebbero costruito le basi della nuova nazi@wtanto in una fase
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successiva ed indeterminata essi sarebbero sgwiurdi dalla massa della
popolazione (T. Filesi, 1966).

L’apparato spettacolare di Garvey, il suo simbotisgpinto fino all’'eccesso
anche nel campo religioso (ad una Chiesa cristi@syey opponeva una
Chiesa africana ortodossa nella quale la Madonaaera, gli angeli neri e il
satana bianco come la razza dominatrice); i sumjgtti diretti a realizzare un
governo provvisorio africano, una nobilta africana, esercito africano, una
linea di navigazione africana, un trasferimento sitaso di negri di origine
africana sul continente dei loro avi, esaltavanoumerose schiere di seguaci e
finivano pre preoccupare la stessa opinione pubbdimericana ed europea
(Ibid.).

Nonostante le dichiarazioni di smentita dello ste&arvey, autorevoli
storici suoi contemporanei quali John Hope Franldi Theodore Draper
interpretarono il garveysmo come un irrealizzabil®ack-to-Africa
Movement” che forgio nelle menti dei suoi sostemitein’Africa piu
psicologica che reale, nella quale i neri poteraticarsi per autodifesa pur
rimanendo negli Stati Uniti. Franklin sosteneva £ampio consenso ottenuto
dal progetto dellUNIA era piu una protesta conteoreazioni razziste del
primo dopoguerra che una cosciente approvazioné sielgemi idilliaci del
nazionalismo di Garve$.

L’'analisi storica proposta da Robert Hill fornisaecora un altro punto
di vista. L’autore sottolined come per il leadel’ddNIA e i suoi sostenitori il
concetto di “Africa” esistesse su due piani ontalogeparati, uno psicologico
e l'altro reale. Il primo era un richiamo esclusiente culturale ed ideologico
al continente nero che forni al leader dellUNIA wfficace strumento

d’'attrazione e di aggregazione delle masse. Il sdgochiaramente espresso

8 John Hope Franklin, Alfred A. Moss jErom Slavery to Freedonfl.ed. 1947), 8.ed., New
York, A.A. Knopf, 2003, p.387
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nell'iconografia dellaBlack Star Lineche dipingeva il continente nero come la
“terra delle opportunita”, intese I'’Africa come guialcosa di concreto. Qui il
popolo africano disperso nel mondo si sarebbe fraad, avrebbe costruito
citta, creato istituzioni politiche, industrie, st& e tutto cio di cui necessitava
una democrazia moderna. L’idea di un’Africa liberandipendente che Garvey
elabord e propose alla comunita nera internazionafefu quindi qualcosa di
mitico, ma un progetto dal contenuto visibile eldabiettivi concreti®

La violenta retorica di Garvey fu cid che maggiomeedetermino il suo
declino. Alcuni giornalisti e diverse autorita colali considerarono il pericolo
di un attacco militare per la liberazione dell' A In realta la radicalita delle
parole non fu mai sostenuta da azioni concretéadnso rivoluzionario. In piu,
le disavventure finanziarie delBlack Star Linel'insuccesso nella Liberia, le
accuse e i reati (dalla bancarotta fraudolentaneitamento all’'odio di razza),
finirono ben presto per screditare il Movimentdu®ino che lo impersonava.
La meteora di Marcus Garvey si spegneva miseranmehteulla. Nel 1940 egli
moriva nell’esilio londinese dimenticato da tutMa a distanza di poco piu di
un decennio una generazione piu fortunata rimargggesstionata dalle idee di
Marcus Garvey, trovando in esse ispirazione pemaisiva lotta politica (T.
Filesi, 1966).

1.3. Il Panafricanismo della solidarieta

La dottrina del Panafricanismo ebbe il merito dpesarisvegliare gli
africani piu sensibili alla coscienza di un’unitéiginaria per tutti i negri
dovunque questi si trovassero dopo la loro diasporaita alla tratta. Tutti |
popoli neri di ascendenza africana dovevano ricogrss nell’origine comune.
Tale dottrina nacque al di fuori del continenteicafino. Il Panafricanismo

trasse comunque proprio dall'Africa la sua matrggratrice. Fu un avvocato

° Robert Hill, a cura diThe Marcus Garvey and the UNIA Papet983, vol. I, p.XXXV
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di Trinidad, Sylvester Williams, ad indicare il canmo che andava percorso.
Svolgendosi la prima esposizione universale a Raray 1900, trovo il modo
di coinvolgere in una riunione a Londra, al Westten Hall, una trentina di
negri, gia a Parigi, per protestare contro I'accaaento delle terre degli
autoctoni da parte degli Europei. Questa riunidnlgedarga risonanza in quel
settore dell’'opinione pubblica inglese di tradiZziabolizioniste, e dell'appello
lanciato da Williams in appoggio alle popolazionndigene, tramite
I'Arcivescovo di Londra, fu informata la stessa Reg Vittoria (cfr. G.
Finazzo, 1978).

W.E.B. Du Bois, un altro “padre” del Panafricanisraffermo piu tardi
che fu esattamente durante questa riunione di lcoadr essere usata per la
prima volta la parola Panafricanismo. Intellettueddfinato, Du Bois aveva
prima ancora di Garvey dato vita a un movimentoafrizano che anziché
spegnersi avrebbe acquistato mano a mano piu iemEat fino al trionfo
completo, delluomo e del programma. Le sue teaftadla storia, del
particolarismo razziale, della cultura e della Itdvisi ispirarono in modo
selettivo a temi hegeliani, fondendoli con una @gdwmgia afroasiatica della
storia dello sviluppo della civilizzazione. (T. €3, 1966)

Du Bois cessava di usare la storia europea sempicte per generare
esempi comparativi di hazionalita negata e di idgm®tnica subordinata, come
avevano fatto Delany e Crummel. Al posto di queéstalenza a senso unico,
emerse lentamente un resoconto sistematico delidohnessione tra Africa,
Europa e Americhe che complicava e ampliava lanesidella sofferenza nera
e dellautoemancipazione negli Stati Uniti. La safitit internazionale forni la
giustificazione logica a questa prospettiva, andaxd pari passo con |l
desiderio di Du Bois di mettere in evidenza laaiiaone dei neri, rigidamente
imprigionati all'interno di quel mondo moderno repossibile dal lavoro

forzato (Gilroy, 2003). Du Bois era dellavviso cHa gente di colore
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statunitense poteva sperare in un avvenire diveodm mediante un’effettiva
integrazione nel contesto americano, giacché salioBchiavitu passati in
America I'avevano legata a doppio filo al nuovo toente, lasciandone le
impronte nei diversi campi della vita americana.

Presupposto di una integrazione non umiliante &recbnquista della
fiducia in se stessi, della propria identita. Qaegtospettiva € chiaramente
rintracciabile in una delle sue opere piu ndtee Souls of Black Falkl libro,
che in realta e una raccolta di suoi saggi s@rdcedentemente e integrata con
saggi inediti, puo essere suddiviso in tre momehé coincidono con quelle
che secondo Paul Gilroy rappresentano le tre fasli processo di
autorealizzazione dei neri. Tale processo e caiattto dalla presenza di una
tradizione in movimento continuo, un medesimo chelma. La prima fase
puo essere definita dalle lotte contro l'istituzodella schiavitu condotte in
ogni parte del mondo. La seconda va individuatdenebntinue lotte per
ottenere uno status di esseri umani e i consegditti e liberta borghesi, per
le popolazioni nere libere dei paesi modernizzatidestrializzati nei quali la
Liberta, la Giustizia e il Diritto presentano il nshio “Solo per Bianchi”. II
terzo filo conduttore delle lotte politiche puo essdefinito dalla ricerca di uno
spazio indipendente, nel quale la comunita e l'aoioia nere possano
svilupparsi seguendo una loro direzione. Questa pomente finalistica
racchiude il desiderio dei neri americani e cachidi assicurarsi una patria
africana indipendente in Liberia e altrove. Neltog di Du Bois, la prima
dimensione viene espressa dal bisogno di accedlareamunita nazionale e
alla societa politica e civile americana; la se@ddl bisogno di far mantenere
a quella comunita nazionale le promesse propria dela retorica politica e
giuridica; e la terza dal bisogno o di integrarsidiodissociarsi da quella
comunita una volta che sia stato riconosciuto d sarattere essenzialmente

illusorio. A questo punto, altri tipi di associaz® razziale, di natura locale,
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urbana o persino internazionale, possono dimostpauissignificativi rispetto
alla possibilita, da troppo tempo attesa, di essereamericano. (P. Gilroy,
2003)

IN THE SouLs, Du BOIS SPIEGA COME LE DIVERSE MENOMAZIONI

EREDITATE DAL TRADIZIONALE ORDINE RAZZIALE DEL PAES E AVEVANO
FINITO CON IL REGALARE Al NERI UNA “SECONDA VISTA” E, ATTRAVERSO
LA SUBLIMAZIONE DELLE PROPRIE SOFFERENZE , AVEVA FORNITO A TUTTA

L’UMANITA CONCEZIONI DI LIBERTA E DEMOCRAZIA PIU ELAB ORATE E
PROFONDE DI QUELLE FINO AD ALLORA CONOSCIUTE .

Il popolo nero era, secondo Du Bois, una sorta s#ittimo figlio”
dell'umanita, nato con un velo, dotato di una “set® vista” nel mondo
americano, un mondo che non gli concedeva unaocase@enza di sé, ma che
gli consentiva di vedere se stesso solo attravarseelazione desuopunto di
vista: “é una sensazione peculiare, questa doppaienza, la sensazione di
guardare se stessi sempre attraverso gli occh ditwo, di misurare il proprio
spirito con il metro di un mondo che lo consideom divertito disprezzo e
compassione.” (Du Bois, 1997, p.3)

Il sentimento che ne conseguiva era quindi quéllona eterna dualita,
“un Americano e un Nero, due ideali belligeranthle un corpo scuro”. Tutta
la storia del Nero Americano era la storia della kita interiore di fondere |l
suo sé sdoppiato per crearne uno piu autenticogéions. Cercando di non
perdere né l'uno né l'altro, egli “non Africanizd@&merica, perché essa ha
troppo da insegnare al mondo e all’'Africa”, e tui@a“non scolorisce la sua
anima in un diluvio di bianco Americanismo, perdaéche il sangue Negro ha
un messaggio per il mondo”. Egli vorrebbe esseraptieemente entrambi,
senza vedersi piu chiudere brutalmente in faccolte dell’Opportunita (Du
Bois, 1903, p.3).

Trovandosi per meta da entrambe le parti, i Nefintérica restavano
perennemente deboli a causa della contraddiziolngraprio doppio obiettivo,

ossia quello di appartenere alla nazione amerieapigno titolo da un lato o
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qguello di non voler abbandonare la propria cerdoanunitaria unita dal
colore dall'altro.

Secondo Du Bois, questa continua ricerca avevattmddecine di
migliaia di persone di colore a invocare falsi ideafalsi miti, che talvolta
producevano il risultato di farli vergognare dissessi. E’ in questa prospettiva
che si colloca l'aspra critica al progetto di empagione di Booker T.
Washington, un afroamericano suo contemporanedfaiad una scuola per
soli neri a Tuskegee, in Alabama. Il repentino ssso di Booker T.
Washington inizid nel periodo di grande ascesaodsliluppo commerciale,
caratterizzato da un forte senso di disorientamenigla comunita
afroamericana di recente affrancata dalla schiawitla un senso di vergogna
da parte della nazione per aver concesso taninsamilismi nei confronti dei
neri. Il programma di Washington ebbe la forzagp@tare nuove prospettive
per le popolazioni di colore, libere ma in povedgresentava un progetto che
si iscriveva pienamente nella nuova “corsa all'od®l periodo. Washington
proponeva di rinunciare, almeno in un primo momeatta lotta per il potere
politico, per i diritti civili e per un’istruzioneli alto livello per i giovani neri,
esortando la comunita nera a concentrare piuttdstoproprie energie
sullapprendimento tecnico, l'accumulazione di lsss¥e economico e la
riconciliazione con la comunita bianca. Du Bois,si® canto, sosteneva che
non solo il rinunciare volontariamente a dei digttcontinuare a ridicolizzarsi
accettando sommessamente i pregiudizi e il razzisomoavrebbe portato mai
a dei miglioramenti nella vita dei neri, ma chegikssi assunti del progetto di
Washington presentavano dei paradossi. In prim@duali artigiani, gli
uomini d’affari e i proprietari terrieri che Washton cercava di formare,
avrebbero intrapreso una partita persa in partedasg che nell’economia
moderna dai metodi competitivi essi non avrebbem potuto difendere i

propri diritti. In secondo luogo, I'esortare i natla parsimonia e al rispetto di
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se stessi strideva con il suggerimento di sott@rsttsilenziosamente alla
propria inferiorita civica. Infine, sostenere saipker la sola istruzione tecnica,
disprezzando gli istituti che impartivano un’eduoae di maggior livello, non
teneva conto del fatto che ogni scuola per nempreso il Tuskegee Institute
fondato dallo stesso Washington, esisteva gradavato di insegnanti formati
nei college o dai suoi laureati (Du Bois, 19033).5

Il primo obiettivo di Booker T. Washington fu quelti guadagnare la
fiducia e il consenso dei vari elementi che compane la societa bianca del
Sud, affermando che le varie parti sociali potevaperare separatamente
come le cinque dita di una mano, e, come esseareestomunque unite
nell'obiettivo del progresso comune. La retoricaat@ enfatizzare i benefici
della prosperita materiale, poi, gli consenti dgusire la considerazione
positiva degli industriali del Nord, che investivamelle imprese del Sud e
vedevano in lui 'uomo del compromesso tra forzeneeniche in conflitto
sociale (Du Bois, 1997, p.55).

Lo scontro tra Washington e Du Bois verteva priabigente sul tema
dell’alfabetizzazione, mezzo di rappresentazionelturale da sempre
inaccessibile alle persone razzialmente subordirtdie diventod un terreno di
rivalsa privilegiato nel momento in cui gli afroanoani iniziarono a voler
vedere riconosciuti i propri diritti di cittadinNella prospettiva di Du Bois,
'apprendimento culturale di tipo intellettuale emaa condizione necessaria,
anche se non sufficiente, per I'emancipazione daieolazioni di colore, che
prima del benessere economico avrebbero dovut@areeiicpotere decisionale
a livello istituzionale. Sottomettersi alla discnmazione razziale, come
sembrava suggerire Washington, avrebbe relegatmomaunita nera in una
condizione di eterna poverta, e soprattutto di itaéie ignoranza. Lo stesso
diritto di voto di cui gli ex-schiavi avevano potutgodere dopo la

Ricostruzione veniva meno proprio perché la conduditcolore gradualmente

28



aveva smesso di esercitarlo dopo essersi convih&a la politica fosse
un’attivita non adatta a loro (Du Bois, 1997, p.57)

Piu che cercare un compromesso incondizionato @&@orunita bianca
o acclamare il mito di un drastico separatismopsdo Du Bois i neri del
ventesimo secolo avrebbero dovuto cercare di stpdaa‘linea del colore”.
Questa linea, concretamente percepibile in twitlaggi e le citta del Sud dove
la comunita nera era nettamente separata da doieltea, caratterizzava le
divisioni sociali a tutti i livelli, primo fra tuttquello intellettuale. Lo scambio
culturale tra il numero crescente di sacerdotiegmanti, medici, mercanti,
meccanici e coltivatori indipendenti che costituigd’aristocrazia nera da un
lato, e gli elementi della classe dirigente biamizdl’altro, era inesistente,
impossibile da realizzarsi. Essi frequentavano sghieeparate, vivevano in
diverse sezioni della citta, erano severamentesidiglle assemblee pubbliche
e leggevano giornali e libri differenti. | quotigiariportavano i fatti del mondo
nero come se accaduti in un mondo lontano, accedtuh senso di estraneita
che ognuna delle due comunita sentiva verso l‘aBrsognava quindi entrare
in un rapporto di consapevolezza e comprension@roda, oltrepassando la

linea del colore per il bene comune (Du Bois, 19981).

SUL PIANO RAZZIALE L 'IMPOSTAZIONE DI DU BOIS NON SI TRADUCEVA
QUINDI, COME IN GARVEY, NELL OPPOSIZIONE DELLA RAZZA NERA ALLA
RAZZA BIANCA , IN UN “RAZZISMO ANTIRAZZISTA ”. MIRAVA PIUTTOSTO A
COMBATTERE L 'ARROGANZA RAZZIALE E LO SCIOVINISMO SOCIALE DA
AMBEDUE LE PARTI , DENUNCIANDO IL MITO DELLA SUPERIORITA RAZZIALE
FERMAMENTE CONTRARIO AD OGNI RIMPATRIO DI NEGRO -AMERICANI IN
AFRICA (CHE GARVEY PONEVA INVECE IN TESTA Al SUOI PROGRAMMI ), DU
BOIS ERA UN CONVINTO ASSERTORE DEL PIENO AUTOGOVERNO DEGLI
AFRICANI IN AFRICA E DELLA COSTITUZIONE DI UNA SOCIETA SOCIALIST A,
SU BASI COOPERATIVISTICHE , CHE NON AVREBBE LASCIATO POSTO NE Al
CAPITALISTI BIANCHI NE Al CAPITALISTI NERI . AUTODETERMINAZIONE
NAZIONALE , LIBERTA INDIVIDUALE E SOCIALISMO DEMOCRATICO
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COSTITUIVANO , IN SOSTANZA, LE BASI DEL PANAFRICANISMO (CFR. T.
FILESI, 1958).

L'idea del Panafricanismo, concepita e formulathengue grandi linee
da un avvocato di Trinidad, Henry Sylvester Willgnguale “manifestazione
di fraterna solidarieta tra africani e popoli dsckndenza africana”, affascino
subito Du Bois, che ad essa fu per la prima vaitaiato in occasione di un
Convegno convocato nel 1900 a Londra dallo stegh@§er-Williams.

La battaglia di Di Bois, un uomo quasi solitaric@munque legato piu
all'azione penetrante delle élites che a quellagolyente ma irrazionale delle
piazze, era cominciata nel 1905 pressoNiagara Falls e si era andata
sviluppando subito dopo il primo conflitto mondiadéraverso ilPan-African
CongressTra il 1919 e il 1927 egli riuscira ad organizzain Europa e negli
Stati Uniti, quattro Congressi panafricani, nei lgusaranno fissate le basi
programmatiche del movimento destinato a restitiké&ica agli africani in
nome di una liberta troppo a lungo ignorata, erdi giustizia per troppi secoli
calpestata. Era I'appello sofferto del mondo deedkdati e degli inermi, che
chiedeva a un mondo orgoglioso ed egoista di riamealle sue manifestazioni
di potenza. Ma erano appelli troppo arditi per geetpo: nulla piu di una voce
che gridava nel deserto (cfr. T. Filesi, 1966).

Tuttavia, quando nel 1945 Du Bois, ormai settargeonganizza a
Manchester il V Congresso Panafricano, il climaaenbiato. La voce degli
africani ha un altro accento: non e piu il lamedé&’oppresso, ma € il grido
dell'uomo determinato a conquistarsi il riscattaamni mezzo, anche con la
violenza e la ribellione, ove necessario. “Se ilnadm occidentale — dira la
Dichiarazione finale indirizzata dal Congresso plidenze coloniali — € ancora
deciso a governare I'umanita con la forza, alldiaafficani dovranno, quale
ultima ratio, fare appello alla forza per conquistare la lidertNoi chiediamo
per I'Africa nera I'autonomia e l'indipendenza..ofNci vergogniamo di essere

stati un popolo paziente per cosi lungo spaziemipo. Continuiamo volentieri
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a sacrificarci e a lottare. Ma non desideriamo lcum modo continuare a
morire di fame facendo i lavori piu umili del mondto scopo di sostenere con
la nostra poverta una falsa aristocrazia e un imlEno screditato. Noi
condanniamo il monopolio del capitale e il dominitella ricchezza e
dell'industria privata, rivolti unicamente a un fittm privato. Auspichiamo
'avvento di una democrazia economica come la seéde democrazia. Per
tutto cio noi leveremo la nostra protesta, lanceraappelli, ci rivolgeremo
all’opinione pubblica. Faremo in modo che il monmssa udire la realta della
nostra situazione. Combatteremo in tutti i modi simé per la liberta, la
democrazia e il miglioramento social®”

Questa tematica e questo linguaggio non corrispomgdu alla tematica
e al linguaggio del solo Du Bois; non € cambiatfatti, soltanto il clima, sono
cambiati anche gli uomini. C’e stato una specieathbio della guardia tra la
vecchia e la nuova generazione, tra coloro cheangevovuto accontentarsi
delle formulazioni teoriche ecoloro che si sentvampegnati a trasferire tali
formulazioni e tali istanze sul terreno dell’esaone e della lotta. 1l vessillo
del Panafricanismo, mai ammainato dal giorno dslia creazione, stava
passando nelle mani dell’allievo prediletto di Dai George Padmore, e di
africani che corrispondono al nome di Kwame NkrumBR. Makonen, Peter
Abrahmas, Nnamdi Azikiwe, Jomo Kenyatta (T. Fild€58).

10 W.E.B. Du Bois,Declaration to the Colonial Powersn C. Legum,Pan-Africanism
Londra, Dunmow, Pall Mall Press, 1962, p. 137
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Capitolo 2

Riscatto culturale e potere politico

2.1. Aspetti ideologici della Négritude

Il Panafricanismo di Du Bois venne inteso come rawt politico-
sociale. A fianco di esso si ebbe in America un imewnto letterario, quasi un
Rinascimento Nero, guidato da alcuni saggisti qualigston Hughues, Claude
Mc Kay, Jean Toomer e Countee Cullen. Negli annil®®?0 al 1929 tale
movimento riusci a creare una moda O un interessesi gsnobistico che
suscitava entusiasmo per ogni manifestazione iadistegra. Si ebbe un
risveglio non solo nel campo letterario ma ancheoerattutto in quello
artistico (cfr. G. Finazzo,1978).

Allo stesso modo, grande interesse suscito in kadfapparizione nel
1928 dell'operaAinsi Parle I'Oncle di un haitiano, Price-Mars. Questi,
terminati gli studi liceali a Port-au-Prince, strisse alla facolta di medicina di
Parigi. La sua opera, nel suo complesso, vieneiderada quale un unico
ampio studio a carattere etnografico. Price-Mansresse idee oggi ormai
superate che al loro apparire furono viste comelugionarie. Il giovane
haitiano sosteneva infatti uno dei motivi dominatdlla tematica panafricana:
I'origine nobile della civilta africana, apportatei anch’essa di civilta e dunque
non soltanto schiava. Descrivendo le ricchezzeadslia terra natale, Price-

Mars le inseriva in una visione panafricana del dworSi andava delineando
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una Weltanschauun@fricana, una visione del mondo che si ricollegalla
cosmogonie e ai miti africani. Price-Mars rinnegéaasimilazione, mettendo
piuttosto in risalto il diverso apporto delle cudunegre ed europea alla
civilizzazione mondiale. Egli ancora esaltava, aosmente, in tutte le sue
opere, le gesta degli eroi di razza nera. Ossamamcisive e appassionate
sulle societa africane e la loro incidenza sul neoaidcostante fanno dAinsi
Parle I'Oncleuno dei classici del Panafricanismo, con le opéewslah Locke,
che venivano pubblicate nello stesso periodo in #gae(cfr. P. Decraene,
1964).

Al tempo di Price-Mars, critiche contro I'organizzane meccanica
della vita e la standardizzazione delluomo si atav gia diffondendo in
Europa. Gli autori neri cercarono di dare una dohg del tutto originale a tali
problemi. Per ritrovare la validita dei propri valessi si dovettero rivolgere
all’Africa, convinti che la “razza negra” avrebb&avato se stessa, qualora si
fosse dedicata fino allo spasimo alla ricerca deftgprie origini (G. Finazzo,
1978).

Il fiorire del surrealismo in Europa, allindomadella prima guerra
mondiale, porto la risposta che inconsciamente dhdo africano da lungo
tempo aspettava, dando, inavvertitamente, il viana nuova concezione
dell'*essere negro”. Come infatti il surrealismonststeva essenzialmente in
una rivolta contro tutte le norme convenzionalicamoni dell’'estetica classica,
cosi la Négritude, rigettando laison-discursivein favore di unaraison-
intuitive, poneva le basi di una nuova estetica e di un emdioguaggio che
meglio si adattasse alla complessa realta afriCbmalzi, 1965).

Proprio in Europa avvenne lincontro dei negri @ni con i negri
nordamericani e caraibici. Di fronte al mondo daliilta occidentale tutti i
negri si riconoscevano fratelli, perché la loraaiione era pressoché identica,

ma soltanto a Parigi, per merito di questi gioyameti afro-antillani, la rivolta
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e lautoaffermazione assunsero l'aspetto e l'amg@ezli un movimento
culturale, letterario e quindi politico.

A Parigi, nel 1939, la rivista “Volontés” pubblicana lunga poesia,
Cahier d’'un Retour au Pays Natadi uno sconosciuto giovane poeta
martinicano, Aimé Césaire. In esso era riassunsaidaesperienza personale ed
il cammino dei suoi consimili fino a quel momen@on il Cahier si rifiutava,
perché assurdo, quanto era stato fatto accettaferaii alla “razza” nera: la
condizione perenne di inferiorita, di dipendenzaltoe immutabile da altri che
non fossero negri. Il messaggio che Césaire laaciera il grido della
liberazione, il grido dellangoscia esistenzialea mra un grido sano, di
riscossa: alla disperazione dissolutrice contrappana speranza costruttrice
(cfr. G. Finazzo, 1978).

Nato in una colonia francese da umile famigliasciaéto nella miseria,
sottoposto a ogni genere di umiliazioni, Césairepgwa in sé la fierezza di
appartenere alla sua razza e lanciava ctielritudeil suo grido di sfida. Egli
scriveva: “Accetto... accetto... interamente, senigarve... la mia razza che
nessuna abluzione d’issopo potra purificare... Bessrazza possiede il
monopolio della bellezza, della intelligenza, ddtaza, e c’e posto per tutti
allappuntamento della conquista*~.”

La complessita del fenomeno deNegritudenon consente tuttavia di
parlarne come se fosse un sistema di pensieroaldrive di programmi di
azione omogeneo al suo interno, e soprattutto tmgmente e unanimemente
accettato. In questa sede prenderemo dunque inideoa®one quasi
esclusivamente gli intellettuali che ne sono comsitl i fondatori, Aimé

Césaire e Leopold S. Senghor, e seguiremo neli&arddl fenomeno le linee

1 Aimé CésaireLe Armi Miracolose Parma, Ed.Guanda, 1962, a cura di Anna Vizioli e

Franco De Poli, p.23
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guida proposte da Alessandro Triulzi nel suo pezEaggidl Problema della
Négritude?.

Il messaggio che I&égritude propone pud essere scomposto in due
aspetti: il primo puo essere connesso alla reazmtieazionalista ed intuitiva
dell'arte e della filosofia francese del principitel secolo; il secondo puo
invece condurre a una presa di posizione ostileorironti degli altri gruppi.
Lo sviluppo di questa idea avviene in due momesgeaziali: quello poetico —
cioe i sentimenti del negro nei confronti dellaumat il senso del ritmo che da
guesta relazione promana, e lo stile particolaraadrso il quale I'africano
esprime la sua vitalita — e quello etico-culturaieg il rapporto uomo-Dio, la
relazione dell’lo con I'Altro, e i nuovi simboli eécostellano il firmamento
della nuova realta africana. Accanto a questi éispetne sono tuttavia degli
altri che piu direttamente si pongono in connessiail™“inversione del
razzismo”, e cioé quelli che a volte vengono intliceome terapeutici
dell’abituale sentimento di inferiorita del negre,che potrebbero rivelarsi
direttamente tendenti al potenziamento della cogaialellin-group, come ad
esempio la deformazione della storia ai fini deltstruzione di una coscienza
africana del proprio passato, e quelli che potrabbmanifestare una
dimensione di aggressivita quale risposta a uni@& c#iuazione psicologica di

frustrazione (Triulzi, 1965).

2.1.1 LaNégritudee la Poesia

L'idea della Négritude nasce come un modo di difendersi, come una
risposta al razzismo della societa bianca, al patemo della cultura europea.

Non per caso il primo mezzo di espressione di gqupstsa di coscienza € di

12 Alessandro Triulzill Problema della Négritudein “Rivista di Sociologia”, n.7, 1965,
pp.5-50
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natura specificatamente culturale: la poesia. Wesia che perd non aveva piu
niente a che vedere con quella delle élite colate&z che imitavano
servilmente la poesia conformista, esportata datbiga. Non piu i poeti negri
la cui meta era scrivere in modo che il lettore rindovinasse la loro
pigmentazione (cfr. Carrilho, 1974).

Nel 1929 Césaire conosce Léopold Sédar Senghor, stndente
senegalese che, sui banchi del liceo Louis-le-Granmda e nelle aule della
Sorbonne dopo, scriveva commossi versi sulla “@fata. Figlio di un ricco
mercante del Senegal, Senghor aveva avuto un’iiffaagiata e serena e
un’educazione tutta francese prima a Dakar e pBramcia, a Parigi. Proprio a
Parigi, lontano dal suo paese e dalla sua famigliapntatto con intellettuali e
studenti francesi, americani e africani, Senghacseiprevir africanus per la
prima volta. | due poeti Césaire e Senghor, puii differenti per origine,
educazione e mentalita, si stringono in un legam@rdfonda amicizia e
insieme combattono una causa che e la causa delplgpolo. Nel 1934,
sempre a Parigi, fondano la rividt&tudiant Noir (Triulzi,1965).

| caratteri fondamentali che presiedono ad ognméordi espressione
artistica — musica, canto, scultura — sono per iB2saSenghor le immagini e il
ritmo. Essi si fondono nelldégritudecome i due tratti caratteristici dello stile
africano. Ogni rappresentazione si traduce in immama, a differenza
dell'estetica occidentale, quella africana verrebdbebasarsi sull’assunto
fondamentale per cui 'oggetto non significa qualle rappresenta, ma quello
che suggerisce e crea. Cosi I'elefante rapprederftaza, il ragno é simbolo
della prudenza, e la luna € 'immagine della fec@n(Carrilho, 1974).

Il ritmo a sua volta e inseparabile dallimmaginedsolo; 'immagine
da sola e inerte, e sprowvista di vita. Solo imot porta a perfezione la
rappresentazione che il negro si fa dell’'univenserché il ritmo e la forza

vitale che informa il mondo, che gli conferisce senso. Secondo un mito

36



dogondel Mali, dice Senghor, il tam-tam, cioe il ritrmusicale, € apparso
sulla terra prima di ogni altra espressione actistprima ancora della danza,
della scultura o della pittura. Esso era lo strumetella preghiera, era parola
ritmata e quindi poesia. | suoni del tam-tam eraspressioni delle forze
cosmiche e permettano cosi al suonatore di pagexipentificandosi, all’atto
creativo di Dio. Ecco perché, secondo il poeta ad&lEgritude ritmo e
immagine, poesia e preghiera, segno e senso, smemdibili nell’estetica
africana (Senghot,iberté, 1,1964).

Questa si distingue inoltre da quella occidentade ipb suo carattere
collettivo. L’arte, nell'Africa nera, non é sepaaté dalla conoscenza, né dalla
societa. Ogni opera d'arte, scrive Senghor, e faa tutti e per tutti.
Naturalmente, esistono i professionisti dell’artdedla letteratura, ma accanto a
loro c’e il popolo, la folla anonima che canta, Ziansuona, facendo di ogni
manifestazione d’arte un’opera collettiva, fattatd#i con partecipazione di
tutti. “Perché funzionali e collettive, la lettened e I'arte negro-africana sono
impegnate... Esse impegnano pa&rsona —e non soltanto I'individuo —
attraverso ed entro la comunita, nel senso che smse delle tecniche di
essenzializzazioh¢Senghor Liberté, 1,1964, ibid., p.208).

2.1.2. LaNeégritudee I'Altro

| capifila della Negritude, da Cesaire a Senghanno fatto assumere al
negro la diversita dal bianco e I'hanno trasformataalore positivo, di cui
nessuno si doveva piu vergognare, di cui, anzagniava essere fieri in quanto
costituiva la base dell'apporto della “razza” negitintera comunita umana,
necessario quanto I'apporto delle altre “razze”.

Il bianco europeo sarebbe “uomo di volonta, gussrieuccello

predatore, puro sguardo, che si distingue dall’'tggd.o tiene a distanza,
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'immobilizza, lo fissa... distrugge I'Altro e, ion movimento centripeto ne fa
un mezzo per usarlo a fini pratici. L’assimifa”L’atteggiamento conoscitivo
del negro € completamente diverso: “non vede I'tiggéo sente.. € nella sua
soggettivita, sul filo degli organi sensoriali cbaopre I'Altro... € suoni, odori,
ritmi, forme e colori:tatto, prima di essere occhio, al contrario del bianco
europeoSentepiu di quanto veda: si sente. E’ in se stessdasela carne che
riceve e prova le radiazioni che emette ogni esisteggetto..**

Per 'uomo negro, quindi, il mondé in quanto animato dallo stesso
flusso vitale che lo pervade. Egli “sente” la ss&stenza, si mette all’'unisono
con essa, e in quanto sente se stesso ha cosdelti2dtro, partecipando al
suo essere. L’'atto del conoscere diventa in questdo accordo, incontro di
piu esistenze, coscienza e creazione dello stessoento cognitivo. Questo
esistenzialismo religioso e animista sarebbe la veligione del continente
africano, in quanto esso ¢ il legame che confetssea unita all’'universo, che
stringe gli uomini tra di loro, che unisce Dio abhgello di sabbia (Senghor,
Liberte, 1,p.206). “Tutto I'universo visibile e invisibile ga Dio fino al grano
di sabbia, passando per i Geni, gli Antenati, giivali, le piante, i minerali — &
composto di “vasi comunicanti”, di forze vitali dgalli tra loro che emanano
tutte da Dio” (Senghol,iberté, 1,p.246).

La Négritudedi Césaire e Senghor si impegna a delineare ferdifze
tra lo spirito della civilta negro-africana e queltlel’'Occidente europeo
moderno. Secondo il pensiero negritudiniano, peurbpeo l'atteggiamento
delluomo di fronte alla natura si € tradizionalrteeposto, dal Rinascimento in

poi, in termini di conoscere per dominarehamo fabereuropeo ha voluto

3 . S. SenghorElements Costitutifs d’'une Civilization d’Inspirati Negro-Africaine in
“Negritude et Humanisme”, Seuil, Paris, 1964, pp-25

14 L. S. SenghorCe Que 'Homme Noir Apport€l939), cit. in M. Carrilho, 1974, op.cit.,
p.70
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conoscere la natura per farne strumento della @romlonta di potere, he
voluto utilizzarla. E’ al contrario nella sua sogjgata che il negro africano
scopre l'oggetto nella sua realta essenziale, un@lnsovimento dinamico, nel
suo ritmo (cfr. Triulzi, 1965, p.22).

Una diversa interpretazione dell’'universo richiapaimenti un nuovo
modo di conoscenza del mondo esterno e, quindi,nuavo modo di
esprimerlo. Il nuovo metodo di conoscenza € I'éaimo, e le sue componenti
sono l'istinto, la sensibilita, I'intuizione misac Tutto cid contrapposto alla
razionalita del mondo bianco, per il quale non &ass tutto cio che il negro
riveste invece di significato. Scrive Césaire: “@ol che non hanno inventato
né la polvere né la bussola / coloro che mai seppemare il vapore o
I'elettricita / coloro che non hanno esplorato exd, né cielo / ma coloro senza
i quali la terra non sarebbe terfa”

E ancora, nel subBiscours sur le ColonialismeAimé Césaire contesta
violentemente I'equazione “civilta-colonizzazionefjuovendo una polemica
piu con la cultura dei bianchi che con il loro peelizio razziale: “Mi si parla
di progresso, di realizzazioni, di malattie guardelivelli di vita accresciuti.
lo, parlo di civilta svuotate, di culture calpestadi istituzioni minate, di terre
confiscate, di religioni assassinate... Mi si lana alla testa fatti, statistiche,
chilometraggi di strade, di canali, di ferrovida. parlo di milioni di uomini
strappati al loro dio, alla loro terra, alle lorbitadini, alla loro vita, alla vita,
alla danza, alla saggezza. Parlo di milioni di ugnmmei quali € stata
saggiamente inculcata la paura, il complesso deriofita, il timore,
I'inginocchiamento, la disperazione®®”

Nel suo processo di purificazione dei valori oeaitali, laNégritude

include anche i principi della morale e della ngige cristiana; in parte anche

1> Aimé Césairel.e Armi Miracoloseop. cit., p.15

' Aimé CésaireDiscours sur le Colonialismén “Présence Africaine”, Paris, 1955, p.22
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perché questi principi sono stati considerati allase stessa della
colonizzazione, intesa come opera di civilizzaziomeistiana. Tale
atteggiamento di opposizione al Cristianesimo gvdra piu riprese tra gli
scrittori e i poeti africani della generazionelgaue guerre (cfr. Triulzi, 1965).
In realta, raramente € messa in causa la conceziosiana di Dio; sono
piuttosto i ministri del suo culto ad essere in¢niati, e li si accusa proprio di
aver tradito il loro Dio. Il dio dei cristiani sem@infatti vicino, come simbolo
e immagine dell’Essere Supremo, alla cosmogonimiata africana. Non di
rado il passaggio dalla credenza animista alla fetiana avviene senza
brusche scosse nellanimo del neo-convertito chreldp e spesso confonde,
'una e l'altra in una specie di sincretismo redigp. Anche qui, come nel
campo politico e in quello culturale, egli si trodiafronte a un vicolo cieco che
consente solo due soluzioni: o la rottura violefdan la “creazione” di un
proprio Dio), oppure l'accettazione della religiooecidentale, sotto forma di
innesto da compiere sull'albero dell’'animismo adno. (Triulzi, ibid.).
Esempio della seconda soluzione €& quella propugteat&enghor: “Come la
colonizzazione francese, nella sua azione “civdligze” non puo ignorare la
civilta negro-africana, cosi il Cattolicesimo nomopignorare I’Animismo
senza esporsi ad un grave fallimento. In questsipdalle pianure sabbiose,
egli non potra costruire nulla di solido e di dwilevse non sulle assise delle
pietre dell’Animismo™’.

“Je suis catholique”, afferma chiaramente Senghdr teorico della
specificita e della diversita della cultura afriaamon trova alcuna incongruenza
nell’essere allo stesso tempo difensore dei vaoiturali del mondo negro e
sostenitore del cattolicesimo. Anzi, lungo la symera Senghor si sforza di

dimostrare le affinita tra le religioni africaneqgeella cattolica. Per spiegare

" eopold S. Senghotjberté, I,0p. cit., p. 56
'8 bid., p.55
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'animismo, tanto biasimato dai missionari cristjasi parla della forza vitale
che viene identificata dal negro con la vita stebsaesisterebbe una gerarchia
di Forze: “Il Negro ha stabilito una gerarchia ngea delle Forze. Al vertice,
un Dio unico, non creato e creatore, Colui cheehéotza, la potenza per se
stesso. Da l'esistenza, sostanza e accrescimeralireiforze” (Carrilho, op.
cit., p.100).

L'intenzione di Senghor sembra essere quella docaici di fronte alla
rivelazione del concetto di Dio alluomo, non saluomo ebreo, bianco, ma
anche al negro. Molti altri etnologi africani, dorfmazione cattolica e
protestante, hanno particolarmente insistito stibfahe le religioni africane
riconoscono l'esistenza di un Dio simile al Dio lmb: Jomo Kenyatta, A.

Raponda Walker, Paul Hazoumé e altrid.).

2.1.3. LaNéqritudee la Storia

La Négritude cerca di inserire I'Africa millenanieella complessa realta
del mondo contemporaneo, cerca cioé di metterlgramlo di guardare a se
stessa con fierezza, di darle una coscienza norspaituale, ma anche storica
e politica, di dotarla di una sicurezza della sussmane nel mondo, capace di
servire come merce di scambio e di confronto caalari della civilta europea.

Per lungo tempo etnologi e storici dell’Africa ner@dettero che questo
continente fosse senza passato storico, e quimdiaséstoria”. L'argomento
piu frequentemente prodotto a favore di questa tgsdsava sul fatto
incontestabile che la maggior parte dei documetdrics negro-africani
risiedeva nella tradizione orale e concerneva quial la mitologia che la

storia®,

19 Cfr. Thomas L.V.Temps, Mythe et Histoire en Afrique de I'Ou@st'Présence Africaine”,
n.XXXIX, 1961, p.16
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L’Africa nera si rende cosi conto oggi di esseagasprivata di uno degli
elementi fondamentali per la sua rinascita: laiatdfino a quel momento essa
era stata scritta dal di fuori, come una proiezide#a storia nazionale del
paese coloniale: come oggetto e non come soggdetioc Tuttavia i giovani
intellettuali africani, posti di fronte all'opera dcomporre il mosaico africano
nella sua interezza politica e nella sua unitasgdirazione ideologica, hanno
spesso idealizzato il passato pre-coloniale camgnldo cosi alla costruzione di
una vera e propria mitologia. Certo non manca, rdoca questa visione
misticheggiante della storia, una produzione siieated a-mitica, anch’essa
tuttavia preoccupata ad “aiutare I'africano a peredcoscienza del suo passato
e a realizzare la sua unita nazionale” (L.V. Thanogs cit, p.53).

Durante I'epoca coloniale, la giustificazione dedfouttamento di cui gli
africani erano oggetto trovava appoggio nella Ipresunta primitivita, nel
“fatto” che non avevano contribuito allo svilupptorico mondiale e il loro
ruolo veniva quasi descritto come parassitariocoafronti della civilizzazione
bianca. La rivendicazione di una cultura proprigedne sempre piu estesa,
soprattutto a partire dalla seconda guerra mond@ando cominciavano a
prospettarsi le possibilita di indipendenza per deg colonizzati (cfr.
M.Carrilho, op. cit., p.76).

La riscoperta della propria storia € una delle exsg che ricorrono in
tutte le correnti politiche e culturali africaney maniera diversa a seconda
dell'indirizzo politico nazionale e internazional@®er quanto riguarda Il
movimento dellaNégritude assume particolare importanza l'opera dello
storico senegalese Cheikh Anta Diop. Negli annigGanta Diop, constatando
le istanze indipendentistiche di una gran partepaeisi africani, era convinto
che ci si stava avviando verso “uno stato multimaaie coprendo la quasi
totalita del continente”. Bisognava quindi provvezlalla costruzione di “una

sovrastruttura ideologica e culturale che cos#ttuino dei cardini essenziali di
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sicurezza. Cio vuol dire che bisognera che quettnSnel suo insieme, sia
cosciente del proprio passato, cido che supponabihzione di una Storia
generale del Continente che inglobi le storie paldiri delle differenti
nazionalita®.

Nel 1955 appare il suNations Negres et Culturen libro che provoco
enorme scalpore. La tesi centrale dell'opera élahavilizzazione dell’antico
Egitto fu una civilizzazione negra. Secondo Diogreci erano coscienti del
fatto che gli Egiziani erano di origine nera e k& faroposito cita interessanti
passi di Erodoto, Strabone, Diodoro Siculo, in giuiEgiziani vengono piu o
meno direttamente chiamati negri. | negri, scriventaA Diop, avendo
contribuito a formare la cultura egiziana, che sSparsa in seguito in tutto
I'Occidente europeo, “hanno inventato per primirlatematica, I'astronomia, il
calendario, le scienze in generale, le arti, laigi@he, I'agricoltura,
I'organizzazione sociale, la medicina, la scrittueatecniche, I'architettura...
Dicendo tutto cio, non si dice che la modesta & parita che nessuno all'ora
attuale pud rifiutare con argomenti degni di questme™".

Nella Bibbia inoltre si rintraccerebbe I'inizio datito Camita: con la
maledizione dei filgi di Cam (neri), gli ebrei hanmoluto colpire gli egiziani,
loro nemici, di cui era conosciuta l'origine neBop fa inoltre notare che la
divinita piu importante della religione egizianasifide, viene rappresentata
come un nero nelle pitture dell’Antico Egitto.

Come gli egiziani da neri siano diventati chianmane un punto
problematico. Secondo Diop questa trasformazionebba dovuta ai continui

mescolamenti e agli spostamenti, verso l'intermasati dagli invasorilgid.).

20 C. A. Diop,Apports et Perspectives Culturels de I'Afrigire“Présence Africaine”, 8-9-10,
1956, p. 342,343
2L C. A. Diop,Nations Négres et CultureBditions Présence Africaine, Paris, 1955, p.253
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La tesi sull’origine negra della civilizzazione Bgina, gia avanzata da
Volney e Blyden, permette ad Anta Diop di ritrovdletanto cercato filo
conduttore della storia africana, dalla preistafiaostri tempi. Diop spiega che
soprattutto a causa delle invasioni di popoli sgan neri egiziani si sono
addentrati sempre di piu verso l'interno del comtite, cacciando davanti a
loro i boscimani. A questo lungo percorso risalrebda fondazione di alcuni
tra i piu importanti stati africani: Nubia, Ghar@ad, Congo, Zimbabwe. La
dispersione e l'isolamento progressivo, in regidaillambiente abbastanza
favorevole per ridurre lo sforzo di adattamentmwvpicano una “regressione”
della civilizzazione negra, almeno dal punto ditavisecnico; ed é in questo
stato di inferiorita tecnica che si verifica I'intg@acon gli europei a partire dal
XV secolo {bid.).

Le argomentazioni di Diop, se hanno entusiasmattii mazionalisti
africani, non hanno pero trovato molti consensi dgliastudiosi europei piu

esigenti.

2.2. Négritudee Politica nel Secondo Dopoguerra

Dopo la Seconda Guerra Mondiale, Damas, Césairecrgt®r si
ritrovano a Parigi, al’Assemblea Nazionale Fraece®me rappresentanti dei
rispettivi territori di origine. E significativo ifatto che tutti, o quasi, i profeti
della Négritude, abbiano successivamente ricopectrichi politici e abbiano
operato sul piano sociale e politico: da Cheik HnE, ministro degli affari
economici nel Governo del Senegal, a Cheik A. Diomo dei capi
dell'opposizione nel Parlamento dello stesso Pa#dseimé Césaire, sindaco
di Fort-de-France nelle Antille Francesi, a Leop8ldSenghor, ex-deputato al

Parlamento metropolitano e poi Presidente del S¥n8g la Négritude quindi
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si fa messaggio di una razza, questo messaggm atresi strumento di una
rivendicazione politica.

Nel 1950, la parte piu valida e sostanziale dele=idella Négritude era
stata prodotta e probabilmente il movimento si ldageesaurito, disciolto, se
non fossero subentrate delle esigenze di cargitditico. E’ proprio tra il '50
e il '60 che laNégrituderaggiunge I'acme del successo in quanto movimento
“per sé€”. Avviene quel salto qualitativo per cui leegritudine diventa
strumento ideologico di una certa politica, dallaalg si allontanano molti
nazionalisti africani che fino ad allora guardavamtm una certa simpatia i
prodotti letterari dei poeti e scrittori del movime (Carrilho,1974).

Se |l rifiuto dell’assimilazione culturale fu uneeidtemi predominanti
per i teorici della Négritude, il rifiuto dell’assilazione politica divenne,
soprattutto nelle parole di Senghor, piu ambigu@nive la colonizzazione
britannica era caratterizzata dall'esercizio dellmdirect Rule le
amministrazioni francesi si servirono delle élivedli “assimilate” alla cultura
occidentale per gestire la dominazione coloniale.

L'assimilazione voleva che il colonizzato adottadse lingua, la
religione, i valori dominanti del paese colonizzatoDimenticate le forme
tradizionali di espressione, convertito al catedieno o al protestantesimo,
allontanatosi dal popolo di cui faceva parte, Elidttuale nero era un uomo
che comunque non poteva integrarsi mai completaaneat mondo che gl
veniva proposto come superiore e nel quale si af@rali entrare. Il colore
della pelle era per il dominatore un modo sicuror gmgrantire una
discriminazione che prima di tutto era di origineoeomico-politica. Piu
facilmente di una borghesia bianca, poteva governalle colonie una
borghesia nera, subalterna, che difendesse gliesgedel colonizzatore. Era
necessario preparare questa borghesia intermedMseail negro, anche se

appartenente alla nascente borghesia del propaeepanche se privilegiato
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nei confronti dei suoi fratelli, rimaneva semprkaadorta del mondo politico e
culturale bianco (europeo o americano) che glignagano ad ammirare. Era
un uomo in bilico tra due mondi culturali, una meralita di confine culturale
(M. Carrilho, 1974).

Il potere straniero si era fatto forza degli antjgtivilegi in uso presso le
societa africane, perché aveva ben capito cheagpoggiandosi e lusingando i
capi tradizionali poteva reggersi impunemente.egfmi” tradizionali africani
sembrava si fossero cristallizzati, impedendo aluzione e progresso in
senso africano. E tuttavia si erano avute rivohie Africa; ogni colonia
sottoposta a regime coloniale europeo aveva avusoioi partigianiante
litteram: vi furono proteste a carattere religioso e nméitaelle colonie francesi
dell'Africa Occidentale. Ma non solo. Gia nel prirdopoguerra si ebbero delle
sommosse nelle colonie inglesi e nello stesso Kestia fu teatro piu tardi
(1950) della rivolta sanguinosa dei Mau-Mau (G aZzo, 1978).

La protesta si fece sentire in nuovi canti, neltiéd del Nord francese
serpeggiava gia l'ideologia comunista, mentre impririchiami all'unita
culturale arrivavano, sia pure offuscati, tramite appelli degli intellettuali
panafricanisti.

Per il gruppo del vecchid’Etudiant Noir, 'esperienza della guerra
determinaun cambiamento di rotta. Senghor spiega: “La sttandiella Francia
e dell’Occidente nel 1940, ci avevano da prima igymoi intellettuali negri.
Ci svegliamo ben presto, sotto il pungolo dellaastabfe, ignudi e non piu
ebbri. Ecco dunque dove avevano portato, nell’odtmiecarnai e nei fragori
dei plotoni di esecuzione, I'odio della ragiond edulto del sangue”. E avendo
capito i rischi inerenti “alla solitudine culturalal ripiegamento su se stessi,
alla volonta di costruire solo sulla razza, sulkzione, sulle virtu natie”, i

giovani poeti diventano piu “politici”, consapevale “non si puo edificare la
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nuova citta della Négritude sui soli valori lettéra artistici, che questa deve
riflettere la nostra evoluzione economica e sotfale

A Parigi, al’Assemblea Costituente gia subito eintine del conflitto,
delegati di Paesi africani si ritrovarono a fiartm deputati francesi. Il primo
progetto, che prevedeva per le colonie il gradaat®esso all’autonomia venne
respinto dal Governo Bidault. La Costituzione ddttembre del 1946
trasformo I'antico impero coloniale ndllhion Francaise Una legge emanata
al momento concedeva la cittadinanza franceseiagtuafricani delle colonie
di lingua francese (cfr. J. Ki-Zerbo, 1977).

In ogni territorio venne costituita un’assembleadéputati autoctoni,
eletta dalla popolazione e dotata di poteri consulMa i fatti dimostrarono
ancora una volta che le buone intenzioni eranceaita prive di contenuto.
Numerose dichiarazioni e disposizioni stabilivamo modo perentorio la
volonta di controllare, di dirigere e di integraktéamministratore capo Delmas
dichiarava: “Le finalita dell'opera civilizzatriceealizzata dalla Francia nelle
colonie scartano qualsiasi concetto di autonomiaalsipsi possibilita di
evoluzione al di fuori del blocco francese dell'ienp. L’eventuale
costituzione, anche a lungo termine, disglf-governmentnelle colonie € da
rifiutare. Nella grande Francia coloniale non vhgopopoli da liberare né
discriminazioni razziali da abolire... Vi sono pdguooni che noi intendiamo
condurre passo passo allo stato giuridico, le pature alle liberta politiche,
ma che non intendono conoscere altra indipendehed’indipendenza della
Francia®.

E’ pur vero che nel corso di una seduta il goveneafenerale Eboué

fece conoscere 'opinione degli indigeni sui probigosti all'attenzione della

22 |Leopold Sédar Senghdre Message de Goethe aux Négres NouveausiNegritude et
Humanisme, op.cit., p.83-86
2 Cit. in J. Ki-ZerboStoria dell’Africa Nera;Torino, Einaudi, 1977, p.656
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conferenza sotto forma di alcuni rapporti redastgld “intellettuali neri”; uno
di questi definiva la colonizzazione “sotto il pfof umano l'atto con cui
'uomo cerca di stabilire I'equilibrio vitale trautti i gruppi che formano
'umanita... Noi siamo per estendere integralmdateivilta occidentale in
Africa”?*,

Per quanto riguarda il Senegal di Senghor, I'aieaggnto adottato dal
nuovo capo di stato puo definirsi “accomodante” canfronti della potenza
francese. Scrive Senghor: “La Francia non ha datifjzare le sue conquiste
coloniali piu della annessione della Bretagna oRlstse Basco... La Francia
deve soltanto conciliare i propri interessi conlljaegli autoctoni. Il problema
coloniale non e altro, in fondo, che un problemavprciale, un problema
umano” (Senghor,Négritude et Humanismep.56). Si partiva dal fatto
compiuto del colonialismo, sul quale si era dispaston insistere a patto che
la Francia considerasse i possedimenti africaniectarprovince del territorio
europeo, cooperatori ma partecipi al progressacése Appartenere dllhion
Francaisediventava per ileader della Négritudequasi un punto d’orgoglio,
neanche eccessivamente mascherato: ‘Wman Francaise piu di un sistema
economico, diversa da una dittatura o da un com@ssm politico. Una
simbiosi di civilizzazioni, un nuovo umanesimo alscuniversale. Noi avremo
rinunciato a un orgoglio fratricida, a una purestarile, impossibile... Noi
avremo scelto liberamente, musulmani, cristiangripeeuropei. Per il nostro
popolo e ognuno per se stesso. La nddti@n Francgaisesara cosi a misura di
uomo” (Senghor, ibid., p.92).

La realizzazione di una “Union Francaise a la m&sie 'Homme”
sarebbe dovuto passare, secondo il leader senegatgaverso un processo di
“assimilazione” e di “associazione”. Senhgor spieta per “assimilazione”

intende “assimilare”, non “essere assimilati” (ibidp.39). Da oggetto

% |bid., p.656
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dell'assimilazione, i negro africani sarebbero dowiventaresoggettodella
stessa assimilazione — non essere assimilati dalleura europea, ma
assimilare la cultura europea — distinzione cheltésalquanto acrobatica (cfr.
Carrilno, p.109). Senghor afferma che si € lontdail pretendere che “la
Metropoli adotti i costumi e le istituzioni indigenCio nonostante essa ne deve
comprendere lcspirito... Per la colonia si tratta soprattutto di assanail lo
spirito della civilizzazione francese. Si tratta wha assimilazione attiva e
giudiziosa, che fecondi le civilizzazioni autoctomée faccia uscire dalla loro
stagnazione e decadenza. Si tratta di una assion&zche permette
I'associazione. E’ solo a questa condizione ch&ach un ideale comune e una
comune ragione dvivere solo a questa condizione un Impero Francese”
(Senghor, op.cit., p.45).

Diverso fu I'atteggiamento di Sekou Touré e deltat® da lui guidato,
la Guinea. A Conakry il generale De Gaulle si trodgd fronte a una
popolazione disposta all’amicizia ma a certe candiz che furono definite da
Sekou Touré con tono fiero e insolito per l'ospiteel film girato in
quell'occasione si pu0d vedere e sentire Sekou Tauentre si rivolge
all'uditorio per affermare: “Alla ricchezza nellahgavitu noi preferiamo la
miseria nella libertdf®. La Guinea fu l'unico territorio a votare quasi
allunanimita “no” a referendum e che consegui duifiindipendenza,
proclamata il 12 ottobre 1958 (cfr. B. Davidson9Qp

2.3. Pannegrismo e Panafricanismo

Nelle zone anglofone dell’Africa, I&légritude abbastanza legata alla

influenze coloniali francesi, non ebbe successquanto movimento. Alcuni

%5 Cit. in Joseph Ki-Zerbap.cit, p.673
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ideologi della Négritude perd, sostengono che il concetto di “African
Personality” sia la versione anglofona del concditoegritudine. Infatti, oltre

la comune aspirazione alle idee di Blyden, varienigbanze si possono
riscontrare: il “comunitarismo” africano € il contme fondamentale e i valori
africani costituiscono I'etica da seguire (cfr. @hp, 1978).

Uomini come George Padmore e Kwame Nkrumah accosava

Négritudedi essere una forma di razzismo nero che non agb&y di quello
bianco. In verita, la critica di Nkrumah é tanta gorprendente se si pensa che

egli espresse una sua teoria dell“essere negro’acava dato il nome di
Consciencisii, e se si ricorda che all'inizio del 1960 egli ai#pd la
diffusione in Ghana di dodici cartoline a colori qui si rivendicava agli
africani in generale, e all'antico impero del Ghangparticolare, invenzioni
quali la medicina, I'architettura o I'uso della tza(L.V. Thomas, 1962, p. 42).

W.A. Jeanpierre attribuisce I'avversione nei confralellaNégritudeda
parte degli anglo-africani alla diversa impostaeiaielle due culture che hanno
informato le due élites, quella di espressionedear e quella di espressione
inglese. Si puo pensare che i due diversi filotiucali abbiano caratterizzato i
due modi di espressione: e possibile infatti trevdia parte francese una
feconda vena di poesia che non trova riscontrcangbduzione di scrittori
anlgo-africani, i quali nella maggioranza sonostaro romanzieri o critici, piu
che poet’.

Gia nel secondo dopoguerra, I'espressione “AfriPansonality”, usata
da Nkrumah, aveva dei connotati panafricani pitttoshe pan-negri. Con
l'indipendenza del Ghana (1957), Nkrumah diventiealder piu appassionato

del panafricanismo. Il nuovo panafricanismo fa peférimento a uno spazio

% Vedi, K. Nkrumah)e Consciencisméaris, Payot, 1964
2T WA, Jeanpierrel.a Négritude vue par un Afro-Américajn@ “Présence Africaine”, n.
XXIX, 1961, p.106, cit. in A. Triulzi, Op. Cit., g1
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geo-politico in cui la componente etnica negrahange predominante, convive
con la componente bianca, araba. L’azione antirafigia dell’Egitto di Nasser
e la rivoluzione algerina, infatti, non fanno clottglineare I'importanza araba
in seno al continente (Carrilho,1974).

Il concetto di negritudine, anche per necessit&adirenza filologica,
riguardava solo la componente nera, quindi eraosmGtto a una parte
dell’'Africa, ma aveva il vantaggio di comprenderelae la “black America”.
Scriveva Senghor: “Quello che mi colpisce dei NedellAmerica e la
permanenza dei caratteri non solo fisici ma psicliel Negro-africano,
malgrado i vari incroci, malgrado I'ambiente nuowon vengano a parlarci
della ‘segregazione’. Certamente la segregaziomeiale spiega in parte la
permanenza dei caratteri psichici, soprattuttoomhal del’emozione; ma non
spiega tutto, soprattutto tra | negri dellAmerichatina, dove la
discriminazione € meno reale” (cit. in Carrilho, . opit., pp. 69-70).
L’espressione di “personalita africana”, piu geteranalgrado le sue affinita
iniziali con la “negritudine”, era piu facilmentategrabile in un concetto in
evoluzione, quindi meno soggetta alle critiche atiptto da parte dell’Africa
araba. Comunque, lidea di appartenenza alla “raezgra”, in qualunque
lingua venisse espressa, sembrava aver fatto danaua epoca (Carrilho,
1974).

Lo stesso Jean-Paul Sartre vide nel movimento 8igtitudeil debole
momento di una progressione dialettica: “I'afferiae teorica e pratica della
supremazia del bianco e la tesi, la posizione de#igritudine, come valore
antitetico € il momento della negativita. Ma questomento negativo non e
sufficiente in se stesso e i negri che ne usargafmo assai bene: sanno che
mira a preparare la sintesi o realizzazione dellinmin una societa senza

razza. Cosi la negritudine é destinata a distrggger transizione e non
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raggiungimento, mezzo e non fine ultif®”Per questo, secondo Sartre, la
nozione soggettiva, esistenziale, etnica di nedint; passa di colpo in quella
oggettiva (in senso hegeliano), positiva, esattgrdlietariato. “Per Césaire,
dice Senghor, il bianco e il simbolo del capitatane il negro e quello del
lavoro... Attraverso gli uomini di pelle nera deHlaa razza canta la lotta del
proletariato mondialé®

Il panafricanismo del secondo dopoguerra, quelloDdi Bois, di
Nkrumabh, di Padmore, e di tutti i promotori di Coegsi Panafricani, non ruota
piu tanto intorno alla questione del colore, mauallq dell’oppressione dei
popoli del mondo vittime del colonizzatore europ8@mmo in un periodo in cui
gli africani, sempre divisi per lI'innanzi da gueffratricide e da odi atavici,
avevano trovato ora un comune nemico esterno alrea in un sentimento di
rivolta comune. Le potenze coloniali — costrettey, perseguire i propri fini, a
rendere partecipe I'Africa di istituti politici, dcostumi e di confessioni
religiose proprie dell’Occidente — inoculavano insapevolmente, nelle
popolazioni autoctone le nozioni di democrazia,pdiria e di liberta (cfr.
Filesi, 1958). | due conlfitti mondiali erano pémré materialmente e
moralmente nel cuore dell’Africa. La Carta Atlaaticla Carta di San
Francisco, la Dichiarazione Generale dei Dirittilltlemo (10 dicembre
1948), l'azione stessa dellONU da un lato e degfiati Uniti d’America
dall'altro, la propaganda comunista e in particalafensiva dell’'Unione
Sovietica, la Conferenza afro-asiatica di Banduraprile 1955), Il
trasferimento sul suolo africano del movimento areno tenacemente
perseguito da Du Bois e validamente raccolto dai pil giovani seguaci, la
nascita di veri e propri partiti politici e di ucascienza sindacale, costituirono

tutti motivi convergenti e determinanti del risviegliell'Africa (Filesi, 1966).

8 J.P. SartreQrphée Noir prefazione @nthologie de la Poésie Négre et MalgagheXL
29 i
Ibid.
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2.4. Il risveglio politico

Nel periodo compreso tra le due guerre si manifestai primi segnali
di un attivismo politico che si sarebbe sviluppptm nel secondo dopoguerra,
portando all'indipendenza. Per secoli il contatemldafricani con gli europei
era stato quello “ottocentesco” del padrone e deics il lavoro forzato nelle
miniere, nei campi o nei porti, si svolgeva secondontratti fissati
unilateralmente. Il concetto di lavoro all’europeauovi criteri della divisione
dei compiti, l'introduzione dei mezzi meccanici ldvorazione ebbero si un
aspetto positivo, ma non sempre “spiegati’ a chislava per la prima volta,
divennero altrettanti mezzi di potere per il biarcdi alienazione per chi non li
aveva saputi o potuti produrre prima del’'uomo b@(T. Filesi, 1966).

L’afflusso, sempre piu compatto, di giovani all&aiin cerca di lavoro
permise, sia pure timidamente all'inizio, il comdatcon le prime cellule
sindacaliste. Le campagne si spopolavano, mentre cante colonie
l'introduzione della monocoltura provocava danngenti per lo stesso
equilibrio ecologico, prima ancora che nel settecenomico in generale; in
altre i coloni europei, occupate le terre miglidei,avevano adattate secondo i
tipi di coltura a cui erano stati abituati nelleiwai di origine. La miseria delle
genti africane, gli espropri che lasciavano leurdgenza terra, I'assillo del
denaro che mancava per pagare le tasse ed evitsiela galera nelle
amministrazioni coloniali, I'attrazione delle citidrono tutte cause di un esodo
sempre piu accentuato dalle campagne (cfr. B. Bavid1990)

Ma nei centri urbani c’era solo miseria ed emargjiorze per il giovane
che, uscito dalldbrousse “usciva” dal cerchio comunitario del suo gruppo.
L’individuo non ha ragion d’essere nella societdcaha, ed in citta, tipica
creazione europea, l'africano si perdeva cadenddath mai prima conosciuti

di prostrazione e di avvilimento. Il giovane coshosceva la disoccupazione o
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otteneva dei salari ben miseri; doveva viverslimso bidonvilles e la polizia
lo teneva d’occhio. Nel villaggio la miseria eraraane, tutto era diviso con gl
altri membri della comunita, ma in citta la miseegi@onomica diveniva miseria
spirituale, umiliazione, solitudine, squallorbid.).

Abbandonando la sua “tribu” I'indigeno restava sagli cercava allora
di fronteggiare la disgregazione delle antichedaran la sostituzione di nuove
forme di collaborazione umana. Dal 1920 al 193Gseyar le prime cellule
sindacali, a cui naturalmente le potenze europkmiad opposero il loro veto.
Sindacalisti furono Kwame Nkrumah, Sekou Touré,atéssMboya, Adoula.
Essi vennero arrestati perché giudicati sovveesii occhi europei, ma furono
esaltati come eroi dai loro conterranei. Iniziaroglo scioperi, i distretti
minerari vennero paralizzati e, dalle ferrovie @ldafrica, la protesta si
allargo, raggiunse I'Africa Occidentale Franceseella Orientale Inglese e
ancora la Rhodesia del Nord. Dappertutto si ebba aruda reazione.
Comincio cosi a prendere forma una classe poliitecana che avrebbe
sviluppato nel secondo dopoguerra un’azione angirancisiva sull’opinione
pubblica africana, mediante [l'istituzione di parpblitici “africani” (cfr. T.
Filesi, 1966).

Durante la Seconda Guerra Mondiale, forti contitigelin truppe di
colore vennero arruolati nell'esercito franceseome gia nel primo conflitto
anche gquesta volta si trovarono a combattere satdrtedesco. Molti africani
caddero sui fronti europei e altrove, ma poca fridanoscenza francese. Una
volta terminato il conflitto tutte le forze belliehstraniere tornarono in patria.
Gli africani, che avevano combattuto e condivism ¢osoldati delle altre
nazioni pericoli e disagi, speravano, con maggibarsione questa volta date le
frequenti dichiarazioni alle liberta dei popoliteatda Churchill durante il corso
della Guerra, di ottenere le quattro liberta comate dagli Alleati: liberta di

parola, liberta di culto, liberta dal bisogno, litéedalla paura.
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Tornati alla vita di tutti i giorni, gli africanigerono ancora fregiarsi il
petto con le medaglie meritate, ma non ebberolpgiviMolti erano morti per
una liberta che non era la loro, sempre c’era qakdre della pelle, quel nero
che impediva loro di farsi ascoltare per se st@Sskinazzo, 1978). In Europa
si condannava sdegnatamente il razzismo tedesdaesia di star lottando per
la liberta del mondo. Ma finita la guerra, dopo glogi ufficiali, gli ex-
combattenti si sono ritrovati, nel ritorno in Afaicad affrontare delle situazioni
non meno umilianti di quelle imposte dai nazistigschi agli ebrei.

| politici africani piu intransigenti vennero artas ed espulsi e dopo
pochi anni ancora una volta I'Africa dava i sugjlifiquali combattenti per la
Francia per lontane guerre in terre asiatiche @m#). Gia si erano formate
delle élites africane e queste, conscie dellimpma di una resistenza al
colonialismo, indissero una riunione a Bamako r#&6l Si dette vita cosi al
primo grande partito africano, Ressemblement Démocratique Africfr. J.
Ki-Zerbo, 1977).

Houphouet Boigny, abile politico e futuro capo w@te (Costa d’Avorio)
si batté contro la tendenza autonomista. A capla tishdenza moderata, seppe
imporsi su tutti, soprattutto grazie alla sua \adiudne realistica della
condizione africana nella sua globalita. Ma dal @esso di Bamako, una
tappa fondamentale per la storia della nuova Afm@cque la determinazione
di fondare un fronte unico di combattimento: I'énitleale culturale delle genti
africane si tramutava ora in unita di volonta unigaluzionaria.

Come abbiamo visto, il V Congresso Panafricano (@aster, 1945)
assunse una fisionomia piu dinamica rispetto attgug@recedenti Congressi.
Questo in virtu dei leaders del nascente naziamalisafricano che vi
parteciparono: non piu i portavoce delle élitesliettuali e della borghesia, ma
I rappresentanti dei movimenti politici, delle onggzazioni sindacali, dei

settori rurali, degli ambienti studenteschi e dellgegorie meno privilegiate
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delle popolazioni di colore. “Per la prima volta’serivera Nkrumah — fu posto
I'accento sulla necessita di ben organizzati essathte uniti movimenti quale
condizione primaria del successo nella lotta diritzione nazionalé®

Nella Dichiarazione ai Popoli Colonialfimpostazione e la fermezza di
Nkrumah, che ne e stato il redattore, sono piuestgenti: “Noi affermiamo il
diritto di tutti i popoli coloniali di essere arhitdel loro destino. Tutte le
colonie debbono essere libere dal controllo impistéastraniero, sia politico
che economico. Le popolazioni delle colonie debbawvere il diritto di
eleggere i propri Governi, senza restrizioni dagédelle potenze straniere. Noi
diciamo alle popolazioni delle colonie che debbaonmbattere per questi fini
con tutti i mezzi a loro disposizione. Lo scopol@glotenze imperialiste € lo
sfruttamento. Concedendo ai popoli coloniali ilitthr di autogovernarsi tale
scopo e frustrato. Pertanto, la lotta per il poteoético da parte dei popoli
coloniali e assoggettati € il primo passo e il ppg®sto necessario per la
completa emancipazione sociale, economica e mlitic V Congresso
Panafricano invita percio i lavoratori e gli agtiooi delle colonie a
organizzarsi efficientemente. [...] Oggi v'é unalasstrada per un’azione
efficace: I'organizzazione delle masse. E in queliganizzazione le persone
evolute delle colonie debbono convergere. Popdbraali e assoggettati del
mondo, Unitevi!®*,

Quando nell'aprile del 1958 Nkrumah riunira la pair@onferenza dei
Capi di Stato dell’Africa indipendente e quando dieembre dello stesso anno
realizzera il primo Congresso Panafricano netenelandafricana, Accra sara
riguardata veramente come il polo di attraziona smassima fonte di speranze
per gran parte del continente. Nkrumah appare nmsidimmagine della

saggezza e l'antidoto ad ogni e qualsiasi deboleggh ha una fede cieca

%K. Nkrumah Africa Must Unite Londra, Heinemann, 1963, p. 134
%1 K. Nkrumah,Declaration to the Colonial Peoplem C. Legum, op.cit., p.149
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nell’Africa e ha la sensazione precisa che nes$orema € in grado ormai di
resistere a quest’Africa ridestatasi dal letargbsaeoli (cfr. T. Filesi, 1966).
“Allorché — scriveva — io porsi il benvenuto, il Aprile 1958, ai rappresentanti
convenuti alla Conferenza, sentii che finalment®anhafricanismo muoveva
verso il continente africano, al quale veramentpaagneva. Questa era
un’occasione storica. Africani liberi si ritrovavarffettivamente insieme, in
Africa, per esaminare e considerare i problemicafi. [...] La personalita
africana si stava facendo conoscere. E poiché mhailtliscorsi pronunciati alla
Conferenza si assomigliavano nel contenuto, ferafato in qualche ambiente
che c’era stata una preventiva intesa. Sono inogdadsserire categoricamente
che quanti di noi parlarono avevano preparatoad ttiscorsi 'uno all'insaputa
dell'altro. Se essi mostrarono una identita di penoese di fede, cio fu perché i
nostri atteggiamenti nei confronti dell’Africa seo assumendo una identita
di vedute e di propositf®.

Sékou Touré e Kwame Nkrumah decisero, il 23 novenaal 1958, di
unire la Guinea e il Ghana per creare il primo eacmbrionale e I'elemento
generatore della piu ampia piattaforma degli Statiti d’Africa. Nonostante
un articolo della Costituzione Guineana stipulaske “la Repubblica della
Guinea puo concludere con tutti gli Stati africdagli accordi di associazione
o di comunita comprendenti I'abbandono parzialetalé della sovranita in
vista della realizzazione dell’'unita africana”, poalei costituenti avevano
veramente creduto alla messa in pratica di talpq®iaione. Questo spiega le
reazioni sconcertate che si susseguirono alla oarantenuta ad Accra che
diede luogo alla pubblicazione del comunicato clfermava: “Noi ci
ispiriamo all’esempio delle tredici colonie amerieache finirono per dar

luogo agli Stati Uniti d’America; noi ci ispiriamimoltre alla tendenza in atto

¥ K. Nkrumah Africa Must Unite op. cit., p.136
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presso i popoli del’Europa, dell'Asia, del Mediagi€nte a organizzarsi in
modo razionale” (cit. in P. Decraene, 1959, p.64).

Nkrumah e Touré, ai quali nel dicembre del 1968asebbe unito — in
seguito alla dissoluzione della federazione deliMal Presidente della nuova
repubblica del Mali, Modibo Keita, si troveranno adsumere una linea
politica apertamente critica nei confronti dell’ Gente.

Nel 1958, Nkrumah dichiarava che “il comunismo @ wealta; volerlo
ignorare non significherebbe cancellare tale reatavolerlo distruggere
sarebbe un’utopia. Come certi ordigni pericolossoepuo tuttavia essere
utilizzato anche positivamente; I'essenziale € restarne intossicati” (cit. in
T. Filesi, 1966, p.42). Ad un dato momento, pelagd della sua bussola si
spostera verso Est. Egli sara oggetto di particdlexsinghe e di espansive
manifestazioni di solidarieta durante il suo soggioa Mosca e a Pechino. |
risultati non avrebbero tardato a mostrarsi. Luefiza britannica aveva ceduto
ormai il passo a quella russa: 'ambasciatore @elegno di Mosca ebbe da
quel momento in poi la precedenza sul rappresentaintSua Maesta a
Flagstaff House.

Quando il 6 marzo 1957 la colonia della Costa d’@ra diventata lo
stato indipendente del Ghana, I'economia e le sesdinanziarie del Paese
assicuravano al nascente governo africano solii®mettenti basi di lavoro.
Ma nel dicembre del 1965, sotto il profilo economid futuro del Ghana si
presentava ormai soverchiato da insostenibili igote Il socialismo
“coscienzista” di Nkrumah aveva perduto la provd piano interno, e
soprattutto aveva subito una vera spaccatura suloppanafricano. L'unita
dell'Africa che si era realizzata, almeno sul pidoonale, nell’ Assise dei Capi
di Stato e di Governo dell’Africa del maggio 196®8)n si identificava con
'unita fervosamente patrocinata da Nkrumah. Lat&alel'Organizzazione

dell’'Unita Africana, formulata in questa occasiomesottoscritta da 30 Paesi,
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costituiva un punto di incontro su un minimo denaabdre comune € un
motivo di intesa su taluni principi, tuttavia moliessibili. Sulla stessa linea
antioccidentale di Nkrumah e Touré si erano rittol@ Repubblica Araba
Unita di Nasser, il cui conflitto con le due grampditenze coloniali occidentali
era stato ben piu aspro e drammatico, il Frontd.iderazione Nazionale
algerino, in lotta cruenta con la Francia per lijpghdenza del paese, e, per le
sue mire territoriali sulla Mauritania non conde&/iglall’'opinione pubblica
africana, il regno del Marocco (cfr. Filesi, 1966).

L'allontanarsi di questo gruppo dall’Occidente camtpva un quasi
automatico avvicinamento allEst comunista e aidPaesiddetti non allineati.
Da cid nasceva, nel 1961 il Gruppo di Casablantafrida da molti
contraddistinta con I'etichetta di “rivoluzionaria’ “radicale”. Il che stava a
significare, in un certo senso, il fallimento defiitd africana e I'eclissarsi
dellastro luminoso di Nkrumah. Dov’era, infattil resto dell’Africa? Il
Senegal, il Madagascar, la Costa d’Avorio, e andaraiberia, I'Etiopia, la
Somalia, e tutta I'’Africa che non era piu I'Africdhe Nkrumah aveva sognato
di collocare e di ordinare nel suo grande quadr@afsecano, si era attestata ora
su posizioni piu elastiche e prudenti. Quest’Africea volta indipendente,
aveva respinto ogni suggestione di intransigenteaanialismo. Era I'Africa
“moderata” di fronte all’Africa “rivoluzionaria” dCasablancailfid.).

Secondo un’analisi di Philippe Decraene, gli odiaaia realizzazione
del progetto panafricano di Nkrumah furono moltgipé di varia natura. In
primo luogo, andrebbe considerato, secondo l'auibmazionalismo in seno
ad ogni singolo paese africano di nuova indipende8e si fa eccezione della
Liberia, dellUnione Sudafricana, e dell’Etiopidj gtati africani indipendenti
agli inizi degli anni Sessanta erano di formaziomato recente. Erano quindi
gelosi della loro sovranita e non avevano intereidn delegarne la minima

parte ad alcuno. Interrogato sulla mancata padempe del suo paese al
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progetto dell’'unificazione africana concepito debdler ghanese, Abubakar
Tafewa Balewa, Primo Ministro federale della Nigenispose nel dicembre
del 1960: “Noi siamo grandi, loro sono piccoli. hastra presenza indurrebbe
in loro un senso di inferiorita...” (cit. in P. Draene, 1964, p.90). | giovani
Stati africani intendevano piu estendersi che fmideNe erano la

dimostrazione le soventi manifestazioni di naziemb che spesso
prendevano forme estremamente violente.

In piu, grande influenza ebbero i particolarisnibdti. Nessuno Stato
africano aveva una reale omogeneita etnica, i qudatismi tribali si
manifestavano con una forza piu 0 meno estesaytsu it continente nero.
Questo si traduceva in lotte intestine per il pténoltre, i leader tradizionali,
culturali e religiosi, nonostante le nuove istituzi risultanti dal suffragio
universale, conservavano, allinterno di certi iterf, un’influenza
preponderante, contribuendo al processo di balzamiane dell’Africa. La
competizione per la leadership, fortemente impregdaquestioni di carattere
personale, giocd anch’essa a sfavore di un’unitdoniosa tra i nuovi Stati
africani. Decraene porta 'esempio della rivalitdercorrente tra Senghor e
Keita per quanto riguarda I'Africa occidentale ftafona, e tra Nkrumah e
Azikiwé per quella anglofona. Fra gli altri ostacatoviamo poi quello
linguistico, la pressione a opera delle minoranemdhe esautorate del loro
antico potere, le insormontabili differenze tratStecchi e Stati poveri e la
conseguente concorrenza economica tra di essP(clbecraene, 1964).

All'interno della stessa formulazione dell'idea uh unita panafricana,
risulta difficile isolare gli elementi prettamenarocentrici’ del progetto, data
la notevole influenza che le idee socialiste (dgioe europea) ebbero sui
costituenti. Non si puo certo prescindere daglingleti politici nel ricostruire
in modo esauriente il pensiero e le opere dei ptornalegli Stati Uniti

d’Africa, ma cio che in questo lavoro interessanpieze in esame e piuttosto il
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carattere intercontinentale e diasporico che aratd il “risveglio” delle
popolazioni di colore. Gli elementi piu avanzatil seovimento del Black
Power, di cui parleremo estesamente nei prossipiiata si resero conto delle
implicazioni internazionali nella lotta per la lagione nera. Diventava sempre
piu chiaro che la lotta non poteva essere ristraga confini della vita
nazionale. La lotta degli afroamericani era coltaga modo inestricabile alla
lotte mondiali dei popoli oppressi contro sistenlifici ed economici
decadenti. Da Malcolm X a Martin Luther King, dagkponenti del Black
Power piu intransigenti a qualcuno dei sostenideif'integrazione, gran parte
di coloro che si facevano portavoce della protpsta’emancipazione dei neri
d’America identificava il Potere Bianco euro-amarioc come un nemico
comune a tutti i popoli che si trovavano in comuhz di poverta (cfr. B.
Cartosio, 1955).

| viaggi verso i paesi che in quel momento si tk@re a lottare contro
'imperialismo statunitense, come Cuba e il Vietnadivennero prassi
frequente tra gli attivisti del Black Power. Anquitl frequenti furono i viaggi
verso I'Africa, che da sempre aveva rappresent&io gl “africani della
diaspora” l'origine della propria identita, una tsodi “Terra Madre”, come
venne definita qualche decennio prima da W.E.B. Buis (cfr. Du Bolis,
1997).

| tentativi di collocare la lotta su un piano imtazionale trovavano le
loro radici negli scritti di pensatori del dicianresimo secolo come Martin R.
Delany, e del ventesimo come Garvey, Du Bois e MaicX, che esaminarono
piu a fondo le relazioni tra la lotta degli afroamani e la la situazione
internazionale. Durante gli anni Venti, Garvey u®o slogan di Delany
“I'Africa agli africani” come parole d’ordine pealUnited Negro Improvement
Association Du Bois scrisse iThe Souls of the Black Folkl problema del

ventesimo secolo € il problema della barriere dore delle relazioni tra le
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razze scure e le razze chiare di uomini in Asia éfrica, nelle Americhe e
nelle isole dei marf®. Malcolm X, riferendosi sia a Garvey che a Du Bois
spinse costantemente il movimento ad internazipraisi.

Le tendenze internazionaliste di gruppi di protesiene lo SNCC e il
CORE fanno quindi parte di quel processo storioe iclizid con Garvey e la
NAACP. Fu Garvey uno dei primi a formulare una nagia concreta agli
interessi coloniali europei in Africa. E fu la NAAC sotto la direzione di Du
Bois, che stabili un panafricanismo vitale, chduerfzo durevolmente i capi
nazionalisti come Kwame Nkrumah e Jomo Kenyattda Ahe degli anni
Cinquanta, la NAACP dichiarava di appoggiare guetie liberazione
nazionale: “Noi stendiamo le mani di la dai marnabvo Stato indipendente
dell'India. Acclamiamo gli indonesiani nella lorotta per la liberta. Siamo
tutt'uno con gli africani nel loro sforzo di libes dal giogo del colonialismo.
Offriamo loro ogni assistenza entro le nostre foksi. || problema della razza
e piu importante di quei pochi uomini schiavi derd pregiudizi che
influenzano il Congresso degli Stati Uniti. E’ pgiande di alcuni stati del
profondo Sud. E’ un problema che ha assunto pramparmondiali e il negro
americano e pronto a occupare il proprio postouastp lotta ormai estesa a
tutto il mondo™®*,

Mentre I'obiettivo piu importante del NAACP neglh@i Sessanta, era
diretto ad assimilare i neri nelle strutture soetmnomiche statunitensi, i
militanti del Potere Nero promuovevano un separaiigialla societa bianca

americana che giudicavano razzista a livello istitnale.

% W.E.B. Du Bois;The Souls of the Black Folkew York, Barnes and Noble Classics, 2003,
(I ed. 1903), p.9.

% Dichiarazione redatta da Roy Wilkins per il Qudesimo Congresso Annuale della
NAACP del 12 luglio 1949. In Floyd B. Barbour, araui, Il black Power in AzioneMilano,
Sugar Editore, 1969, p.184.
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CAPITOLO 3

NERI D'’A MERICA

La Seconda Guerra Mondiale segno un punto di svata presa di
coscienza del potenziale politico delle popolaziappresse che sotto la
bandiera dei propri oppressori vi avevano partécipidelle prossime pagine,
ci occuperemo del risveglio culturale e politico @bloro che si possono
definire gli “africani della diaspora”. Analizzerenora il fermento politico e
culturale della popolazione di colore in atto neglati Uniti nell'immediato

dopoguerra.

Se in precedenza i neri si erano preoccupati gahciente di non
provocare i bianchi perché ne conoscevano e ternelanonseguenze, dopo
l'entrata dellAmerica nella Seconda Guerra Monglialessi persero
progressivamente la loro paura del’'uomo biancooeatrono una via d’uscita
alla rabbia accumulata ormai da tempi immemorabéiGuerra, combattuta in
nome delle “quattro liberta”, in realta si svolsenservando la segregazione
anche all'interno degli apparati militari. Migliaidi ribellioni spontanee ed
individuali avvennero in seno all’esercito senza okssuno sapesse mai nulla,
eccetto forse gli esperti di statistica del mimstdella Guerra, che rimasero
sorpresi nel notare il numero eccezionalmente &ediacaduti tra gli ufficiali

bianchi che avevano il compito di condurre i saldatri in battaglia. Ma cio
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che e importante, a parte gli atti di sfida, e kehguerra muto completamente il

rapporto tra bianchi e neri.

Nel 1945 un milione di neri portava la divisa nalé. Era ormai poco
probabile che uomini che erano stati decorati pmrdggio e ingegnosita
eccezionali” conservassero la stessa paura petotigu bianca che avevano
avuto i loro padri. Cio che i neri scoprirono dusala guerra fu la loro forza di
intimidazione, non con la violenza, ma con la lsoda presenza. Cosi i neri,
sia i civili che i militari, persero la loro pauidi parlare e di agire (cfr. C.
Silberman, 1965).

Gli anni Cinquanta furono caratterizzati dall’azomon-violenta di
movimenti di ispirazione cristiana, che premevaaparcedere a un benessere
negato a causa di un razzismo ancora fortemenieatadnella societa. |
mancato riconoscimento dei diritti piu elementaonostante lunghi anni di
lotte pacifiche, tenutesi nelle piazze e all'interdei tribunali, determino la
radicalizzazione di alcuni movimenti di protestahec gradualmente si
arroccarono verso posizioni separatiste. Uno distjue il movimento del
Black Power, capeggiato da un giovane studente, rigiakely Carmichael.
Dopo aver frequentato per un breve periodo gli @amibifilo-comunisti della
Howard University, Carmichael capi di voler portaaganti la lotta per
I'emancipazione della gente di colore seguendadewnlogia, e soprattutto una
retorica, che prescindesse da dottrine politich&alnpo europeo. La questione
del colore e dell’oppressione razziale andava affa seguendo le orme dei
grandi intellettuali e leaders carismatici di pelkera che lo avevano preceduto.
Sara questo pero argomento del prossimo capitolo.

In questo, cercheremo di delineare invece un bopwedro storico e
sociale delle condizioni di vita della popolaziorefro-americana. Ci
soffermeremo inoltre sull’azione di gruppi di pretiee che proclamavano la

non-violenza e cercavano lintegrazione. Cio alefimli sottolineare la

64



persistente presenza dell’aporia integrazione/s¢isaro che Du Bois defini

con I'espressione di “doppia coscienza”.

3.1. | neri nelle citta del Secondo Dopoguerra stahitense

La mobilitazione prebellica, in atto alla fine deghni Trenta, aveva
tirato fuori gli Stati Uniti dalla Grande Depress& La guerra, poi, fino alla
fine del '41, era stata occasione per un’ulteriggpansione economica. Infine,
il 7 dicembre di quellanno, era venuta l'aggressiogiapponese di Pearl
Harbor e quindi l'entrata in guerra degli Stati tiniQuell’espansione
produttiva, insieme con il decentramento indusrialcon la chiamata sotto le
armi di milioni di giovani, in prevalenza maschiabchi, aveva creato una
domanda pressante e diffusa di manodopera. Alcuhonin di migranti,
bianchi e neri, uomini e donne, si riversarono engiitta, verso le industrie,
dalle campagne e dalle aree depresse. L’assund@r@anchi avvenne senza
traumi, se non per chi entrava per la prima vaitana fabbrica dopo una vita
passata nei campi. Non fu cosi per la gente neeaaziende e una parte
consistente dei movimenti sindacali non volevan@rap neri. Mentre la
disoccupazione bianca diminuiva vistosamente, atemarguella nera (cfr. W.
Logan, 1962).

Nella loro corsa verso I'occupazione industrialeeri confluirono nella
torrenziale corrente di poveri che si rovescio englitta statunitensi. Le citta
non avevano alloggi per questi milioni di nuoviiati. La depressione
economica aveva bloccato I'edilizia residenziale gueasi un decennio e, ora,
la guerra convogliava in altre direzioni gli invies¢nti sia pubblici, sia privati.
Nelle citta maggiori, gran parte della nuova popigae veniva assorbita dai
vecchi quartieri e dagli esistenti ghetti etniciaaziali.
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Il problema delle abitazioni si accompagnava a cmegcente tensione
sociale tra i residenti e i nuovi arrivati. La masg& migrazione di neri verso i
centri urbani durante la Seconda Guerra Mondialeifla scintilla per nuove
tensioni, soprattutto perché essi appartenevanona minoranza etnica
disprezzata dall’esistente maggioranza e vistasda eome una minaccia (cfr.
J. Teaford, 1986).

Comunque sia, anche i neri, come tutti i precedgmippi di emigranti,
si stabilirono nel tradizionale “porto d’arrivo”ssia il quartiere piu vecchio e
meno desiderabile della citta, generalmente demtrontorno al centro
industriale. E’ l1a che di solito si trovavano leseaad affitto piu basso, ed era
anche l'unico posto dove i nuovi arrivati potevanbitare, dato che |l
pregiudizio nei loro confronti e la paga li tenegalontani da quartieri piu
decenti. Inoltre, come nel caso di tutti gli emigraeuropei, i nuovi residenti
neri figuravano in modo sproporzionato sui regidlla polizia, della cassa
mutua, dei disoccupati, degli alloggi trascuragi, mhorfinomani, ecc.ilid.).

In ogni citta, sia i cittadini bianchi che le autarmunicipali erano
preoccupati per il deterioramento fisico dei quatrtiabitati dai neri, per il
continuo aumento della criminalita e della delinogee minorile nei “ghetti”,
per il peso dell’'assistenza sociale, per lo sf@eonomico di costruire scuole
ad un ritmo tale da permettere di tenere il pagso l@aumento rapidissimo
delle iscrizioni. D’altro canto, in ogni citta, esidenti di colore provavano un
profondo risentimento per il prezzo elevato cheedawmo pagare per abitazioni
malandate e vergognosamente trascurate in quarsiegregati; per la
discriminazione praticata da industrie e da sintlache li escludeva da lavori
specializzati e dagli impieghi; per I'affollamenéacessivo e per la mancanza
di serieta delle scuole frequentate dai loro figér le mortificazioni, le offese e
le umiliazioni — grandi e piccole, vere e immagiear che costituivano la loro

vita di ogni giorno; e per lindifferenza generalella loro condizione. Nel
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Secondo Dopoguerra non vi era, insomma, una graittdeche non avesse un
grave e potenzialmente esplosivo “problema nedto’Silberman, 1965).

Il luogo di provenienza degli emigranti di coloreao le zone rurali
degli Stati del Sud. Nel Sud, la meccanizzaziond’ageicoltura aveva
“cacciato” dai campi milioni di bianchi e di neanche nei periodi in cui le
possibilita di lavoro nelle citta erano scarse.nhigrazione afro-americana
verso le citta ebbe realmente inizio intorno aifee fdel 19° secolo, quando |l
modo di trattare i neri “alla Jim Cro#”incomincio a diffondersi nel Sud e i
bianchi presero provvedimenti energici e brutali peacciare i neri al posto
che occupavano prima della Ricostruzione. Contragigte alla convinzione
generale che l'atteggiamento della gente del stifdraista e schiavista fosse
intrasformabile, i primi venticinque anni successilla Guerra Civile (1861-
65) videro un considerevole rilassamento delleidaardi razza, sebbene il
razzismo fosse naturalmente ancora diffuso in tligoo orrore. A partire dal
1890 circa, le forze che avevano tenuto sotto oblatril razzismo e il
fanatismo meridionale si indebolirono e si scradita rapidamente. Nel Nord,
il desiderio di riconciliare le varie tendenze diriito indusse i liberali ad
abbandonare il loro interesse per i neri, che eapmunto il simbolo di tale
conflitto 2

Nel Sud, il primo e fondamentale passo fu I'anmibato totale dei

diritti civili ed elettorali della popolazione af@mericana, annullamento che

% Jim Crow era un personaggio caricaturiale creat®dddy Rice negli anni Trenta del 19°
secolo. Dalla seconda meta del 19° secolo, il paggio di Jim Crow diventa, nella cultura
popolare statunitense, 'immagine stereotipatdidfgtiorita razziale dei neri.

% Ci si riferisce a uno dei provvedimenti presi d@r#hm Lincoln contro gli Stati
secessionisti durante la guerra civile, che abolaaschiavitu solo negli Stati che si
opponevano al Governo Federale, colpendo una mhaltggiori risorse economiche degli Stati

del Sud. Cfr. “Proclama sul’Emancipazione”, in\W¥. Logan, op.cit 1962, Documento 1-A.
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servi come garanzia che nessuna corrente bianedlse/mai perseguito il
potere accumulando voti neri contro un altro gruppobianchi. Questa
abrogazione dei diritti civili fu preceduta e acqmagnata da un’intensa
campagna di odio razziale. Il risultato fu una aglyia esplosione di violenza
razzista, mentre la rigida segregazione divennéaapente la regola. E’ in
guesto periodo che inizid la prima grande migragidncittadini di colore dalle
campagne del Sud verso i centri urbani del Nordl'lNlemo decennio del 19°
secolo, il numero di neri che avevano abbandoratetchia confederazione
meridionale sali a piu di duecentomila, contro sssmtamila degli anni dal
1880 al 1890; e durante il primo decennio del v&@me secolo si ebbe un
ulteriore aumento. Poi, la partecipazione deglitiStiti alla Prima Guerra
Mondiale favori una nuova ondata migratoria di aditti verso le citta, per la
stessa necessita di manodopera che, come abbiatog sii sarebbe verificata
anche durante il secondo conflitto (C. Silberm&§5).

Le leggi segregazioniste ponevano i cittadini dos®in uno status che
era il piu disagiato dell'intera societa, e glitsthel Nord rappresentavano per
la popolazione nera una sorta di “Terra Promedda’nonostante le grandi
ondate migratorie che si succedettero tra la fedgdriodo della Ricostruzione
e la fine della Seconda Guerra Mondiale, negli &nquanta del 20° secolo la
maggior parte della popolazione afro-americanadesva nei 13 Stati del Sud
degli Stati Uniti in cui le leggi segregazionistamo ancora vigentf. Qui, le
discriminazioni razziali venivano praticate in vaettori, quali quello del
lavoro, delle forze armate, dei matrimoni. La sggemone, inoltre, scindeva in

due tutto il settore dei servizi (trasporti, rigtoti, scuole, ospedali ecc.). Lo

37 Alabama, Arkansas, Florida, Georgia, Louisiananfdad, Mississippi, Carolina del nord,
Carolina del sud, Oklahoma, Tennessee, Texas,NagCfr. i dati in: Dando Dandi, “I negri

negli stati del Sud'in Il Colore della Pelle Torino, Centro Studi Sociali Torino, 1964
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stesso diritto al voto e all'esercizio dei dirditvili € politici degli afroamericani

era ancora fortemente contrastato dai governile daiministrazioni locaif.

La pratica politica che consisteva nella restrigiatei diritti civili su
base razziale, venne istituita per legge nei viati 8el Sud grazie all’adozione
del principio della separazione in condizioni duaglianza, che ammetteva la
segregazione razziale in vari settori della vitalej politica e pubblica, purché
fosse garantita la pari qualita delle istituziondei servizi. Il principio del
“separate but equal” venne formulato per la prinadtavin un regolamento
della Louisiana, approvato nel 1890, e successimgamaconosciuto non in
contrasto col XIV Emendamento della CostituzionglidS&tati Uniti dalla
Corte Suprema nel 1896, nella causa “Plessy cé@rguson®.

La pratica della segregazione su base razzialensiotido nei decenni a
seguire, accompagnata si da episodi di violenza temtativi isolati di minare
lo status quo a livello istituzionale, ma senza wesa e propria azione di

protesta di massa da parte della comunita afroiaare.

Alcuni dei piu importanti passi verso l'integrazeomennero finalmente
compiuti negli anni Cinquanta all'interno dei Trimli. Sempre piu di
frequente, minori di “razza” nera, attraverso iolamappresentanti legali, Si
rivolsero alle Corti Distrettuali per essere ammasfie scuole pubbliche delle
rispettive comunita, su una base non segregat&drg Distrettuali, tuttavia,
respingevano le ragioni dei ricorrenti in baserai@pio “separati ma eguali”.
Ma in alcuni casi, il ricorso alla Corte Supremayrse un punto di svolta

favorevole alla causa dell'integrazione. La deaisioemanata dalla Corte

8 Cfr. AA. VV., “Giorni di Storia”, n. 21, 2004
¥ “plessy contro Ferguson”, in Rayford W. Logap, cit, 1962, Documento 9-A, p.169
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Suprema il 17 maggio 1954 nel caso “Brown cont@ahsiglio dell’lstruzione

di Topeka, Kansas” ne rappresenta una pgfova

Alla base di tale sentenza, emessa all’unanimitandae membri della
Corte, era il riconoscimento che le strutture etlueaseparate fossero di per sé
diseguali. Era la prima volta che un aspetto cosiportante del
segregazionismo razziale, legge assoluta nel Sardya dichiarato illegale. In
particolare, la norma cancellava il principio dskparati ma uguali”, che era
stata fissata nel 1896 nella sentenza storica $Plesntro Ferguson”, e che era
stata impiegata per sconfiggere Brown ai livelludjziari inferiori. Grazie
all'appoggio e alla consulenza legale del NAACPnanostante le ripetute
sconfitte, Brown aveva sempre fatto appello al@nse superiori, fino a
portare la sua causa davanti alla Corte Supremao®ante cio, molti degli
Stati del Sud perseverano nella pratica della gegiene razziale. Sembrava

che il sistema avesse comunque il sopravvento.

3.2. Martin Luther King e la lotta nonviolenta

Un altro settore su cui la Corte Suprema intervearnguello relativo ai
trasporti. Grazie all’attivismo di un sempre cregeenumero di dimostranti, la
segregazione dei mezzi pubblici inizid ad esseandigata anti-cosituzionale. Il
primo evento significativo a tale riguardo ebbegod 1 dicembre 1955, su un
autobus extra-urbano. Accadde che la signora RasksRli Montgomery,

Alabama, si rifiutd di cedere il posto da lei ocatgpad un uomo bianco. Rosa

40 “Brown contro Consiglio dell’'lstruzione’in Rayford W. Logangp. cit, 1962, Documento
22-A, p.221
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Parks venne arrestata e accusata di aver violado datie ordinanze sulla

segregazione della citta.

In risposta a tale evento, un allora sconosciutatiMa.uther King
organizzo un boicottaggio pacifico delle autolinde Montgomery, per
protestare contro la segregazione razziale. La odenudi colore di
Montgomery non avrebbe piu preso gli autobus pestspsi verso i posti di
lavoro. La protesta si protrasse per ben 381 gitrli.King venne arrestato in
guell’occasione insieme ad altre 90 persone direokmn l'accusa di aver
intralciato un servizio pubblico. King ricorse ipgello e vinse. Il 4 giugno
1956, una Corte Distrettuale degli Stati Uniti d’Arnita emano la sentenza che
la segregazione razziale sugli autobus di lineanatera anticostituzionéfe

La resistenza pacifica del reverendo King e delEamunita di
Montgomery non solo aveva causato I'emanazione udill@ sentenza, ma
aveva anche dimostrato che il boicottaggio eraale ed efficace strumento
di lotta. Per coordinare l'azione, fu costituita Ndlontgomery Improvement
Association (MIA), capeggiata dallo stesso Martinther King jr., allora
reverendo nella citta di Montgomery. Principaleasmte della dottrina della
non-violenza, King arriva di colpo alla ribalta defama internazionale come
capo della Montgomery Improvement Association. @oge della sua
influenza sulla collettivita, capi che se si volexan sciupare quanto fatto fino
a quel momento e non limitare la sua voce a ure Ischlita, era necessario
creare un organismo che abbracciasse tutto il Sud.

Fu cosi che, nel 1957, venne fondata la Southerist@m Leadership
Conference (SCLC). Le basi della nuova organizzezierano costituite da
associazioni locali, quali ad esempio Adabama Christian Movement for

Human Rights da gruppi che avevano condotto il boicottaggiglidautobus

4L Cfr. “Giorni di Storia”, op. cit.
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in cittd come Baton Rouge, in Lousiana, e Tallabasm Florida (cfr. J. Grant,
1968).

L'azione della SCLC e le sue vittorie nella lottar p'abolizione della
segregazione razziale portarono grande popolarigikilita alla condizione
degli afro-americani. Grazie al carisma del leatkdrmovimento, centinaia di
migliaia di “confratelli” si mobilitarono nella ptesta, mentre il suo modello di
lotta non violento riusci a conquistare I'appoggdiopersonaggi di rilievo a

livello istituzionale.

Ispirato all’esempio debatyagrahadi Ghandf? il reverendo King
proponeva di opporsi ai propri “fratelli bianchion con lintimidazione, ma
con i principi piu profondi della propria fede di@a (J. Grant, op. cit., p.232).
Un’altra caratteristica della lotta non-violenta obhe si propone non di
sconfiggere o umiliare l'avversario, ma di concanee I'amicizia e la
comprensione. “L’attacco € diretto contro le foidel male piu che contro
coloro che fanno il male. [...] Un [altro] punto claratterizza la resistenza
non-violenta e la determinazione ad accettare figremza senza ritorsioni, a
subire i colpi dell’avversario senza restituirli..] Essa evita non soltanto la
violenza fisica esteriore ma anche la violenzariaote dello spirito [...] Al

cuore della non-violenza c’¢ il principio dell’anesf*®

La dottrina della non-violenza ebbe numerosissiastenitori. Tutti i
piu importanti movimenti per i diritti civili sortira la fine degli anni Cinquanta
e i primi anni Sessanta vi si ispiravano. Le maté#eioni di protesta pacifiche

andarono sempre aumentando, ottenendo successianglante importanti. Ma

“2|| satyagrahainaugurato da Ghandi nel 1919 in India, & il gipio della “resistenza attiva
non-violenta” o della “non-cooperazione”, e ha wmdamento religioso oltreché sociale e
politico. Cfr. Vittorio Lanternari,Movimenti Religiosi di Liberta e SalvezA&oma. Editori
Riuniti, 2003

3 Martin Luther King, in J. Grant, op. cit., p.233
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I'applicazione pratica ed etica della non-violenzhge dette I'impulso alle
dimostrazioni dirette, nel corso degli anni Cingiaa@m Sessanta, ebbe sempre |l
contrappunto della violenza. In tutte le dimoswakzidi massa del 1963,
guando le marce e gli arresti raggiunsero il cuémise i dimostranti furono
non-violenti non si puo dire altrettanto della p@i La violenza che i neri si
trovavano a dover affrontare dipese talvolta, iettirmente, dall’inattivita delle
autorita. 11 20 maggio del 1961, una folla di uoimerdonne aggredi, senza che
la polizia intervenisse, un gruppo di giornalistiliediciannove studenti, neri e
bianchi, scesi al terminal dei pullman Greyhoundi@tgomery (Alabama).
Si trattava di un autobus @ireedom Rider§?! L’azione deiFreedom Riders
consisteva nel viaggiare in autobus interrazziagerso gli Stati del Sud, con
lintento di verificare la de-segregazione del &Aov interstatale. A
Greyhound, pur essendo stata avvertita dell’arded’autobus de-segregato
gia al terminal di Birmingham, la polizia non scévedere e la folla bianca

ebbe tutto il tempo di sfogare il suo furore (Ja@rop. cit.,1968).

Gia nella prima meta degli anni Sessanta, la dattdella non-violenza
inizia a perdere proseliti. All'interno di gruppil @rotesta di orientamento
pacifista, alcune voci dissidenti abbracciano semmmiu il principio
dell'autodifesa. Esasperati dai continui attacclolenti in occasione di
manifestazioni di protesta pacifiche, un certo nomei attivisti arriva alla

conclusione che sia giunto il momento di agire.

In Negroes with GunsRobert F. Williams sostiene che I'uso delle armi
per legittima difesa sia l'unico modo per combatdingiusto criterio di

applicazione della legge nel Sud. Williams scieCuba, dove si rifugia dal

“ I primo Freedom Ridefu organizzato da James Farmer, direttore nalgahel Congress
of Racial Equality (CORE), nel 1960, in occasioetmrocess@®oynton contro lo Stato della

Virginia.

73



1962 dopo l'accusa formale del rapimento di unap@pli bianchi durante i
disordini razziali scoppiati nel 1961 a Monroe,laeCarolina del Nord. “E’
sempre stato un diritto comunemente riconosciut@nrerica, e lo dimostra la
storia del nostro West, che dove la legge non puapn vuole, instaurare
I'ordine, i cittadini possono, e devono, agire mifendersi dalla violenza
criminale?® Credo che questo diritto valga per gli americariadore come per
i bianchi.” (R. F. Williams, 1962, VII cap.)

Una conseguenza delle ripetute violenze subite datepdella
popolazione afro-americana, fu quella del sorgereomjanizzazioni che
adottavano come principio di base quello dell'aifesh armata nei confronti
delle aggressioni razziste e delle brutalita pegbetdalla polizia. E’ il caso del
Black Panthers Partyformatosi nell’'ottobre del 1966 a Oakland, ini@ahia,

a opera di Bobby Seale e Huey Newton. Le Panteiscirono da subito a
catturare l'interesse dei media grazie a due gfi@tmbinate. Da un lato, essi
usavano una retorica di tipo militare, che attirgial'attenzione delle masse
nere, sia la preoccupazione della classe medizdyiaall’altro, condannavano
apertamente l'uso ingiustificato delle armi da eadella polizia, riuscendo
talvolta a documentare, con immagini e filmati, domportamento

arbitrariamente violento delle forze dell’ordine @akland nei confronti della

comunita afro-americana.

La formulazione del programma dei Black Panthersrivdea
dall'ideologia nazionalista alla base dell’'orgamizione, secondo cui la

comunita Afro-Americana sarebbe stata una cololliatarno di un Paese di

4> L’autore si riferisce al Il Emendamento della Gogione degli Stati Uniti d’America, che
afferma: “Essendo necessaria, per la sicurezzandi 8tato libero, una milizia ben

organizzata, non sara violato il diritto del popdidenere e portare armi.”
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bianchi. Le Pantere Nere avrebbero assunto il congiliberare tale colonia

creando delle istituzioni indipendefiti

Il Black Panthers Partpasce e si sviluppa in un contesto di tipo urbano.
E’ nei ghetti e nelle periferie metropolitane chePartito trova consenso e
riempie le sue fila, attirando la partecipazioneidimini stremati dalla poverta
e dai soprusi. E' un movimento che preferisce daei diretta alle parole,
cercando redenzione attraverso il contrattacco armai fatti e fanoniane
teorie di liberazione nell’animo. L’organizzazioseespande velocemente su
tutto il territorio nazionale, mantenendo un rappapesso ambiguo con le

altre associazioni che nello stesso periodo lotfaerda stessa causa.

La mancata protezione da parte della polizia rediee rurali del Sud,
portdo alcuni componenti dei movimenti per i dirittivii a prendere
attivamente le difese della propria gente. In modtntri degli Stati del Sud,
vennero organizzate delle “guardie di protezionhédttivita di questa sorta di
polizia indipendente, consisteva nel sorvegliarecdse e i quartieri della
popolazione di colore, continuamente bersaglialiedacursioni cruente del

Ku Kux Klan e dei “cavalieri della nott&”

L'organizzazione dei Deacons for Defence and Justicdu
un’organizzazione che si impegnava a difenderaustigia negata alla gente di
colore, usando come primo e possiamo dire unicozaegiello della lotta
armata. Tuttavia, il possesso delle armi aveva,orshr lo Statuto
dell’'organizzazione, uno scopo esclusivamente difened intimidatorio verso
I razzisti bianchi. IDeaconsnon negarono mai l'efficacia della lotta non-

violenta dei movimenti per i diritti civili. Questaeniva anzi considerata

6 Cfr. “Guardian”, 24 Agosto 1968, p. 6

4" Erano cosi chiamati, nel Sud degli Stati Uniti,ugimini mascherati che partecipavano alle

spedizioni punitive notturne.
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I'unico metodo giusto per ottenere risultati palittd economici, ma dietro la
non-violenza si riteneva necessario che ci foseeganizzazioni come la loro,
che proteggessero i diritti dei movimenti non-vidlee I'incolumita fisica della
popolazione. Le autorita locali cercarono ovviameeimt varie occasioni di

bloccare I'azione del movimento, ma con scarsitasit,

In questo clima sempre piu turbolento, le manifaeta di protesta si
moltiplicarono, e con esse le esplosioni di viokenz gli arresti. Cio porto al
progressivo cambiamento, all'interno degli stessivimenti, di prospettive e di
strategie di lotta. In certi casi alcune corremtmvimenti tendenzialmente pacifici e
integrazionisti si scissero dall’organizzaziongyoraria per formarne altre di stampo
piu radicale; in altri, alcune organizzazioni na@me “non-violente” cambiarono
progressivamente il loro orientamento verso datpiu combattive. Gli avvenimenti
politici e sociali, nel corso degli anni Sessarttaterminarono un punto di svolta
nell’ideologia sottostante I'azione di alcuni déil pmportanti movimenti per i diritti

della popolazione di colore Statunitense.

3.3. Separatismo e Integrazione

Pur nella consapevolezza dell’eterogeneita e detlenplessita dei
contesti storici e sociali in cui i diversi movinierdi protesta emersero,
possiamo tuttavia tentare di delineare un quadnergde riguardo agli obiettivi
e all'ideologia relativi ai vari gruppi di protestitivi nel corso degli anni
Sessanta. Prenderemo quindi in considerazione aldefle associazioni di

maggior rilievo, in quanto a dimensioni e impatities masse, riassumendone

48 Cfr. Intervista con Charles R. Sims, fatta da il A. Price per il settimanale “National

Guardian” il 20 Agosto 1965 a Bogalusa, Louisidnalames Grangp. cit.,1968
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brevemente i principi concettuali a cui si ispiranonché le attivita in seno

alla lotta per I'emancipazione delle minoranzeaooe™.

Nelllambito dei movimenti di ispirazione integramista, abbiamo visto
come laSouthern Christian Leadership Confereneeil suo leader Martin
Luther King ebbero un ruolo di primo piano nellétdocontro la segregazione
razziale negli Stati del Sud. La SLCL fu fondath 1@57 al fine di coordinare
negli Stati del Sud i movimenti di protesta loaaie si ispiravano al principio
della non-violenza. | principali funzionari dellgainizzazione erano sacerdoti,
per la maggior parte appartenenti alla Chiesa ®attlL.’organizzazione aveva
come obiettivo quello di ottenere la piena uguagigaper i neri, attraverso
'uso della lotta non-violenta, e la conquista deflimpatie e del supporto
dell’opinione pubblica. Il principio di base a csi faceva riferimento, era
quello di ispirazione gandhiana della redenzionevatrso I'amore, principio
che avrebbe non solo migliorato la condizione detagdella popolazione di

colore, ma sanato le ingiustizie dell'intera soziamericand’

La prima manifestazione organizzata dalla SLCL, ehbe luogo nel
1957, consisté in un pellegrinaggio di preghierss@éVNashington, alla guida
del reverendo King. Piu di venticinque mila pers@uerirono all’iniziativa.
Successivamente, nel 1959, una seconda marcia shiMgegoon conto circa
guaranta mila partecipanti. Nel 1960, il primo dadunga serie di sit-in venne
organizzato a Greensboro, nel North Carolina. | enasi sit-ins che da allora

vennero organizzati dalla SLCL, oltre che da alteganizzazioni che

9 Le informazioni che seguono hanno come fonte jpale Charles D. Lowery, John F.
Marszalek, The Greenwood Encyclopedia of African American ICRights. From
Emancipation to the 21th Centurégreenwood Press, Westport (CT), 2003, fatta éncez
per i riferimenti bibliografici a cui si rimanda lierispettive note.

*0 “Giorni di Storia. N.21", op. cit.
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prenderemo in esame in seguito, avevano I'obiefrimario di pubblicizzare

le ingiustizie della segregazione.

L’interessamento dei mass-media a tali avvenimaie effettivamente
un ruolo di primordine nel portare all’attenziorella causa dei neri un
pubblico di livello internazionale. Attraverso kevisione e la stampa, milioni
di persone vennero a conoscenza dell'ingiustifisaddenza di molti bianchi
del Sud nei confronti della popolazione di colanenché della privazione di
alcuni dei piu fondamentali diritti civili, primord tutti il diritto di voto (B.
Cartosio, 1992).

Come accennato sopra, altri movimenti di protestarfo protagonisti

della lotta per i diritti civili.

Da una frangia giovanile della SCLC sorse nel 1980Student
Nonviolent Coordinating CommittedSNCC). L’organizzazione nacque
dall’esigenza di coordinare lattivitd di protestiegli studenti universitari,
ormai diffusasi su tutto il territorio nazionalemiembri e volontari della SNCC
parteciparono ai Freedom Rides del 1961, oltrechéhuanerose altre
manifestazioni di protesta attraverso gli Stati &ld. L’arrivo di James
Forman nell’organizzazione e la sua nomina a sagoeesecutivo nel 1961,
portarono una maggior stabilita all’interno del rimognto, oltre che una piu
precisa strutturazione programmatica. Se primadahiedeva se concentrare le
proprie energie su un tipo di azione diretta, ansece porre maggiore enfasi
sulla iscrizione ai registri elettorali dei cittaddi colore negli Stati del Sud, da

guel momento si raggiunse il compromesso di deslieaentrambi.

La SNCC guido la campagna per le iscrizioni eletiarel Mississippi e
in altri Stati del Sud, e contemporaneamente organkit-ins nelle mense
segregate, wade-ins nelle spiagge segregate, msag-kneel-ins nelle Chiese

segregate. Oltre settanta mila studenti, bianclned, parteciparono alle
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dimostrazioni, molti dei quali furono arrestati ldalpolizia. In molti casi
I'azione porto i suoi frutti e molti dei luoghi phlici teatro di protesta vennero

desegregati.

La National Association for Advancement of ColoredeaNAACP)
fu un’altra organizzazione di grande rilievo ndlieta per i diritti civili. Nata
gia nel 1909 per impulso di cinque bianchi antisggeionisti, si prefiggeva
I'abolizione della segregazione razziale e I'otte@nto del suffragio universale
attraverso strumenti giuridici. Nel 1947 la NAACRegentdo allONU un
documento di denuncia di violazione di diritti umaregli Stati Uniti nei
confronti della popolazione di colore. Negli anr@sSanta I'associazione era
ancora attiva, costituendo un elemento di grarleoi nell’affiancare I'azione

di altri movimenti integrazionisti con le sue bagtta nei Tribunali.

| fondatori delCongress On Racial Equalitf CORE) all’opposto, non
si accontentavano di una lotta basata solo su stutirgiuridici, ma volevano
un’azione piu diretta. Il CORE venne fondato dagmmppo di studenti, bianchi
e neri, nel campus dell'Universita di Chicago. Natla una frangia
dell’'organizzazione pacifistaellowship of Reconciliatio(FOR), sorta durante
la Prima Guerra Mondiale, il CORE era un’organitaag prevalentemente
presente nel Nord, composta per la maggior parteatabri della classe media
bianca che credevano nella non-violenza come fdizaambiamento. Nel
Febbraio del 1953 James Farmer, ex-segretario dE#Howship of
Reconciliation divento il primo Direttore Nazionale del CORE. ki ad
organizzare, nel 1961, il primo Freedom Ride n&jhati del Sud, dove il
CORE aveva iniziato ad operare gia da qualche amade battaglie affrontate

dal Congresstroviamo quella al diritto di voto dei neri del Sudonché la
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partecipazione ai boicottaggi degli autobus in Alab, alla marcia su
Washington nel 1963 e al Freedom Sunmheel 1964.

Come abbiamo visto, gli attacchi di violenza neafconti degli attivisti
dei diritti civili non accennano a diminuire nelrso delle varie manifestazioni
pacifiche. In tutte le occasioni, numerosi furongestaggi da parte di razzisti
bianchi o talvolta della polizia, e ancor piu nuowrgli arresti arbitrari e le
carcerazioni di manifestanti di colore. La primax@eguenza di tali fatti fu un
progressivo abbandono dell'idea dell’integrazionairea crescente presa di
posizione verso un’idea di separatismo. Un esemdpauesto tipo puo essere
rintracciato nell’esperienza del CORE. Nel 1966u&a del movimento venne
affidata a Floyd McKissick, un leader dalle ideecidamente piu radicali e
separatiste rispetto al suo predecessore. Anclmngosizione interna del
gruppo cambido notevolmente: se prima si contavanmenosi membri
“bianchi” tra le fila dell'associazione, ora il grpo prediligeva di gran lunga la

collaborazione di soli attivisti “neri”.

L'idea di indipendenza politica ed economica delenunita di colore
non era tuttavia cosa recente. Gia nei decenniefdestti erano sorte
associazioni che predicavano la necessita di tesaHdlla sottomissione da
parte dei bianchi attraverso listituzione di formdeemancipazione non solo
culturale, ma che abbracciassero ogni sfera di#Hdadelle minoranze di colore.
Uno dei primi a dire che “il negro € bello”, a ufare gli usi, i costumi, la
religione, i parametri estetici, la scuola e i carmhamenti imposti dai bianchi
fu, come abbiamo visto nel primo capitolo, Marcuarngy, grande leader

nazionalista nero degli anni Venti.

>L Progetto di "addestramento” alla non-violenza elpeegistrazione alle liste elettorali, nato
a opera dello SNCC e diretto da Robert Moses, pauéciparono numerosi movimenti per i

diritti civili, tra i quali appunto il CORE.
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Il “ritorno” alla Terra Madre, che aveva elettritaamilioni di afro-
americani, appariva gia nei primi anni Trenta uriomirealizzabile. Ma la
bandiera del nazionalismo non si spense, passaltaldNation of Islamdi
Eljah Muhammad, che sosteneva la necessita di 8tado separato e,
anch’esso, si manteneva con una catena di negtmia@derie di proprieta
negra, all'insegna del motto “Buy Black”, comprayna

La Nation of Islam(NOI) era un’organizzazione di stampo religioso e
nazionalista fondata intorno al 1930 a Detroit, Methigan, da W.D. Fard.
Fard era convinto che i neri potessero ottenersudcesso attraverso la
disciplina, I'orgoglio razziale, la conoscenza do[2 la separazione fisica dalla
societa bianca. Nel Giugno del 1934, Fard scomparsgcostanze misteriose.
Venne succeduto alla guida della setta da Elijalhdtumad, il quale proclamo
che Fard fosse Allah e che avesse scelto lui carneressaggero. Dopo aver
trasferito i quartier-generali a Chicago, Muhamneadtinuo I'opera del suo
predecessore incarnando una vera e propria guidauale per gli adepti del
movimento. | Black Muslims (termine coniato dallorigore C. Eric Lincoln
per indicare i membri dellation of Islam promuovevano I'integrita, I'onore,
la purezza e praticavano l'astinenza da qualsiastasza dannosa per

I'organismo, quali ad esempio gli alcolici.

Ritenendo di primaria importanza lindipendenza remuica,
acquistarono migliaia di acri di terra nelle campaglel Sud, e investirono
ingenti somme in avventure finanziarie. L’indipenda politica venne
esercitata soprattutto con l'esercizio di negoziatlipendenti con Governi
stranieri. La NOI cre0 un suo proprio sistema etluoa aveva un suo
guotidiano e un suo esercito paramilitare, il Faiitslam. Il movimento torno
alla ribalta della scena politica afro-americamalarfine degli anni Cinquanta e
I primi anni Sessanta, grazie un portavoce divdiguale fu Malcolm X, e

grazie alle congiunture internazionali che inteseoo in quel periodo. La
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conquistata indipendenza dalle potenze europedcdniaPaesi africani e la
sfida all'imperialismo euro-americano apportatalalaivoluzione castrista,
diedero nuovo impulso a quelle correnti di pens@re auspicavano una nuova

epoca di prosperita per tutte le popolazioni opgeeatal “dominio bianco”.

Nel prossimo capitolo approfondiremo tali argomemtiiendendo in
esame i massimi esponenti del separatismo afroicaner che si resero
protagonisti nella lotta alla discriminazione raeinella seconda meta degli

anni Sessanta.
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CAPITOLO 4

POTERE BIANCO E POTERE NERO

4.1. Lo Student Nonviolent Coordinating Committe.

| movimenti nazionalisti neri sorti negli Stati Uinira le due guerre si
erano posti il problema di assicurare una certairaigli potere alla minoranza
nera. Il programma dell’lUNIA aveva sottolineatakecessita di raggiungere un
grado di autonomia economica (negozi gestiti dai, niattorie, piccole
industrie, una linea di navigazione per il ritoincAfrica), ma dalla sua visione
mancava ogni dimensione politica. Si trattava pie @ltro di creare dei
sodalizi tenuti insieme dalla solidarieta del celor

| Black Muslims ripresero da Garvey i temi dell’lanbmia economica e
della finale costituzione di una nazione nera. INaZione dell’lslam” non
doveva cercare potere all’interno della strutturanta, ma distaccarsi
completamente da quella. Diverse invece sono l&ipog iniziale e la storia
dello Student Nonviolent Coordinating CommittéeNCC, letto e talvolta
scritto Snick. Lo SNCC era, alle sue origini, ben lontano dierafazioni di
nazionalismo o di separatismo. A differenza depgaudei Muslims, lo SNCC
non si era dato, all’epoca della sua fondaziongmmnonta di distacco rispetto
al generale movimento di liberazione, né aveva tatibtquel caratteristico
atteggiamento da esiliati in patria che i Muslinmdticavano con tenacia. Al

contrario, il gruppo si era costituito allombra llde teoria riformista e
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integrazionista del movimento per i diritti civie sotto il patrocinio del
maggior esponente della non-violenza, Martin Lutiieqg.

Lo SNCC fu uno dei movimenti che si resero protagfordella lotta
anti-segregazionista negli Stati del Sud, partexpan prima linea ai vari sit-
ins e freedom-rides che ebbero luogo negli anniO1B#61. L’obiettivo
principale delle azioni di protesta di tale perip@dwa quello di superare le
barriere del razzismo, della rappresaglia locaéglidarresti, tentando di far
giungere la propria voce oltre i confini settentab della Virginia, ai liberali
del Congresso, agli uomini politici di Washingtan,grandi quotidiani di New
York e di Chicago. Si ricercavano dunque la preseerzl'amicizia dei
giornalisti, della televisione; molte tattiche wesmo studiate apposta per
richiamare I'attenzione, per creare un caso.

Il passaggio dalla tecnica dei sit-ins a un nuoven@ di lavoro fu
originato da una proposta dei consiglieri di Rodeennedy, allora ministro
della Giustizia, e dei rappresentanti di due formazprivate, la Taconic e la
Field Foundation. Lo SNCC avrebbe dovuto intrapezad con laiuto
finanziario di questi promotori, il lavoro dellagistrazione nelle liste elettorali
dei neri del Sud, fino ad allora esclusi dal vata gli esecutori del progetto vi
era il gruppo di Stokely Carmichael, Bill Mahonelyanhoe Donaldson,
Courtland Cox, tutti provenienti dalla Howard Urmisigy di Washington; e
Robert Moses, che aveva da poco lasciato New York ®10 posto di
insegnante presso la Horace Mann High School. estiutimo a prendere la
guida dell'intero progetto.

L'intento del’lamministrazione Kennedy, probabilnenera quello di
stabilire una tregua nell'azione febbrile dei grugpprotesta e di deviarne le
energie verso un lavoro piu lento e, allapparemzeno insidioso. In realta, il
progetto diede l'occasione ai membri dello SNCCviliere un’esperienza

determinante, che li avrebbe gradualmente portaglinanni successivi ad
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assumere posizioni sempre piu anti-integrazionistequesto periodo infatti,

gli studenti approfondirono i rapporti con gli dgirgiu oppressi della

popolazione rurale del Sud, prendendo coscienza latehte potenziale

rivoluzionario di queste classi. A differenza driagiruppi che partecipavano al
movimento per i diritti civili, lo SNCC riteneva eh per poter spezzare il
cerchio della societa razzista del Mississippgri mlovessero risvegliare il loro
potere politico potenziale. Come lo stesso Carngtcladferma, “per esso la
dissegregazione razziale non era un fine in sas®tesa solo un aspetto dello
sforzo di sollevare la gente e spingerla ad esidgreonquista del potere
politico. Molto tempo prima che venisse usata ltespione, lo SNCC aveva in
mente il Black Power>

L'episodio determinante nel cambio di prospettiva cthembri dello
SNCC avvenne nel 1965, quandoMississippi Freedom Democratic Party
(MFDP) venne respinto alle elezioni primarie deft®a Democratica’> I
Partito Democratico della Liberta del Mississipfilemocratico” in quanto
mirava a farsi riconoscere dal Partito nazionalaeaoinico Partito democratico
dello Stato, si era costituito come partito altéinmaal Partito Democratico del
Mississippi - ancora apertamente arroccato su jposizazziste - con l'intento
di sostituirsi ad esso nel rappresentare localménteartito Democratico
nazionale.

Il MFDP dedico quell’'estate a reclutare attivisth @afforzare le proprie
strutture in vista della Convenzione democraticaziorale che si apri
nell'agosto del 1964 ad Atlantic City, nel New dgrsAlla Convenzione i
delegati del MFDP presentarono una petizione inscwhiedeva il diritto di

rappresentare lo Stato del Mississippi, al postitadielegazione di bianchi

25, Carmichael, C. V. Hamilto®trategia del Potere Negr8ari, Laterza, 1967, p.132
3 Cfr. Maria Piccone Stella, “Saggio Introduttivaty Roberto Giammancdlack Power.

Analisi e Testimonianz®ari, Ed. Laterza, 1967
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segregazionisti inviata dal Partito democraticalecinsistendo in particolare
su quattro punti. In primo luogo venne precisate ¢hMFDP era un partito

aperto, che non avrebbe escluso nessuno a calsaadzla, del colore o delle
credenze. Si sottolineo poi che si aderiva al @ogna del Partito democratico
nazionale, che si era disposti a firmare una selg@gmomessa di fedelta, e si
prendeva lI'impegno a condurre un’attiva campagndawore dei candidati

democratici nazionali, tutti argomenti verso cuiPartito “regolare” si era

dimostrato in tempi recenti ostifé.

Come prevedibile, la richiesta del MFDP venne metspe, piu tardi, nel
gennaio del 1965, falli anche il tentativo di catdee I'elezione dei cinque
rappresentanti segregazionisti al Congresso.

Il dato piu importante dell’episodio di Atlantic #ifu la rottura con i
leader moderati, che portd come conseguenza lassigredi appoggiarsi a
elementi piu radicali. Il piano della lotta si spwglall’'uso dell'intervento
esterno, delle pressioni congiunte dei “liberaldegli organismi piu illuminati
del governo di Washington, al piano delle iniziatibcali in scala minore,
ossia ad una specie di esperienza teorica deljavtryno. Cosi, mentre una
parte degli alleati del MFDP si allontanarono silesamente andandosi a
schierare al fianco dei liberali bianchi che proggamo un compromesso ai
delegati del Partito della Liberta, i neri rimastigdeli andavano elaborando
una loro concezione della realta politica. Questatti, erano stremati da “una
lunga serie de rifiuti, differimenti, promesse noantenute, una lunga serie di
anni pieni di tradimenti da parte dei bianchi e megri loro alleati. La realta, e
cioe l'insieme di tutte le lezioni imparate in amhidure sofferenze tradimenti,

diceva loro che era necessario porre fine all’alite del compromesso [...] e

> Cfr. la mozione del 28 luglio 1964 del Partito ammatico del Mississippi, in S.
Carmichael, C. V. Hamilton, op. cit., p. 138
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che l'unica speranza per i negri andava cercatanimuovo approccio” (S.
Carmichael, C.V. Hamilton, 1967, p.138).

Nel 1965, lo SNCC comincio gettare le basi per uavo partito, che si
sarebbe chiamathowndes County Freedom OrganizatiGphCFO), meglio
conosciuto e abitualmente nominato dalla stampae®lack Panther Party,
dallassunzione della pantera nera come simbolo @altito. Esso
rappresentava il secondo tentativo di allargadisitorso politico elaborato dal
piccolo nucleo di attivisti radicali nel Sud. Noteste I'eccezionale
preponderanza della popolazione nera sulla bia®t%), alle elezioni dell’8
settembre del 1966, il Partito della Pantera Neélaodndes riusci a strappare
solo il 42% dei voti. Le cause del fallimento edele venivano attribuite
all'intimidazione ricevuta dai bianchi di Lownd8s

La grande affluenza dell’elettorato nero alle ued riconoscimento
ufficiale della Pantera Nera come partito politdmlla contea erano comunque
considerati dai promotori come un notevole succeddona cosi larga
partecipazione dimostrava che un elemento fondateertella lotta si era
insolitamente rafforzato: un intero gruppo avevelinente preso di coscienza

di se stesso.

* Da distinguersi daBlack Panther Partyfor Self-Defencdondato a Ouckland da Bobby
Seale e Heuy Newton. Esso assunse il simbolo ddlstera ispirandosi a quello della
Lowndes County Freedom Organizati@uest'ultima, in realta, deve il suo secondo nome
alla creativita dei giornalisti, che ribattezzarofarganizzazioneBlack Panther Partyin
riferimento al simbolo da essa assunto.

%6 Cfr. “The Militant”, 21 dicembre 1966
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4.2. Potere Nero

Il 1966 rappresento per i militanti dello SNCC #rmpdo di massimo
distacco dalle prospettive integrazioniste prectmieante adottate dal
movimento. | leader della Pantera Nera erano gialfdi convinzione che le
tattiche gradualiste, a medio raggio, non solamsithvano a graffiare solo in
superficie il problema delle richieste del popoleray ma rallentavano un
processo assai piu importante: quello dell'investigne in profondita della
logica interna del sistema americano.

Nei due anni successivi la nascita dello SNNCgafai con la SCLC - il
movimento di cui era figlio - si mantennero piuttostretti, malgrado gl
studenti avessero manifestato una precisa volaraatdnomia fin dalle prime
riunioni. E successivamente, fino ai primi mesi t@65, il concetto di potere o
di nazionalismo nero cosi come era adombrato diétgtii discorsi di Malcolm
X veniva ripudiato con decisione dai rappresentdetio SNCC. Ma, come
abbiamo visto, I'esperienza di Lowndes diede limspuper un cambio di
prospettive decisivo all’interno del movimento.

Il punto di rottura definitivo tra i leader delldNEC e lo SCLC, ebbe
luogo nel giugno del 1966, durante la marcia ditgsta a Jackson, nel
Mississippi. La marcia era stata iniziata da JaMesedith, uno studente che
gia dal 1962 aveva sfidato le autorita del Misgigsie conquistato la
desegregazione dell’'universita dello Stato. Durdémt@anifestazione, Meredith
fu ferito con un colpo d'arma da fuoco. Solo le weganizzazioni piu
combattive decisero di portare a termine la matoi@NCC, rappresentato dal
suo nuovo leader Stokely Carmichael; la SCLC, rapgmtata da Martin Luther
King; e il CORE, la piu vecchia delle tre, rapprésg¢a da Floyd McKissick.

In quella occasione, Stokely Carmichael pronunaiddiscorso in cui

per la prima volta venne lanciata la “parola d’asfidel Black Power. Durante
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il suo discorso, Carmichael insistette sulla neteest far risiedere il potere
politico all'interno della comunita, rifiutando, una volta per tutteli g
ingannevoli compromessi con i politici bianchi.

La proclamazione dello slogan del “Black Power'atsmno un coro di
proteste nella stampa ufficiale, bianca e neraridposta a tale tumulto di
opinioni e giudizi, Carmichael pubblico un testedappresentava la messa a
punto teorica del motto da lui coniato. Esso fusfweconsiderato come |l
manifesto del Potere Nero. Nel testo, I'autore gpié significato di “Black
Power”. Potere nero significava che bisognava cerdapartire da posizioni di
forza, non piu di debolezza come nel passato. ffimento nonviolento per i
diritti civili, “il cui tono era adatto a un uditmr di liberali bianchi e che ha
funzionato da zona cuscinetto tra di quelli e ivgini negri arrabbiat?”,
sarebbe risultato, secondo Carmichael, per sengpienéntare. Il punto era
che non si accettava piu di subire violenze e ili@zioni “per poi dire ai
bianchi: Via, andiamo, infondo siete brave persor&$ognava smettere di
illudersi che lo fossero e agire per proprio codmuna posizione di potere.

Negli ultimi anni, tutte le attivita del movimenttello SNCC avevano
avuto questo obiettivo: dalla creazione del MFDIe eandidature nei collegi
scolastici a contadini, fino alla creazione di ugrose proprio partito nella
Contea di Lowndes. La scelta della pantera neraecgimbolo di quest’'ultimo
non fu ovviamente casuale. La pantera era un “deitpello e coraggioso che
[rappresentava] la forza e la dignita delle rictéeregre”. La figura della
pantera richiamava anche l'allusione alla necesigianeri, sia del Nord che
del Sud, di possedere un’arma: “si ha bisogno di pantera nera al proprio
fianco quando, come €& successo a centinaia dindibidell’Alabama, si é

costretti a subire a causa della propria attivitditipa, lo sfratto, la fame e

57 Stokely CarmichaeMhat We Want'New York Review of Books”, settembre 1966, in R.
Giammancoop. cit, 1967, p.234

89



talvolta la morte, ci pud anche essere bisognai@irma. Lo SNCC riafferma
il diritto dei negri, in qualunque luogo, a difemédese stessi, quando sono
minacciati o attaccati” (S. Carmicheal, ibid. p.236

Per guanto riguardava invece il dare l'avvio alfudella violenza,
Carmichael dichiaro che il dare indicazioni in goesenso alle comunita nere
non sarebbe stata prerogativa del movimento dadpeggiato: “non spetta a
noi dire alle comunita negre se possono 0 non posssare una forma
particolare di azione per risolvere i loro problérfibid. p.236). Il deterrente
alluso della violenza sarebbe stato semmai la gienalizzazione del
programma del Black Power. Dal momento che i cotapaenti aggressivi da
parte della comunita afro-americana erano la direttnseguenza del loro
malessere economico e sociale, l'acquisizione @nipipoteri decisionali
avrebbe privato qualsiasi individuo della necesditécorrere alle armi quale
estremo strumento di rivalsa. Relativamente alfdiiésa, “il Potere Negro
vorra dire che se un negro viene eletto sceriffdrgpporre la parola “fine” alla
brutalita della polizia”; riguardo all’aspetto soeconomico, “se [un nero]
sara eletto assessore delle tasse, potra racagliarcanalare i fondi per la
costruzione di nuove strade e scuole che servagerige negra — aiutando cosi
il passaggio dal potere politico all'arena econahiaid., p.236).

Le fondamenta economiche stesse della nazione andacosse, ma la
societa bianca sembrava non essere disposta gremsli stravolgimenti. Per
guesto, secondo Carmichael, la societa americamderpa parlare di
integrazione. Quel tipo di integrazione, pero, gigava “'uomo che sfonda,
lasciandosi dietro i suoi confratelli nel ghettantb in fretta quanto glielo
permette la sua macchina sportiva” (ibid., p.238ntegrazione che si era
verificata fino ad allora era “una strada a sensucai, perché si era
manifestata sempre come l'estensione dei benefich@mici della societa

bianca verso un numero esiguo e simbolico di aittaderi, ignorando le
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grandi porzioni di poveri che rimanevano indietrelle comunita negre. La
vera integrazione sarebbe potuta avvenire solonm@iento in cui i neri
avessero preso possesso del potere politico: tadoessi diventeranno uguali
in una maniera che significhera qualcosa e cesiarssere una strada a senso
unico. Finalmente non si limitera a prosciugareelgergie e le capacita
lavorative del ghetto per immetterle nei quartl@enchi; ma potra voler dire
che i bianchi si spostano da Beverly Hills a Watise si uniscono alla
Freedom Organization della Contea di Lowndes. kstumodo l'integrazione
assumera un valore” (ibid., p.240).

In realta, il rifiuto dell'integrazione sembra dexsse soprattutto dal
disprezzo che gli esponenti del Black Power dinaastno nei confronti della
natura stessa della societa bianca. | valori dmltaeta americana sostenevano
e alimentavano, secondo Carmichael, un sistemastaz£er questo i neri
avrebbero dovuto rifiutarsi di fare propri e sostentali valori. “Sono i suoi
valori che permettono il perpetuarsi dei soprudete violenze ai danni della
comunita negra, i suoi valori che si fondano eseiusente sull’acquisizione
materiale e non su di un arricchimento dell’'uomo.] [Sono valori che non
conducono affatto alla creazione di una societatapguella classelice di
volere una societa basata sulla libera iniziatima, nello stesso tempo, con la
forza e con linganno, nega ai negri come gruppaiogossibilita di
competere.[...]n questo paese, la classe media € la spina dodsleazzismo
istituzionalizzatd'*®

L'idea dell'integrazione, in definitiva, non erapudiata a priori.
Piuttosto era visto come un passo successivo, @caga che si sarebbe
dovuto verificare in seguito al rafforzamento dedlalidarieta di un gruppo
unito dalla “linea del colore”. Come Carmichealesfha, “il concetto di Potere

Negro si fonda su di una premessa precisa, e tie@rima che un gruppo

%8 |bid. p. 79-80. Corsivo dell'autore.
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possa entrare a far parte della “societa aperta”wdeserrare le proprie file.
Vale a dire, la solidarieta di gruppo € necessamniajna societa pluralistica,

perché un gruppo possa operare con efficacia daiaisdi forza”>°

4.3. Nazionalismo nero e New Left

Le idee anti-integrazioniste ispirate a ci0 che x&r chiamato
"nazionalismo negro”, si svilupparono, nella secoad meta degli anni

Sessanta, nei ghetti urbani delle citta settentradin

Lo sforzo di mettere in moto il processo di orgaazone dal basso nel
Sud, non aveva toccato le masse che risiedevandNoel, gia integrate
formalmente, ma di fatto piu che mai segregate. t€oporaneamente
all'approvazione del Voting Rights Bill nellagosttel 1965, scoppiavano i
riots nel ghetto di Watts, Los Angeles; I'estateqadente vi era stato lo stesso
tipo di rivolta degli strati piu derelitti dei nedi Harlem a New York e
successivamente sarebbero esplose Cleveland, Ghi€agaha, Newark e
tante altre aree degradate del Nord urbano e indlgstA ribellarsi con rabbia
erano proprio quei neri per i quali le nuove ledgi 1964 e del 1965 non
avevano arrecato alcun cambiamento nelle condidiovita e nella situazione
di individui e masse senza potere, economicamerggeti, socialmente
disintegrati e geograficamente reclusi nei ghetthani. Di fronte a una
situazione in cui la conquista legale dei diritivic non era altro che una
piccola parte nella piu generale lotta per l'ugisgia, il Sud non
rappresentava altro che una situazione margingpetto all'intero paese. Ma

al Nord le cose non stavano allo stesso modo dhgutke

*9 Ibid. p. 84. Corsivo dell'autore.
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Si puo dire che la “vera” battaglia nera consigassdiverse battaglie
su diversi fronti, tutti legati tra loro. | neri mdionali si trovavano a
combattere per diritti tra i piu elementari: il ittio di sedersi su qualunque
sedile in un autobus, di passeggiare sui marcigpiediritto di non soffrire
umiliazioni in migliaia di forme diverse di segreg@ne. Tutto cio in aggiunta
ai problemi a cui i neri del Nord e dell’Ovest dugao far fronte. Le lotte del
Sud venivano ingaggiate soprattutto per conquidiamae di integrazione di
cui i neri in altri luoghi gia “godevano”. Fuori d&ud, i loro interessi piu
immediati riguardavano salari piu alti, condizianigliori di vita e di lavoro,
opportunita di impiego, di istruzione e potere fiol. Essi volevano una
societa in cui potessero sentirsi a casa come pppoine esseri umani; potersi
attribuire I'immagine di gente che fa parte dellamta (cfr. C. Silberman,
1965).

L'idea che la vera battaglia negra fosse conceninéramente a Sud e
che il suo fine fossero l'integrazione e l'assimdae nel Sogno Americano
cosi come se lo raffiguravano i neri del Sud, gtegrazionisti borghesi del
Nord, i liberali bianchi e alcuni radicali, eraspetto alla battaglia dei ghetti
settentrionali, nociva e fuorviante. E l'idea checbnquista e il progresso piu
completi che i1 neri potessero sperare fosse l'esaecettati dai bianchi in
qualita di fratelli americani, era altrettanto itiaate (cfr. K. Clark, 1969).

Il grosso dei neri settentrionali, per la sua sitoae economica, viveva
confinato in edifici fatiscenti e costretto ai pporchi dei lavori mal pagati.
Questo si poteva dire anche dei gruppi immigratipdessato. Ma finché questi
ultimi sapevano che gualcuno dei loro confrateli guscito a raggiungere il
"successo” e potevano sperare per i loro figli chescevano nel mondo
americano, non smarrirono la fede nellay of lifedel paese. Pochi di loro
divennero radicali, per perdere subito ogni inteeeger "quelle sciocchezze"

non appena la societa si diede da fare per askohbinessuna epoca ci fu un

93



rifiuto massiccio dell'lAmerica paragonabile a qoetihe si riscontrava nel
periodo di cui stiamo parlando (cfr. K. Clarkid.).

Un esponente della New Left statunitense, Roberhafg fece notare
che, malgrado il Sud nero fosse prevalentementegliazionista come
tendenza, sotto la sua superficie si celava inaaal formidabile potenziale
nazionalistico. Il bisogno di integrazione dei negreridionali mirava al
rovesciamento di certe barriere segregazionisteJath Crow, non a mescolarsi
e ad assimilarsi con i bianchi. Uno degli scogli grossi che intralciavano |l
diffondersi di un aperto nazionalismo tra i nerl 8ad era, secondo l'autore,
I'atteggiamento settario dei nazionalisti del Naslsi mancavano di flessibilita
nell'adattarsi ai bisogni e alle ispirazioni deiringel Sud, che vivevano in
condizioni divers®.

In sostanza, se le prime attivitd politiche degip@nenti del Black
Power si svilupparono nelle comunita afro-americareidionali, fu solo nei
centri urbani a Nord e a Ovest che le idee sep#gatiel nazionalismo nero
trovavano terreno fertile, perché erano questagibienti a cui si rivolgeva. Le
vecchie strutture politiche ed economiche che pgmo, secondo
Carmichael, sui vecchi valori della societa americadovevano essere
“modernizzate”. Carmichael e Hamilton fecero unstidzione tra “struttura” e
“sistema”; “Per sistema intendiamo il complesso lideggituti fondamentali,
valori, credenze in vigore nella societa americanggntre per strutture
intendiamo le istituzioni specifiche (partiti padit gruppi di interessi, organi
burocratici) la cui funzione € di gestire il sis&m..] Noi riteniamo che, data
lillegittimita del sistema, non sia possibile tfasnarlo per mezzo delle
strutture esistenti” (S.Carmichael, C.V. Hamilté®67, p.81).

0 Robert VernonWhite Radicals and Black Nationalisin "International Socialist Review",
winter 1964.
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Lo stesso sistema bipartitico non sarebbe statguade a creare un
Governo che facesse fronte alla complessita detieeta statunitense. La crisi
razziale era, secondo un cronista dell’epoca, Waligoman, il sintomo piu
grave di una grossa carenza delle istituzioni jobkt americane. “Il processo
di modernizzazione sara molto difficile, perch&tieitture esistenti, le forme di
comportamento cristallizzate, hanno una grandeati@pdi perpetuarsi. [...]
Dobbiamo smascherarli con decisione e chiarezzagu®sto volesse dire
creare delle istituzioni comunitarie parallele, ebb si abbia il coraggio di
ricorrere a questa soluzion®&.”

Essenziale per la formazione di nuove struttureipgntenti, era
I'allargamento della base di partecipazione pdliti€io significava che non
solo ogni cittadino di colore doveva poter esereiti& proprio diritto di voto,
ma anche che la comunita nera avrebbe dovuto ecsiglipropri leaders, che
sarebbero stati responsabili solo di fronte alleo Igente. | neri dovevano
cessare di essere oggetti dell’azione civica, Hare a esserne i soggetti. Se
prima le cose venivano fatte per i neri 0 a cawsandri, ora dovevano essere
fattedai neri.

L'aspra critica al sistemagtabilishmente il richiamo a una democrazia
partecipatoria che avrebbe dovuto sostituire quellapresentativa in auge,
sono principi che il movimento del Black Power corgeva pienamente con
I'ideologia della New Left statunitense.

La New Left (Nuova Sinistra) comprendeva i movimetglla sinistra
radicale che si svilupparono negli Stati Uniti atppa dagli anni Sessanta.

Questi movimenti differivano dalla sinistra tradizale, orientati

®1 |bid. p.82
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prevalentemente all'attivismo sulle tematiche ingrél lavoro, in gquanto
adottarono una piu larga visione dei campi di irgato dell'attivismo stes<.

Lo Students for a Democratic Soci€8§DS) fu una delle organizzazioni
che meglio rappresentavano l'ideologia della NuBwaistra. Lo statuto di
guesta organizzazione, il Port Huron Statemeniiteada Tom Hayden nel
1962, richiedeva una democrazia molto piu partéaipadl pari delle
organizzazioni dello SNCC e del CORE,Students for a Democratic Society
incanalava le sue energie verso l'organizzaziomeuodaria locale. A questo
livello si riteneva infatti realizzabile la demogra "partecipatoria”, in
contrasto con l'autoritarismo della democraziagrapentativa”.

| concetti fondamentali su cui si sarebbe dovutasaba la
“modernizzazione politica” secondo Carmichael, caoivano quindi con la
critica dei vecchi valori e delle istituzioni delkmcieta che la Nuova Sinistra
propagandava. La ricerca di forme nuove e diverstrdttura politica, capaci
di risolvere i problemi economici e politici, maoattutto il rifiuto in blocco
del mito dellAmericanDream furono un terreno comune di lotta per i due
movimenti per tutta la prima meta degli anni SetsaMa, a partire
dall'enunciazione del Potere Nero, lo SNCC, ches&at un'importante parte
del movimento e che insieme con altre organizzaagartecipazione mista di
bianchi e neri aveva costituito la base per unazmo®e di Nuova Sinistra,

cerco di sviluppare un‘autonoma organizzazione peri.

%2 | e origini di questo movimento possono essere dote ad una lettera scritta nel 1960 dall
sociologo Charles Wright Mills, intitolathetter to the New LeftMills argomentd su una
nuova ideologia di sinistra, focalizzata non sidteanze riguardanti i problemi dei lavoratori,
come aveva fatto la vecchia sinistra, ma piuttsst@it personali istanze sull'alienazione, sul

disagio, sull'autoritarismo e sugli altri mali deflocieta moderna. Cfr. Vernon, 1964
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A questo punto i due movimenti, di liberazione deri e dei radicali
bianchi, si separarono sviluppandosi in modi autainse pure con notevoli
parallelismi). Del resto la stessa autonomia d8NCC, e la sua ricerca di una
strategia politica indipendente di potere per ii,neon faceva altro che
rispondere al principio di base che governava ieaga gran parte della Nuova
Sinistra, cioé che gruppi, classi e individui awet» dovuto governare
direttamente le istituzioni che riguardavano i promlestini e che
rappresentavano i veicoli per mutamenti socialisiCdall'estate del 1966, lo
SNCC fu composto di soli neri, e servi soprattuttone piattaforma per |l
Potere Nero perdendo progressivamente il caratiieoeganizzazione di base,
mentre I'SDS e le altre organizzazioni della Nu®maistra ne accettarono e
sostennero il nuovo corso (cfr. M. Teodori, 1970)

Tuttavia, molti esponenti della New Left si trovacod'accordo nel
definire la strategia del Black Power ambivaleniaagleguata alla risoluzione
di problemi socio-economici di una certa entitac@@elo Paul Feldman, ad
esempio, il rifiuto di una politica di coalizioneshe da sempre aveva
caratterizzato la lotta delle minoranze escluseideé, religiose o razziali),
avrebbe portato a risultati insufficienti. Le forrdeorganizzazione economica
e politica che sottolineavano un'unita etnica,giea o razziale, in base al
principio che la solidarieta di gruppo avrebbe dovavere la meglio nei
confronti della solidarieta di classe, erano caratati, generalmente, da
tendenze piuttosto conservatrici e quindi poco tadait cambiamento (cfr. M.
Duberman, 1968).

4.4. Potere Bianco
Dopo la sconfitta subita alla Convenzione democaatiazionale del
1964 ad Atlantic City, e nel formulare il programmar il nascente Partito

della Pantera Nera nel 1965, i rappresentanti #&NEC dichiararono, per la
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prima volta, di avvicinarsi alle posizioni dei nazalisti neri e di avere una
visione molto simile a quella esposta da Malcolmdufante I'anno precedente
la sua morté&?

Cresciuto politicamente nei Black Muslims e stagsiatla questi nel
1964, Malcolm X emerse come portavoce di una prapogoluzionaria che,
pur mantenendosi all'interno di un grande interaaalismo islamico,
prendeva corpo comafro-americanismo.Malcolm X sottolineava che, nel
contesto della struttura di potere sociale, fedatmerispecchiata dalle
istituzioni politiche, gli afro-americani avevanaa dsempre occupato una
condizione relativa, di generazione in generaziaone, le stesse proporzioni di
distanza e dipendenza, e sempre in fondo alla peasociale. Egli affermava
con decisione che tale condizione era oggettivaittgtata in primo luogo
nellimmaginario collettivo, oltre che nella dinarai di classe e nel quadro
economico sociale. Durante il secondo raduno d@liganization for the
African-American Unity OAAU)®*, tenutosi il 5 luglio del 1964 al’Audubon
Ballroom di New York, Malcolm X espresse la suanomie riguardo la
promulgazione del Civil Rights Act avvenuta in doedtesso anno. Nel suo
discorso, egli sottolinedo come gli amministratodl ghotere bianco stessero
ancora una volta “prendendo in giro politicameniiepopolo nero, perché
perfettamente consci del fatto che quelle leggi smo non avrebbero
migliorato le condizioni della popolazione di caprma soprattutto non
avrebbero eliminato il razzismo intrinseco alleol@ocieta. Come non si riusci

a far rispettare la decisione della Corte Supreeidl€54 che avrebbe dovuto

% Malcolm X venne assassinato il 21 febbraio 19dEmeudubon Ballroom di Harlem, New
York..

% |’OAAU venne fondata da Malcolm X immediatamentapd il suo ritorno dall’Africa il
21 maggio del 1964. Ispirandosi all@rganization for the African Unity(OAU),
I'organizzazione decise di adottare un atteggiameanh religioso e non settario nella difesa

dei diritti umani.
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sopprimere per sempre la segregazione razzialeSue| allo stesso modo,
secondo Malcolm, le ultime leggi sui diritti civihon sarebbero state mai
rispettate in luoghi come il Mississippi, I'’Alabansala Georgia. Egli riteneva
che guesta legge non fosse altro che “un truccokdesecolo, uno dei soliti
vecchi trucchi legislativi che voi e io e le nostnadri e i nostri padri ci siamo
visti regalare negli ultimi cinquanta, sessantanta anni. Prima di cento anni
fa non avevano bisogno di trucchi. Avevano le cat¢n.] Fu solo dopo che lo
spirito del nero fu completamente spezzato e il desiderio di essere uomo
completamente distrutto, che essi dovettero ricereal altri trucchi. Tolsero
semplicemente le catene dalle caviglie del neraypeitergliele al cervello®

Per Malcolm X, il fatto che i cittadini di colore@ssero bisogno di leggi
create appositamente per loro per esercitarettidiriqualsiasi altro cittadino,

costituiva semplicemente “una forma di schiavitil mggiornata”, “uno

schiaffo in faccia”. Esse infatti erano la dimogtome lampante che il solo
colore della pelle privava i cittadini neri di qs@si diritto, poiché i nuovi

arrivati bianchi provenienti dai paesi della “cosdtidi ferro”, o dalla Germania,
contro cui si era combattuto pochi anni prima, m&cessitavano di alcuna
legislazione per essere immessi nel sistema dawitaricano.

La consapevolezza che i possibili rimedi offertil dastema non
rappresentassero che soluzioni illusorie, ruotavadi intorno alla questione
della razza. Questa aveva una correlazione dieei@nivoca con quella della
privazione economica. Questa impostazione € risgbiieé nell’idea della
societa che gli esponenti dello SNCC hanno daltors#ga meta degli anni
Sessanta. Mentre i movimenti integrazionisti pdiritti civili non mettevano

in discussione i valori della classe media né fikuoni degli Stati Uniti, i

® Malcolm X, Con Ogni Mezzo. Discorsi e Interviste cura di George Breitman, Torino,
Giulio Einaudi Editore, 1973, pp.83-84
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promotori del Black Power all'inverso, rifiutavardrasticamente I'obiettivo
dell’assimilazione. | primi accettavano i valorilldesocieta bianca senza
attribuire loro un carattere razzista in sensonaéco, contestando piuttosto
I'ingiusta esclusione della popolazione di colorall@ istituzioni e dalle
strutture della societa americana; i secondi, iayeitenevano i valori della
classe media statunitense in sé e per sé “comtltaraspirazioni umane”, per
usare un’espressione di Carmichael, poiché takselperpetuava il razzismo
in quanto forza sociale stessa (B.Cartosio, 1992).

Questo approccio € chiaramente esposto nel saggf@annichael e
Hamilton del 1967, in cui i due autori distinguomma due forme di razzismo.
Nella societa americana esiste “il razzismo indiwieé, cioé questo o quel
bianco che agisce contro questo o quel negroyazidismo istituzionalizzato,
cioé la comunita bianca come tale che si pone giwdrate contro la comunita
negra. La prima forma consiste in una serie di @tnpiuti apertamente da
individui, che provocano morte, ferite o distruzorviolenta di beni
materiali.[...] La seconda forma, quella istituzidnaata, € meno esplicita, piu
sottile, meno smascherabile attraverso lidentficae di specifici
responsabili; ma non & meno distruttiva dell’alt@. Carmichael, C. V.
Hamilton, 1967, pp. 38-39)

Il razzismo istituzionalizzato era la causa deltowo perpetuarsi della
condizione di poverta dei neri. Sul piano politigofatti, le decisioni che
riguardavano la vita dei neri erano sempre statseprdai bianchi, dalla
“struttura di potere bianca”. Carmichael usa questaressione, semplificando
volutamente I'eterogeneita delle forze in giocdanstena politica statunitense.
Pur consapevole dell’esistenza di numerosi cemtpiotere, egli riscontrava il
fatto che, “quando si tratta dei problemi razzidlipluralismo americano si
trasforma rapidamente in una struttura monolitjca] Inoltre, i vari gruppi

bianchi tendono a considerare i loro interessi ianira particolarmente
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unitaria e solidale, quando si trovano di frontechieste negre che giudicano
nocive per i loro interessi costituiti” (S. Carmag, C. V. Hamilton, 1967, p.
42).

Come Malcolm X, anche gli esponenti del Black PowHermavano
che la comunita afro-americana costituisse unantlmterna agli Stati Uniti
d’America. Il rapporto oggettivo tra coloni e colprati in America, infatti,
sembrava essere identico a quello intercorrentei tcmloni europei e |
colonizzati africani. Come la colonia africana veva manodopera senza avere
mai il possesso della terra o dei suoi prodoti, stesso modo i neri degli Stati
del Sud coltivavano il cotone per un salario baasis con cui compravano dai
fabbricanti bianchi abiti di cotone, cibo ed altmerci. | missionari delle
colonie africane si presentavano spesso come “ataiaiegro” benché “mossi
soltanto dalla sete di guadagno”; allo stesso maudte organizzazioni
assistenziali pubbliche e private operanti nei tjhefpesso pretendevano di
volere “I'emancipazione” del negro, ma in realt®arano un “sistema che
disumanizza gli individui perpetuandone la dipermdenSu un piano di
consapevolezza o in modo del tutto inconscio,d@jtamento paternalistico di
parecchie di queste organizzazioni non [differida]quello di molti missionari
in Africa” (S. Carmichael, C. V. Hamilton, 196754).

Il potere politico detenuto dai bianchi era la forehe permetteva Il
permanere dello sfruttamento economico della paombe nera. “Il rapporto
economico delle comunita negre d’America con laetadn generale”, scrive
Carmichael, “riflette anch’esso la loro condiziormoniale. Il potere politico
che viene esercitato su di esse procede di pasopasn lo sfruttamento
economico di cui sono oggetto i negriBifl. p. 53).

Gia nel “manifesto” del Black Power del 1965, Carhaiel mise in
evidenza la connessione tra il colore della pellél €isagio economico

affermando che “i negri americani hanno due problesono poveri e sono
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neri”®®. Tutti gli altri problemi sorgevano da questa t&a due facce. Solo con
'acquisizione del potere politico i problemi deti dal “razzismo

istituzionalizzato” sarebbero potuti essere super@armichael continua
sostenendo che gli attivisti dello SNCC furono ‘tceli a lavorare per |l

potere, perché questo paese non funziona in basmatalita, all’amore o alla
non-violenza, ma al potere. Cosi, decidemmo di a@tare un potere politico,
con l'idea di partire da quello per sviluppare utNéa capace di produrre
degli effetti economici™.

L'obiettivo dei promotori del Black Power era quinduello di
disinnescare il meccanismo economico di tipo caleniimposto ai neri
d’America, attraverso l'acquisizione di pieni patelecisionali in seno alla
propria comunita. Essi ritenevano, tuttavia, che silperamento della
separazione-contrapposizione tra bianchi e nesefgssibile solo attraverso
un rovesciamento di tutte le forme in cui questat@pposizione era
interiorizzata e vissuta. In altre parole, sarelsketo necessario, prima di
intraprendere qualsiasi azione di tipo politico,ech neri d’America,
congiuntamente alle popolazioni oppresse di tuttonondo, si liberassero
definitivamente della colonizzazione culturale &pk®gica imposta da secoli

di dominio da parte dell'uomo bianco.

4.5. Da Stokely Carmichael a Kwame Turé

In Strategia del Potere NeyoCarmichael sostiene che il primo
fondamentale passo che i neri d’America avrebbereuth compiere fosse
quello di ridefinire se stessi: “solo quando i rerranno sviluppato pienamente

un senso collettivo e una nuova immagine di sesistgstranno iniziare ad

 R. Giammancoop. cit.,1967, p.234
® Ibid., p.234
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affrontare efficacemente i problemi del razzismauellb di cui abbiamo
principalmente bisogno”, scrive Carmichael, “e aisare la nostra storia e la
nostra identita dal terrorismo culturale, dallalg@ione che il senso di colpa
dei bianchi ha operato nei nostri confronti per epsit giustificare” (S.
Carmichael, C. V. Hamilton, 1967, p.73).

Sarebbe proprio l'acquisizione di questa “nuova sepevolezza” il
primo momento imprescindibile della lotta, il puntardine del concetto di
Black Power. Il significato di Potere Nero consistelle parole di Carmichael,
“nel sentire il bisogno di proclamare le propriefidizioni, recuperare la
propria storia e la propria cultura, creare il prosenso della comunita e dei
legami collettivi. La comunita negra”, prosegueyraun’immagine positiva di
se stessa, un'immagine clessasi € creata. Non ci chiameremo piu pigri,
apatici, ottusi, incostanti, amanti della bellaaviquesti sono i termini di cui si
serve '’America bianca per definirci, e se noidcattiamo, come alcuni di noi
hanno fatto in passato, ci consideriamo solo alatveg, proprio come
I’America bianca vuole che ci si consideri. Lo stiom che ci spinge cade, e la
nostra volonta viene meno. D’ora in poi noi ci ddeseremo afro-americani,
gente di pelle nera piena di energie, risoluteeligente, bella e amante della
pace ” (bid., p.76).

La perdita di una propria tradizione e di una idantulturale veniva
fatta risalire agli inizi della tratta degli afritianel continente americano.
Secondo un’analisi di Charles Silberman, il prooatisasservimento, avvenuto
secoli prima, assoggetto I'africano ad una seridralimi che tendevano a
separarlo dalla sua civilta e dalle sue istituziera distruggere il suo senso di
identita: dalla lunga marcia dal luogo di catturanare, alla terribile traversata
transoceanica, fino all’essere marchiati con un enenall’arrivo nei campi di
“adattamento” nelle Indie Occidentali. Poiché nelbeieta dalla cultura orale il

nome di un uomo viene considerato parte essendilla sua personalita,
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I'essere marchiati con un numero, e perdere quiipdoprio nome, significava
la perdita della propria identita (C. Silberman68p

Si puo dire che sia in questa perdita originaria dhieda il significato
che Malcolm X e i Black Muslims attribuivano aliufo dei propri cognomi
“da schiavi”. Essi usavano talvolta sostituire goomi dati ai loro antenati
dalluomo bianco con una “x”, talvolta invece ade#no per intero nomi
africani nel tentativo di recuperare quell'identgattrattagli secoli prima dai
conquistatori europei.

Secondo i sostenitori del Black Power, anche kmitemento dei
bianchi nei confronti dei neri affondava le sueicadell’antico rapporto di
schiavitu: “il fatto della schiavitu doveva aveneauprofonda ripercussione sui
successivi atteggiamenti della societa in generaleconfronti dei negri. Esso
contribui a stabilire la superiorita di gruppo. [.L]emancipazione degli
schiavi per mezzo di un atto giuridico non poteeatamente togliere simili
concezioni dalla mente dei razzisti. Essi credevaetia loro superiorita
sociale, non nei pezzi di carta; e tale credenzaa&sta” (S. Carmichael, C. V.
Hamilton, 1967, p.63).

Nel ridefinire [lidentita storica delle popolazionafroamericane,
Carmichael insisteva sulla connessione culturaldtite le genti di colore del
mondo. | richiami a una comune origine africanaguendi a un’identita
spirituale comune, erano frequenti nei suoi didcalis piazza. Nella sua
autobiografia, scritta a pochi anni dalla sua mof{i®98) e pubblicata
postum&®, possiamo ritrovare chiaramente e a pill ripresstguconvinzione.

Accanto all'aspetto strettamente politico delladoper 'emancipazione delle

® S, Carmichael; E. M. ThelwelReady for RevolutioriThe Life and Struggle of Stokely
Carmichael (Kwame TuréNew York, Scribner, 2003
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genti di colore, si puo individuare un vero e progentimento di appartenenza
alla “Madre Africa” (espressione da lui stesso asalrie volte nel testo).

Dopo essere stato a Cuba, nel Vietnam, in AlgeGarmichael
raggiunge il luogo in cui realmente desiderava darsuo contributo, la
Guinea, nelle sue parole la “ancestrale terra maddepo aver visto tutte
gueste societa rivoluzionarie, volevo ora vedemneda lotta andava avanti
nella mia casa ancestrale, tra la mia gente, igwardel mio sangue. E la
Guinea era il posto giusto” (Carmichael, Thelw2003, p.608). Carmichael si
trasferi definitivamente in Guinea nel 1969, canténto di collaborare nella
creazione di un’organizzazione che riunisse noa 8dta I'Africa, ma tutte le
genti di colore sparse per il mondo. Qui cambidsub nome da Stokely
Carmichael a Kwame Turé.

Nellanno precedente il suo arrivo, Sékou Touré vavalichiarato
ufficialmente Kwame Nkrumah co-presidente della ttdgica di Guinea,
dopo che il leader ghanese, nel 1966, era statosttegla un colpo di stato e
costretto all’esilio. “Cio che piu mi impressiongtrivera Carmichael “fu il
modo sensibile e onesto in cui Sékou Touré, il gaverno, il suo partito
fecero questo, nel vero spirito del Panafricanigmn nome dei piu alti valori
della nostra cultura tradizionalebid., p. 610).

Quando alla fine del 1960 i due terzi dell’ Africearo ormai liberi, la
voce di Nkrumah seguitava a parlare il linguaggeb Banafricanismo, degli
Stati Uniti d’Africa, dell’'unita continentale. Ma&Africa libera non lo ascoltava
piu con la stessa attenzione con cui lo ascolt@\fada assoggettata. Il ruolo
di guida gli sfuggi di mano. Ad affievolire la pdpaota di Nkrumah contribui
poi la sua gestione politica ed economica del Ghadgendente, che negli
anni assunse le caratteristiche di un vero e prdptalitarismo (cfr. T. Filesi,
1966).
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Nel settembre del 1959 scompariva prematuramentdean’abile
compagno di lotta che era stato George Padmomnbuche Nkrumah aveva
voluto con sé nel Ghana quale consigliere e f@peatore; di li a non molto
sarebbe uscito per sempre di scena anche lo serntegro-americano Richard
Wright, che a Nkrumah e alla Costa d’Oro aveva cdi 'opera che con |l
suo titoloBlack Powervoleva celebrare nella indipendenza della Costaalil
rito dell'Africa risorta e liberata. Ma la sua ppadtiva panafricanista non si
spense, e anzi ritrovo nuovo vigore durante il smlio, grazie alla
collaborazione piu stretta con il leader guineiaral lavoro di giovani attivisti
arrivati in Africa, e in Ghana, appositamente pardersi utili alla causa — tra
cui appunto Stokely Carmichael.

Nel suo Handbook of Revolutionary Warfardel 1968, Nkrumah
chiedeva la formazione di un partito di tutti i pdpdel continente come
veicolo permanente della lotta. Egli immaginava fpamtito politico che unisca
tutti i territori liberi e i partiti combattenti $m una comune ideologia, e che
spiani quindi la strada per un’unita continentadd’assistere la prosecuzione
della battaglia di tutte le genti africafi2”L’azione di Carmichael, dopo aver
incontrato Nkrumah a Conakry nel 1968, perseguuestp obbiettivo, ma non
solo. Egli proporra al leader ghanese la creazibnm partito panafricano che
comprendesse tutte le genti di colore del mondov&€armichael: Osageyfo
aveva gia scritto che ‘tutti i popoli di ascendemfacana, sia che vivano nel
Nord o nel Sud America, nei Caraibi, o in qualsasia parte del mondo, sono
Africani e appartengono alla nazione Africana’. Qi fu facile per me
convincerlo che gli Africani della diaspora avevamo ruolo importante da
assumere in questa campagna. Questo avrebbe tichi@sviamente

consapevolezza, organizzazione e unita di propdaitparte nostra. Fu allora

% K. Nkrumah, Handbook for Revolutionary Warfare,WN¥ork, International Publishers,
1969, p.49
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che egli mi onoro di affidarmi la missione di iraee il lavoro... La missione:
lavorare per costruire un partito usando un sempiessaggio:We are an
African peolpl€ (Carmichael, Thelwell, 2003, p.675. Corsivo dalitore).

Il concetto di consciousness- che qui tradurremo con il termine
“consapevolezza” i Nkrumah, venne pienamente adottato da Carmichael
che nella sua autobiografia afferma: “la consamzad viene raggiunta con
I'acquisizione di conoscenza... Tutte le persomesapevoli, e specialmente noi
Africani, abbiamo la responsabilita di combattetéragerso la raffica di
informazioni e disinformazioni che arrivano dai n#edapitalisti, cosi da
capire nella giusta maniera i conflitti sociali,lifoi ed economici che ci
affliggono. Quindi di capire il nostro dovere staridi portare avanti la
trasformazione delle nostre genti e delle nostoées#d verso un migliore e piu
umano stile di vita. Questa & una responsabiligatfbiamo per tutta la vita.
Essa inizia con la consapevolezza” (Carmichaellidle 2003, p.674).

“Forse la prima cosa veramente importante Clsageyfomi disse —
durante il nostro primissimo incontro — riguardd@aonsapevolezza e I'unita
delle nostre battaglie. Che ce ne rendessimo cormio, disse, la lotta degli
Afro-Americani € inestricabilmente legata alla doth Africa e viceversa. Tra
noi, coloro i quali erano consapevoli di questovav® la responsabilita di
spiegare questa connessione a coloro che non ssamwgevano. L'arma
migliore del nemico, disse, era la mancanza di @jpegolezza tra la nostra
gente.Osaygefan questo aveva ragione” (ibid., p. 675).

Insieme agli altri giovani che costituivan@fitourageche Nkrumah si
era creato, Carmichael lavorera da quel momengmwirall’organizzazione di
un nuovo partito panafricano, che prendera il nandll-African People’s
Revolutionary Party(A-APRP). In quello stesso anno venne organizziato
primo circolo di lavoro/studio del partito a Congke contemporaneamente

Carmichael, allora leader dBlack Panthersorganizzo a Washington D.C. un
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incontro per la formazione dello stesso partitoAHAPRP venne fondato
ufficialmente nel 1968 da Kwame Nkrumah. Ogni mewnthel partito, dopo un
iniziale orientamento sugli obbiettivi, i princig lideologia del partito,
venivano assegnati a dei circoli di lavoro e studlee costituivano le unita di
base. Le letture formative comprendevano autorlidiialL. R. James, Franz

Fanon, George Padmore, Kwame Nkrumah, Karl Marx.
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Capitolo 5

Considerazioni conclusive

I movimento del Black Power puo essere considatatmmento di un
processo piu ampio che comprende tutti i movimeelliablacknessdi stampo
politico o culturale, che auspicano una rottura Bgocieta dominante nella
ricerca di una propria identita, da rinvenirsi legjame con I'Africa. In questo
lavoro, abbiamo segnato un punto di origine di falecesso, individuando
nelle teorie afrocentriche del XIX secolo gli albdel pensiero panafricanista.
Movimenti come la Négritude o il Garveysmo, trovasgpirazione nel pensiero
di “protonazionalisti” quali furono Blyden e VolneylLe radici del
Panafricanismo di Nkrumah sono rintracciabili ineepiu nel pensiero e
nell'attivismo di W.E.B. DuBois, che attribuiva alcomune esperienza della
schiavitu, piu che alla “razza” in senso stretta, fonte del senso di
appartenenza a una comunita nera che si estenditVdreta all’Europa e alle
Americhe.

I movimento del Black Power trova la sua peculeéamel particolare
periodo storico in cui si sviluppa. La Seconda Gudfondiale segna un punto
di svolta nella presa di coscienza del potenzialbtipo delle popolazioni
afroamericane, mentre la decolonizzazione in Afcatituisce un’ulteriore
spinta a ricercare il potere politico e ad interoaalizzare il movimento. In

questa sezione esamineremo piu nel dettaglio leitedtive principali del
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movimento del Black Power e degli elementi cheitiastono il pensiero del

suo leader. Stokely Carmichael — come Malcolm Xnaridi lui — riteneva che
il primo passo che i neri d’America avrebbero dovabmpiere per la propria
emancipazione fosse quello di ridefinire se stés$i § 4.5.). In altre parole,
occorreva liberarsi del senso di inferiorita, elig psicologico, che secoli di
dominio avevano infuso nella gente di colore, cedcauna definizione del sé
africano che permettesse l'acquisizione di una nmogignita personale. La
ridefinizione di se stessi, comportava anche udafinizione della propria

storia. Ma se Blyden, Volney, Cheik Anta Diop avevdentato di riscrivere la
storia dell’Africa in risposta a una produzioneeiidttuale europea che la
voleva selvaggia e senza passato, il PanafricanisindNkrumah e di

Carmichael ha lintento di iniziare ad esseegrte di quella storia. Accanto a
guesti due aspetti, va preso in considerazionardattere pan-nazionalista del
movimento del Black Power e del Panafricanismo iasciega. Inizieremo la

nostra analisi proprio da questo punto.

5.1. Black Power e pan-nazionalismo

Negli scritti del movimento della Négritude e dedmafricanismo, la
“nazione” assume un significato che non é legaton&ntita geografica o
politica, ma si riferisce al senso di una culterdi una soggettivita condivisa e
all'essenza spirituale che si estende al di soptke dlivisioni e delle entita
politiche. Entrambi questi movimenti hanno sostenunha solidarieta razziale
pan-nazionale, hanno chiesto la fine della suprenddanca e della
dominazione imperialista e hanno celebrato in nranp®sitiva I'essere neri e
specialmente I'essere africani neri, come un madsssere culturale e razziale
differente (cfr. A. Loomba, 2000).
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Jean-Paul Sartre, nella sua antologia di poesia, rer identificato |l
sentimento condiviso di una coscienza nera nelssipodi diversi scrittori neri
che stava presentanfdoPer Sartre, la Négritude era una particolare $&sca
della coscienza nera, mentre per Senghor la differe |la coscienza razziali
facevano parte della realta umana, formata stoecée ma che riflette uno
stato interiore che non é soltanto una fase transitlella storia. Per Senghor,
I'esperienza del colonialismo, € un’esperienzaiedgze crea quella che egli
chiama “una personalita collettiva del popolo nef8enghor, 1994, cit. in
Loomba, 2003, p.207). Nellopera di Senghor, lazeamera € associata
esclusivamente con I'Africa, nel senso che I’Afrfoanisce una radice comune
per i popoli neri di tutto il mondo e una cultufai@na comune gli sembra che
sopravviva nelle sotto-culture nere, ovunque eatytto nelle Americhe.

Franz Fanon é stato molto critico verso il movinoedélla Négritude e
ha descritto la sua letteratura come “scritti wvnile risonanti, floridi che
nell'insieme serve a rassicurare il potere di oezigne”, dal momento che
sono scritti nei termini, con il linguaggio e a éa& di quel potere da parte di
una intelligentia indigena, assimilata anche se protestataria (Fag0a0,
p.192). Fanon, al contrario, propone una ‘“lettemtnazionale”, una
“letteratura di combattimento” diretta verso il bp coinvolta nella
formazione di una coscienza nazionale e impegnatia rotta per la
liberazione nazionale. Per Fanon, gli intellettuatligeni che si impegnano
“per I'affermazione incondizionata della culturariedna” sbagliano, perché
guesta categoria semplicemente inverte gli stgreobloniali. Per Césaire,
d’altro canto, € la nazione che e un “fenomeno lhesg” e il vero radicalismo
richiede che si creino solidarieta al di soprasiii confini (Césaire, 1999).

A questo proposito, Benedict Anderson, @Qomunita Immaginateci

avverte che gli stati-nazione nati dalle lotte -amiperialiste, sono ovunque

0. P. SartreQrphée Noir op. cit.
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pensate secondo le linee di modelli precedenti.efswh spiega la dipendenza
dai modelli europei con il fatto che le esperiermmericane ed europee
“venivano ormai immaginate modularmente in divéusighi” in parte perché
gli “idiomi europei che usavano come lingue di ctatrano I'eredita
dell'ufficial-nazionalismo imperialista” (Andersonl1996, p. 119). Nelle
colonie lintelligentiaindigena giocava un ruolo cruciale nella creazidaka
coscienza nazionalista, perché era bilingue e awm@esso “alla cultura
occidentale nel senso piu ampio, e in particolanm@delli del nazionalismo,
della nazion-ita e dello stato-nazione, che eraat grodotti altrove nel corso
dell'Ottocento” (bid. p. 122). In altre parole, il nazionalismo antiargble e
esso0 stesso reso possibile e generato dalla pwiria e intellettuale europea.
Partha Chatterjee precisa, a tale proposito, charmd nazionalismo come
movimento politico puo essere considerato un “dscalerivativo” — come
sosteneva Anderson — il nazionalismo come castezculturale che rende
possibile al colonizzato di affermare la proprifedenza e autonomia ottiene
la propria energia da altre fonti. L’anti-colongdi non sarebbe modellato solo
su un’imitazione, ma anche sulla definizione dsllia differenza rispetto alle
nozioni occidentali di liberta e di dignita umaré (Chatterjee, 1993).

Ben prima di lanciarsi contro lo stato colonialé, nazionalismo
anticoloniale cerca di creare “il proprio camposdvranita all'interno della
societa coloniale™. “in effetti, il nazionalismorleia qui il suo progetto piu
potente, creativo e storicamente significativo: acee una cultura che sia
nazionale e “moderna” ma che non sia occidentage.la&Snazione € una
comunita immaginata, allora questo € il luogo dsvmostra di piu. In questo
campo, che é quello piu suo e piu vero, la naz®mga sovrana anche se lo
stato e nelle mani del potere colonialdsid., pp. 6-7).

Ritenendosi gli stessi promotori del Black Powewuma situazione del

tutto assimilabile a quella coloniale (cfr. 8 4.4pssiamo estendere questo
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schema anche alle dinamiche del nazionalismo nettoirstense degli anni
Sessanta. Il “campo di sovranita” a cui si rifegida Chatterjee, che é di
carattere prima culturale che politico, € costitudalla produzione intellettuale
afroamericana e dall’azione dei precursori delo@ismo nero. DuBois vede
nella “linea del colore” l'ostacolo principale aktessere economico e alla
liberta politica dei neri in America; il cosiddetttRinascimento Nero”
americano esalta le produzioni artistiche afroacase mentre il separatismo
di Garvey prima e della Nation of Islam poi spingaitre la protesta creando
istituzioni nere parallele. Il Black Power, attres@ I'azione dello SNCC e di
altri movimenti quali il CORE o il BPP, ricerca“proprio campo di sovranita
all'interno dello stato coloniale” creando delleustiure di potere politico locali,
come basi di un obiettivo lungimirante: far arriwgala comunita nera a
posizioni di forza a livello governativo (cfr. 814. La ricerca di un proprio
spazio politico legato al “colore” & ancor piu eafile se si considera il distacco
dalla Nuova Sinistra americana, che pur basandesursideologia anti-
occidentale e anti-imperialista in comune con ilvinento del Black Power,
viene da quest’ultimo rifiutato come collaborataedla lotta per il potere degli
esclusi dal Sogno Americano (cfr. § 4.3). La “coitaunimmaginata” del
movimento e creata quindi sulla base del “colofér questo motivo essa
trascende i confini statunitensi, ed e costituigatdtte le genti di colore in
Africa e nelle Americhe. Da qui la spinta all'int@zionalizzazione del
movimento e il tentativo di Stokely Carmichael ceare un partito politico che
unisse la lotta allemancipazione dell’Africa conedja in corso negli Stati
Uniti (cfr. § 4.5).

Sia il nazionalismo che i pan-nazionalismi creamtledcomunita che
poi devono essere dotate di un’unicita storicaziedg e culturale, che in
pratica semplifica formazioni culturali complesseanette in opera le proprie

esclusioni. Il libro di Paul GilroyThe Black Atlanticindividua invece una

113



cultura nera pan-nazionale lungo linee molto dieerSilroy é critico sia
dell'assolutismo etnico che del nazionalismo cualiewr Egli sottolinea che la
nazione é troppo spesso considerata, anche dadjstaradicali, come il luogo
privilegiato della produzione materiale, della doazione politica e della
ribellione. Raramente si ammette quanto la nazsd@sesa sia sincretica. Gilroy
descrive una cultura nera condivisa, una formazidrensculturale e
internazionale “che io chiamo Atlantico Nero” e chen e radicata in una
essenza nera ma nelle esperienze storiche condivisemovimenti dei popoli
neri durante il periodo coloniale (cfr. Gilroy, Z0(. 19). Egli suggerisce che
le nazioni occidentali sono esse stesse profondanpeErmeate e costituite da
guesta diaspora africana, le cui esperienze striohmano la base di una
cultura nera condivisa, a cui quindi non si puo Saee nei termini di un
essenzialismo razziale o semplicemente ritornaritéo radici africane pre-
coloniali. Cosi, la sua idea di Atlantico nero aaria mostrare I'inadeguatezza
sia della “nazione” che della “razza” come elemgmivilegiati dell'identita
culturale (cfr. Loomba, 2000).

The Black Atlanticva inquadrato nello scenario dei piu recdritick
studies i quali hanno accusatbnazionalismo culturale nero di aver promosso
una visione essenzialista dei concetti di cultudi soggetto e quindi di aver
riprodotto le stesse strutture razziste che intemdeombattere Pur
collocandosi all'interno della prospettiva postmwde uno degli obbiettivi
primari di Gilroy é la riforma dell'anti-essenzisitho corrente nell’analisi
socio-culturale e nella lettura politica dell'idgatnera (cfr. M. Mellino, 2003).
Nell’'ottica di Gilroy, essenzialismo e anti-essatizimo rappresentano due
approcci ugualmente limitanti: il primo, privilegido le affinita tra le diverse
comunita nere, a scapito delle differenze, finigeericreare un’essenza di tipo
ontologico, una soggettivita nera che non fa clpeoporre la concezione

umanistica moderna del soggetto, alla base dedicemtrismo occidentale; il
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secondo, favorendo le differenze a scapito deflait#H, finisce per rendere del
tutto impensabile I'idea di una comunitdacke quindi si dimostra innocuo nel
combattere la forza della discriminazione razzfjafe M. Mellino, 2003).

Diversamente da alcuni degli autori maggiormentsociati agli
sviluppi del paradigma degli studi postcoloniabnte Edward Said, Homi K.
Bhabha o Gayatri Spivak, impegnati soprattuttolaebro di decostruzione di
ogni pretesa di soggettivita culturale, il progettioGilroy é finalizzato alla
costruzione di un nuovo o diverso “soggetto” (tfoomba, 2000). In termini
piu precisi, il suo tentativo e quello di recuperaall’approccio anti-
essenzialista il progetto politico trans-culturdéd primo attivismo nero, vale a
dire quella ricerca, tipica di movimenti quali ilafafricanismo e la
Negritudine, di elementi e caratteri particolaregossano definire in qualche
modo la comune condizione storico-sociale di affiicaafroamericani,
afrocaraibici e afroeuropei al di la delle lorolimenabili differenze. L’essenza
dell’Atlantico nero e costituita da una culturaaeliasporica, intesa come una
forma transnazionale di creativita culturale, Gibile a qualsiasi tradizione
nazionale o base etnica. L’Atlantico nero di Gilsiypresenta quindi in una
dimensione diversa, per non dire opposta, da quadlba stato-nazione
moderno, ovvero propone forme di identita diveraegdelle nazionali. Non &
I'eredita o la radice culturale africana a garantili per sé la conformazione
della diaspora, anche se ne costituisce uno dégyenti chiave. Secondo
Gilroy, il perno attorno a cui occorre costruirel€a di una diaspora africana e
invece la memoria della schiavitu, dell’esperiemzdoniale e delle diverse
forme di discriminazione razziale subite nel codstla storia. Per Gilroy, cio
che unisce tutte le comunita della diaspora afaadieseminate in diverse zone
del mondo € un sentimento di appartenenza razpraédotta dall’esperienza
sociale stessa, come effetto di una tecnologiatirp che si iscrive sul corpo
(cfr. P. Gilroy, 2003, pp. 41-42).
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La nazione del panafricanismo non € quindi un Iyaga un popolo,
distribuito geograficamente tra le sponde dellAtieo Nero, e attraversato

culturalmente dalla linea del colore e dall’'espezedella schiavitu.

5.2. Aspetti psicologici del dominio sul nero

In epoca di regime schiavista gli africani si ram@no la salvezza
economica per I'uomo bianco poiché a causa del twlore li si poteva
sorvegliare facilmente. Dopo I'Emancipazione lagaés condizione di schiavi
restava immediatamente visibile per via di trasiicf facilmente riconoscibili.
Cosil, se i bianchi poveri immigrati dall’Europa ar@ano stati dei servi (anche
se mai usati come beni patrimoniali sanciti dadgge), una volta fuggiti
riuscivano ad assimilarsi con la societa e a snsildi dosso, nelle generazioni
successive, lI'umiliazione di un passato degradgoee,i neri cio risultdo da
sempre impossibile (cfr. J.H. Franklin, A.A. Mo2603, p. 49).

Il perpetuarsi nel tempo della condizione di sotgsione di un intero
gruppo sociale era garantito, quindi, dal coloréadeelle. In altre parole, i neri
che vivevano negli Stati Uniti erano portatori dioustigma goffmaniano che
condizionava irrevocabilmente sia I'atteggiamergtiadpopolazione bianca nei
loro confronti, sia I'atteggiamento che questi aaldno nei confronti di se
stessi. |l fatto della schiavitu, infatti, contriba stabilire il senso di superiorita
di gruppo nella popolazione bianca e, cosa anaoiimportante, a radicare |l
senso di inferiorita nella popolazione nera.

Di generazione in generazione, guesta convinziaigntesa trovava
conferma nella situazione socio-economica che peersnella comunita afro-
americana, sia rurale che urbanaGlmetto Negrplo psicologo Kenneth Clark

afferma che “gli esseri umani che sono costrettivare nelle condizioni che
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sole offrono i ghetti e a cui le esperienze quatidi insegnano che quasi mai
nella societa essi sono rispettati e trattati cbrrigpetto e la cortesia
comunemente accordati agli altri, finiranno natonete col dubitare del loro
stesso valore. Poiché ogni essere umano, sopoafiattla considerazione in
cui deve tenere se stesso, dipende dalle esperbeziba accumulato nei suoi
rapporti con gli altri, € comprensibile che i bambiche vengono
continuamente respinti comincino a dubitare e addmsi se essi, la loro
famiglia e il loro gruppo, davvero non meritino daisto della societa piu
rispetto di quanto ricevano. Questi dubbi sonceihs di un odio pernicioso,
individuale e di gruppo, e dei complessi e del litalite pregiudizio che |l
negro ha verso se stesso: i negri hanno finito areldere nella propria
inferiorita” (K. B. Clark, 1969, pp. 97-98).

Gia alle sue origini, negli Stati Uniti e in tute altre colonie inglesi, la
schiavitu venne associata alla razza e la razzafatlorita. Qui la schiavitu si
manifesto sotto una forma particolarmente brutpéché essa, all'interno di
quelle societa, non trovava precedenti, né nelaizione, né nel diritto
comune. Mentre in Portogallo e in Spagna, paesblaif la schiavitu veniva
considerata come una normale condizione umana, difaa e I'Inghilterra,
paesi protestanti, vedevano invece la schiavitu ecoona condizione
completamente innaturale. In questi paesi la seerna stata abolita da tempo,
mentre la schiavitu era scomparsa con gli antichnani. L’introduzione della
schiavitu in una societa di uomini liberi creo gliimn vero dilemma, che fu
comodamente risolto ammettendo a priori l'infeti@rilegli africani. Se i neri
erano degli esseri intrinsecamente inferiori, sencaga loro la capacita di
essere liberi, allora la schiavitu poteva esseaustificata ed anche difesa come
un beneficio reso agli stessi schiavi oltre chdéoev padroni. Le norme e le
abitudini che si svilupparono da questo fondamdatpco crearono a loro

volta un sistema che trasformo gli schiavi in essipendenti, servili ed
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infantili che sembravano veramente incapaci direstieeri (cfr. C. Silberman,
1968).

Per il movimento nero degli Stati Uniti, lo psicis&a martinicano
Franz Fanon rappresenta un'immagine chiave: leasaéisi sul contrasto e la
contrapposizione fra due mondi, del colono e débrimzato, cosi come la
teoria della violenza rivoluzionaria, si applicamomodo pertinente a molti
aspetti della condizione dei neri in America (. Pirelli, 1971). Il pensiero
di Fanon psichiatra va ricercato in alcuni aspe#égli scritti generalmente
considerati come “politici”. Cio che interessa anéia non € di commentare e
di spiegare il significato psicologico delle pantarita del singolo caso clinico,
o di un certo tipo di disturbo, in rapporto a ip@tazioni psicoanalitiche,
psichiatriche o socio- psichiatriche. L’obiettivd Banon € puntato sulla
psichiatria tutta intera, che egli mette in questie di cui egli cerca una nuova
definizione: per questo motivo talora egli allarfjssignificato del termine
“alienazione” alla condizione psicologica dell'imepopolo colonizzato, talora
mostra come la comparsa di particolari crisi cortgraentali sia dovuta a
fattori strettamente storici e di classe, piu spessalizza le modalita
psicologiche dell’oppressione e della liberaziomd’'domo e della donna, in
cui si dissolvono le concezioni tradizionali delrmale e dell’abnorme
psichico (cfr. Pirellijbid).

Cosil, il modo in cui il colonizzato vede se stessal mondo, e |l
colono; il modo in cui il colono, il medico e loipkiatra bianchi vedono il
colonizzato; e in seguito linsubordinazione dellooizzato, che trova
finalmente un oggetto reale alla propria aggressidhe e I'aggressivita che |l
colonialismo ha portato in lui; e infine la presa abscienza, l'aspetto
psicologico della trasformazione politica del naitite nella sua azione: tutti
guesti sono elementi di un unico discorso che Faooruce sulla psichiatria,

contro la psichiatria occidentale, sul problemdadebscienza, della presa di
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coscienza, e degli ostacoli e delle spinte su quésterario umano di
liberazione dei suoi pazienti, dei suoi algerirej dannati della terra. Fanon
non sfugge al problema disturbante della realerioviéd personale, della
miseria psicologica delle masse: i contadini, glurbati delle bidonvilles,
coloro che da generazioni si riconoscono solo ceodditi , non sono solo
persone prigioniere di tradizioni e condizionameae@zionari e ottusi: sono
individui diminuiti e sviati nelle loro stesse cafia psicologiche, per
I'insufficiente alimentazione, la poca salute, n@prattutto l'umiliazione e
I'aridita quotidiana della miseria. Da qui 'impadsiita a farsi soggetto politico
e a entrare nella storia, e la sofferenza che estguimpossibilita € concausa e
conseguenza (cfr. Pirelli. 1971).

Il Black Power indica come primo passo dellacqimie di potere
politico la spoliazione dal senso di inferioritzzale e la presa di coscienza
del proprio potenziale. Tutti i promotori del BlaBlower considerano lo stato
di menomazione psicologica la causa prima delfivith politica della
popolazione afroamericana, che pur consistentennglero non aveva mai
fatto sentire la propria voce da posizioni di forza

Fanon denuncia l'inganno della inferiorita di cksspacciata per
inferiorita psico-biologica, che tende a estendatsii Ia del modulo razzista
tradizionale, per essere copertura scientificardponde a precisi interessi del
capitale. E in effetti, alcuni dei concetti piu iorpanti del marxismo, come
I'alienazione o lideologia, hanno una dimensiongicplogica e non solo
sociale. Il contributo cruciale di Antonio Gramsad esempio, e stato quello di
riconoscere I'importanza della soggettivita neliodso della dominazione (cfr.
Loomba, 2000). Una soggettivita annientata dal risedel plurale” — come ci
spiega Albert Memmi — un “segno della depersonatizme del colonizzato™
“Il colonizzato non € mai caratterizzato in moddaiinduale e appare solo

all'interno di una collettivita anonima” (A. Memniil979, p.52). Descrivendo e
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patologizzando gli africani e i neri in generale,modo da poter definire gli

europei come assolutamente differenti, il biancsultava essere sempre
soggetto (individuale) di contro a un oggetto (eivo) psicologicamente

inferiore. Il discorso della psicologia e dellagtsatria coloniali patologizzava

la differenza, perché “non era in grado di conterwralsivoglia nozione della
differenza che non fosse direttamente legata akkstipne dell’inferiorita e alla

necessita della subordinazione” (Vaughan, 1991.5).1

Il lavoro di Franz Fanon interveniva direttameni#¥ eredita delle teorie
razziste sullo sviluppo biologico e psicologico, eskmpio sulla concezione
freudiana dello sviluppo culturale. Trotem e Tab{1913) e ndl Disagio della
Civilta (1930), Freud considerava lo sviluppo storico dtucale delle
popolazioni simile alla crescita individuale pstie biologica. La crescita di
un bambino verso l'eta adul& il progresso sociale dalla barbarie verso il
monoteismo e il patriarcato (i criteri di Freudldeadivilizzazione umana) erano
costruiti I'uno sull’altro. | “primiitvi” erano quadi simili ai bambini e ai
“nevrotici” civilizzati, perché non avevano raggianla crescita psicologica
dell’'europeo adulto (cfr. Loomba, 2000).

Il “complesso di dipendenza” di Adler inoltre, vennpreso da Octave
Mannoni per spiegare il meccanismo psicologicoostdinte il processo della
colonizzazione europea. Fanon critico aspramest&gidjio di Octave Mannoni,
Prospero e Calibano. La Psicologia della Colonizeag™. In quest'opera
'autore sosteneva che alcuni popoli (“arretrati®nivano colonizzati perché
affetti da un “complesso di dipendenza” irrisolteedi portava a rivedere i loro
antenati e a trasferire la stessa riverenza saidolonizzatori. In questo modo

egli spiegava la colonizzazione suggerendo cheatiasse del risultato delle

L 0. Mannoni,Prospero and Caliban. A Study of the Psycology a@bfization Methuen,
Londra, 1956
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differenze psichiche tra quelli che mostravano tdilgendenza e altri, che
diventavano i colonizzatori, che temevano inveceptapria inferiorita e
cercavano modi per dimostrare il proprio valore.f#o parere non c’e dubbio
che la colonizzazione ha sempre dipeso dal bisogelgpendenza. Non tutti i
popoli possono essere colonizzati: solo quelli ptovano questo bisogno” (O.
Mannoni, 1956, p.85). Mentre Mannoni aveva consitteril colonialismo
comerisultato delle differenze psichiche fra le razze, Fanonesusta che in
realta il colonialismo era leausache creava la differenza psichica fra le razze
e annichiliva il soggetto nero fino ad annullaff@gon, 1996).

Secondo Fanon, il colonizzato non poteva affronseia condizione di
sottomesso, perché il colonialismo erodeva il stess® essere e la sua
soggettivita. Fanon apriva il su@elle Nera, Maschere Bianchasserendo:
“Anche se dovessi espormi al risentimento dei rinagelli di colore, direi che
il Nero non € un uomo” (F. Fanon, 1996, p.8). Lexspnza coloniale annullava
cioé il senso del sé del colonizzato, lo congelavana forma di oggettivita e
questo era il motivo per cui “non € un uomo”.

Fanon rielabora lo schema di Lacan della “fase odelpecchio”,
considerato da questi il passaggio fondamentala fa@imazione del soggetto.
Secondo Lacan, quando il bambino si vede per tagriolta in uno specchio,
vede un riflesso piu tranquillo, piu coordinatotabde di se stesso. Il soggetto
costruisce se stesso imitando e allo stesso tempponendosi a
guellimmagine (cfr. Loomba, 2000, p.147). ScriveanBn: “Una volta
compreso il meccanismo descritto da Lacan, nom&igiu avere alcun dubbio
sul fatto che il vero Altro per 'uomo bianco e entinuera ad essere il nero. E
viceversa. Ma per l'uomo bianco l'Altro €& percepito livello della sua
immagine corporale, assolutamente come il nonieé,icnon identificabile, il
non assimilabile” (Fanon, 1996, p.171). Per l'uomanco (e la donna bianca)

il nero e caratterizzato dal suo colore e dalla sessualita, che si suppone
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illimitata. La “negrofobia” accende la paura e iesitlerio della grande

sessualita nera. Per il soggetto bianco, I'Altroone tutto quello che si trova
fuori del sé. Per il soggetto nero, pero, I'Altriatico definisce tutto cio che e
desiderabile, tutto cio che il sé desidera. Il deso € inserito in una struttura
di potere per cui 'uomo bianco non e solo I'Alima anche il padrone, vero o
immaginario. Quindi I'Altro nero conferma il sogg¢mtbianco, ma il bianco

svuota il soggetto nero, che non puo definirsi canche e continuamente
negato dalla struttura razzista e colonialistapkeasona di colore cerchera di
affrontare la situazione adottando una maschenachiahe rendera possibile
nascondere il suo essere nero (cfr. Fanon, 1996).

Abbiamo visto che gia alcuni scrittori della cotieelella Négritudein
primis Aimé Césaire, rifiutavano di adottare tale “masahdianca’, e
condannavano gli “assimilati”, coloro i quali agothno i costumi occidentali
nel tentativo di acquisire una propria dignita induale considerata altrimenti
irraggiungibile (cfr. Cap. 2). Il soggetto divisoFanon si lega a questa visione
in quanto lo spaesamento psichico di egli cui paglaarda in realta piu spesso
le élite degli indigeni o gli individui colonizzatche sono stati educati
all'interno del sistema coloniale, in cui sono istavitati a muoversi con una
certa liberta, piuttosto di quanti vivono ai maigjhoomba, 2000). Nel caso
del separatismo nero americano, sono invece propnarginalizzati coloro ai
quali si rivolge il messaggio della presa di cose#&e psicologica. E
'acquisizione di consapevolezza della propria dagrirazziale” diventa in
guesto caso strumento politico, non fine ultimos@iera il livello prettamente
intellettuale e ci si ispira proprio a Fanon pesub tentativo di combinare una
critica e un attivismo socio-politico con un’analis soggettivita coloniali ed
anti-coloniali. Ma non soldPelle Nera, Maschere Bianch&pira il movimento
del Black Power a prendere una posizione di distaatall'idea

dell'integrazionismo promulgata dal Martin Lutherink, proprio per aver
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rifiutato di adottare quella “maschera bianca” ain@ediva ai neri d’America
di essere totalmente liberi dal giogo razzistaittigtonalizzato” (cfr, § 3.2 e §
4.2).

5.3. Riscrivere la storia

Alla base delle dottrine che hanno preparato e rapagnhato
'emancipazione dell’'Africa c’era I'esigenza priia di dimenticare e far
dimenticare la maledizione che incombeva sul “cwrite nero”. La tratta e la
schiavitu, il razzismo e il colonialismo avevano ilisto I'Africa fino ad
escluderla dalla storia dellumanita e dalla stessailta. L’Africa
corrispondeva alla “fine” delle conoscenze dell'&pa, come risulta dal
proverbialehic sunt leoneghe le carte geografiche hanno mantenuto per tanto
tempo appena sotto il litorale mediterraneo.

Il verdetto senza appello che ne penalizzava lgdistoria non marcava
solo la percezione dell’Africa che si era formatl resto del mondo, e in
particolare in Europa e in Occidente. | suoi argoetnecadevano direttamente
o indirettamente sulla coscienza degli africanie¢ meri di tutto il mondo,
condizionando la cognizione che essi avevano dstessi e quindi i loro
progetti come individui, collettivita o nazioni. 8he dopo che con la
decolonizzazione e l'indipendenza I'Africa e riextqr a tutti gli effetti nella
comunita internazionale su un piede di parita, alneirtuale, con gli altri
popoli e Stati, agli occhi dei piu I'Africa contiauad apparire una specie di
“paria” del mondo, senza un retroterra storico @egjressere registrato e senza
speranze per il domani (cfr. B. Davidson, 19901p.1

| luoghi comuni e preconcetti presenti gia nei itedassici non

implicavano di per sé propositi di sopraffazione’'dpera del francese Alain
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Bourgeois, apparsa nel 1971 con una prefazionesdgi®r, allora presidente
del Senegal, passa in rassegna i testi piu importhila Grecia antica
sull’Africa, arrivando alla conclusione che le lorelazioni, tutt'altro che
trascurabili per durata e intensita, furono reaproente rispettose e feconde
(Calchi Novati, Valsecchi, 2005). E ugualmente apporto fra 'Europa e
I'Africa non era preordinato, dall’inizio, alla cquista. Con le parole di Basil
Davidson: “gli europei credevano di aver trovato fifrica] forme di civilta
che spesso erano paragonabili alle loro, per qudinersamente e variamente
addobbate e modellate. [...] Dovremmo ricordarewhdiffuso disprezzo degli
europei per gli africani [...] fu un atteggiamemato dalla tratta atlantica degl
schiavi e piu tardi dalle culture del capitalismaoapeo” (Davidson, 1990, p.
28). Dell'Africa “continente senza storia” si distze dai tempi di G. W. F.
Hegel, che scrive, nell&ilosofia della Storia “L’Africa non & una parte
storica del mondo, non offre alcun movimento ougyilo, alcuno svolgimento
proprio. Vale a dire che la parte settentrionalgastiene al mondo asiatico ed
europeo. Cio che noi intendiamo propriamente peicAfé lo spirito senza
storia, lo spirito non sviluppato, ancora avvol&le condizioni naturali” (cit.
in Calchi Novati, Valsecchi, 2005, p. 29).

Con gli scritti dei viaggiatori e degli esploratdel XIX secolo prese
corpo quella che Valentin Mudimbe, critico lettévae filosofo di origine
congolese, chiama la “biblioteca coloniale”: unpmi conoscenze costruito
allo scopo di tradurre e decifrare I'oggetto African i suoi segreti e le sue
potenzialita , in vista della conquista e di un#@uissione incondizionata. In
un certo senso I'Africa viene “inventata” dall’Eya con la mediazione dei
sistemi concettuali e scientifici che appartengaiia cultura europea. E una
rappresentazione dell’Africa che puo dare I'impr@ss di essere piu vera
persino della realta, talmente diffusa e ben mtdivde neppure gli africani, a

cominciare dalle élites intellettuali che assorbono i metodi educativi
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dellEuropa, riusciranno a farne completamente anongcfr. V. Mudimbe,
1988).

Invasa e spogliata, I'Africa viene sospinta verstalienazione che
'abituera a cogliere se stessa attraverso le oateg dell’Europa.
Paradossalmente, persino i cultori del filone &frddco, che esalta
appassionatamente il contributo dell’Africa e derimalla civilta universale,
impiegheranno lo stesso apparato epistemologica. (€falchi Novati,
Valsecchi, 2005, p.31). Ne sono una dimostraziengcbstruzioni storiche a
opera di coloro che abbiamo collocato tra i prigritsori dell’afrocentrismo,
come Blyden e Volney, notevolmente influenzati elaikorie razziologiche
europee, o i poeti della Négritude che scrivondatahncipazione dell’Africa
usando esclusivamente una lingua europea.

Gli studi postcoloniali, la corrente postmodernistse si rifaceva al
“discorso sul potere” di Foucault, nonché quellastpoutturalista del
decostruzionismo di Derrida, hanno avuto un impaittoluzionario sia sulla
critica letteraria che su movimenti politici comdamminismo o le lotte anti-
coloniali. Per la critica letteraria ha significatbe la storia non solo fornisce
uno sfondo per lo studio dei testi, ma forma unmdepassenziale del significato
stesso del testo. All'inverso, i testi e le rapprgazioni devono essere
considerati fondamentali per la creazione dellaiste della cultura. Per gli
studi storici questo ha significato che le pretdsenggettivita e di verita
venissero ridotte, perché la storiografia dovevseesconsiderata soggetta alle
stesse regole, errori e strategie delle altre m@mma Per quanto riguarda le
donne e i popoli colonizzati, entrambi vivevancetonomie che si fondavano
sulla loro forza lavoro ed entrambi erano soggetti ideologie che
giustificavano lo sfruttamento. Quindi, i movimeatiticolonialisti, dovevano
attaccare le idee dominanti sulla storia, sullducal e sulla rappresentazione
(cfr. A. Loomba, 2000).
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Cio ebbe degli effetti anche sulla lotta all’emaraaione dei neri in
America. Nonostante I'Emancipazione e successivémeh processo di
desegregazione negli Stati del Sud, le comunit@aaiericane negli Stati Uniti
continuavano ad occupare i gradini piu bassi deflala sociale. Vittime di
pregiudizi, emarginati e soprattutto poveri, le ivicprotesta passarono da un
desiderio di integrazione a uno di rivalsa. E iega rivalsa, la ricostruzione di
una propria storia ebbe un ruolo determinante. hloeeprincipalmente sugli
intellettuali africani, che ispirarono la lotta pepotere di movimenti, quale e
guello del Black Power, che nella rivalutazionesdistessi trovavano la loro

essenza vitale.
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