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PRÓLOGO 
EX LIBRIS: ACHILLE MBEMBE

Ex libris: perteneciente a la biblioteca de alguien. 
(Placa impresa al inicio de un libro).

Crítica y clínica

Con este libro, el lector de habla castellana accede, por fin, a la biblioteca 
de una de las voces mayores del campo de las humanidades contempo-
ráneas a nivel mundial. Esta Crítica de la Razón Negra, que profundi-
za y a la vez desplaza a la perspectiva kantiana que evoca en su título, 
constituye la primera publicación relevante en traducida al castellano 
de la creciente y asombrosa biblioteca de Achille Mbembe, uno de los 
mayores cultores de la teoría postcolonial. Este evento intelectual pro-
fundiza perspectivas críticas y vías de lectura y pensamiento iniciadas 
en su libro de mayor renombre, De la Postcolonie, y continuadas recien-
temente en Sortir de la Grand Nuit. Circularon anteriormente traduc-
ciones de sus ensayos sobre necropolítica y sobre el gobierno privado 
indirecto. El texto actual incorpora y expande esos conceptos clave, 
pero sobre todo somete a debate, a través de una disección meticulosa, 
dos palabras-figuras: África y Negro.

Ex libris: a modo de sintética presentación de las problemáticas 
abordadas por Mbembe, diremos que cierto hilo de Ariadna une el dis-
curso y excurso que va de esos libros al actual: el presente texto profun-
diza la disección de la matriz del poder colonial y de la construcción 
de la subjetividad colonial, iniciadas en textos anteriores, trasladándo-
la desde África y el momento inmediato de la post-independencia a 
un terreno global y al contexto contemporáneo. Las lógicas actuales 
de la violencia y de la explotación extractiva a escala planetaria, que 
perpetúan dinámicas de racialización y segregación, son aquí definidas 
como el momento del «devenir negro del mundo».
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Si, por una parte, el filósofo africano Valentin Mudimbe descri-
bió la biblioteca colonial que fue construyendo a lo largo de siglos la 
idea de África que impera en Occidente, puede decirse que a lo lar-
go de más de dos décadas Achille Mbembe ha venido pacientemente 
desmontando muchos de los basamentos de esos saberes, a la vez que 
elabora una portentosa biblioteca postcolonial, erigida sobre un suelo 
de pensamiento crítico y apuntando a un horizonte emancipatorio. Se 
trata de una colección de libros que desgranan diversas hilaciones de 
una misma idea: la del fin de Europa como referente central de nuestro 
tiempo.

Este libro lleva la firma indeleble de Mbembe, un gran estilista de 
la lengua francesa que, evocando series de imágenes del África postco-
lonial, desglosa algunos de los temas clásicos que atraviesan sus textos: 
los aparatos de captura coloniales y neocoloniales encarnados en los 
campos de lo fiscal, las finanzas y las burocracias que generan territo-
rios segregados y poblaciones flotantes, contextos donde emerge fuer-
temente la centralidad de la figura histórica del esclavo. Sobre todo, 
el texto continúa el estudio del lugar crucial que ocupan la violencia 
y las diversas figuras de la muerte dentro de estas dinámicas de poder. 

Ex libris: de la biblioteca Mbembe nos llega ahora este libro mar-
cado por el prefijo ex: el del exterior, el exceso y el excedente. En efec-
to, se trata de un libro que arriba a Latinoamérica y a España desde el 
exterior de Occidente. Incluso, más allá de límites geográficos, el libro 
les es externo en el sentido del «pensamiento del afuera» que plan-
teaba Foucault. Este texto es una heterotopía, un lugar de exterioridad 
con respecto a sistemas de pensamiento hasta ahora hegemónicos. 

Ex libris: se trata de un texto del exterior que realiza una crítica 
inmanente de la mundialización, a la vez que enarbola un trabajo de lo 
negativo, desde el afuera del capitalismo y la modernización: como un 
pensamiento de lo que los excede. 

La trayectoria histórica de construcción y destrucción de lo negro 
que el texto traza abarca continuidades entre colonialismo, esclavitud, 
apartheid y globalización neoliberal. Se trata de ver a contraluz y en 
perspectiva histórica la posición del cuerpo negro con respecto a di-
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námicas de intercambio, de trabajo y de valor. Este posicionamiento 
se da en una dialéctica, un vaivén entre estructuras de segregación y 
alienación, y la potencialidad de la esperanza, de la creación, en suma, 
de la libertad. 

En este movimiento, el texto desarrolla, entrelazándolos, los regis-
tros de la crítica y de la clínica. A partir de un descoyuntamiento ori-
ginario, se trata de desplazarse hacia una posible reunión o comunión: 
remontar lo desmontado, hacia un nuevo potencial de la comunidad, 
desde el análisis a la cura.

Crítica I 

Ex libris: las problemáticas del exceso y el excedente son aquí anali-
zadas desde diversos ángulos: ya en De la Postcolonie, Mbembe había 
seguido las huellas de un plusvalor de sentido que marcaba lo excesivo, 
hasta lo grotesco, que lo político postcolonial heredaba del régimen co-
lonial. Aquí se prosigue esa perspectiva, pero focalizando el análisis en 
el modo en que la figura de sujeto negro existe en exceso, internalizada 
y expulsada a la vez respecto de la razón moderna occidental. Así como 
la colonia, decía Fanon, era a la vez un espacio paradójico de conti-
güidad y rechazo, el negro es un excedente, un resto constituyente de 
lo moderno, a la vez que, atado ineludiblemente a la problemática del 
trabajo, es también el generador del excedente material que va a fundar 
el capitalismo moderno. El problema del excedente va a ser profundi-
zado en el texto en relación a las nuevas modalidades contemporáneas 
de producción y extracción de plusvalor en el capitalismo actual.

Ex-libris: uno de los hilos —a la vez histórico-conceptual-polí-
tico-narrativo— que anuda las palabras-figuras África y Negro es la 
cuestión del extractivismo. De modo tal que expoliación y despojo 
se expresan en una sucesión de humanidades a la vez productivas, a 
la vez suspendidas (una variante más ambigua de la negación) como 
origen del capitalismo: hombre-mineral, hombre-metal, hombre-mo-
neda. Una humanidad que no surge ni de un mero efecto óptico —lo 
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negro— ni de un origen estricto —África—, sino de un encuentro: el 
esclavo de origen africano en América, dice Mbembe, es una figura sin-
gular del Negro que logra universalizarse como elemento fundamental 
de un modo de acumulación a escala mundial.

En ese punto, América forma parte ya de ese encuentro y, por tan-
to, deviene un pliegue ineludible de las palabras África y Negro, con el 
acontecimiento revolucionario de Haití como uno de sus momentos 
más filosos. Su incorporación se conecta también con una tensión po-
lítica que Mbembe deja traslucir en sus páginas: «resistir las sirenas 
de la insularidad» (como logra hacerlo la poética y la política de Aime 
Césaire), al punto tal de pensar en un Todo-Mundo (como propone 
Edouard Glissant). Ni Otro, ni Tercer. El mundo entero. Lo cual im-
plica también asumir de modo radical la marca que caracteriza nuestra 
época, según insiste Mbembe: el fin de la centralidad histórica e ideo-
lógica de Europa. 

África y Negro se tornan entonces nombres de una cierta mundia-
lización, o dicho más directamente: nodos constituyentes del mercado 
mundial que se triangula de modo transatlántico. En este esquema, la 
construcción del Negro es un procedimiento que se consolida en el si-
glo XVII a través de la racialización de ciertos elementos clave: el trabajo, 
el sistema penal, la prohibición del sexo interracial, los permisos para la 
portación de armas y la reducción de la movilidad de los esclavos. En el 
siglo XXI lo negro es racializado a partir de otros dispositivos de gestión 
de la vida, el trabajo, la sexualidad, la seguridad y la movilidad. La tesis 
que el texto propone debatir es si la raza, sus invariantes y sus formas 
nuevas, siguen operando en el momento contemporáneo como princi-
pio de orden político, tal como lo hacía bajo el orden colonial. 

Por eso, para la actualidad, más que una deconstrucción de lo Ne-
gro, Mbembe hipotetiza un devenir negro del mundo. Es una fórmula 
para denunciar la expansión de lógicas de desposesión articuladas con 
una nueva norma de existencia que reduce drásticamente el campo de 
lo posible. El devenir negro no tendría el ánimo minoritario que re-
suena en Deleuze —autor que se halla muy presente en este libro—, 
sino que refiere a una radicalización de prácticas imperiales que tienen 



13

Prólogo

en la depredación, la ocupación y la extracción de beneficio su cifra 
inconfundible.

El de Mbembe es tanto un pensamiento del afuera como también 
un análisis de lo que ha sido construido como un afuera constituyente 
de la razón occidental moderna. 

Así, el texto describe el modo en que históricamente la razón ne-
gra funcionó como conjunto de prácticas y discursos que fabricaron al 
negro como sujeto de raza y como «exterioridad salvaje»: programas 
de dominación y fabulación para explotar su valor y descalificarlo mo-
ralmente. Pero la razón negra, advierte Mbembe, es un texto que no 
deja de modificarse según variantes múltiples y contradictorias y que, 
por tanto, no pertenece al pasado.

El texto analiza otra declinación del prefijo ex: la del capital que 
se autoproduce ex nihilo, es decir, una producción casi teológica de 
una totalidad que aparentemente surge de la nada. El neoliberalismo 
(como fase contemporánea de una nueva escalada del capital, donde 
el dinero pareciera realizar su fantasía de crearse a sí mismo en el cor-
to plazo) sería entonces el momento de la acumulación capitalista a 
la que (co)rresponde, con urgencia, la crítica de la razón negra. Justa-
mente porque la humanidad —o la idea misma de hombre nuevo— es 
recodificada, produciéndose una división, no ya del trabajo, sino entre 
aquellos que son sujetos de mercado y de deudas y aquellos que son 
calificados como «humanidad superflua». El neoliberalismo corres-
pondería así a la época del «devenir negro del mundo»; y este estudio 
de la razón negra es, de este modo, tanto crítica del colonialismo y del 
capitalismo como clínica del sujeto (post)colonial.

La definición misma de la práctica colonial como una concordan-
cia entre la lógica de las razas y las lógicas del beneficio, la fuerza y la 
corrupción amplían el concepto hasta volverlo una matriz del presen-
te, incluso si se considera que Europa ya no es el centro del mundo. En 
tal sentido, si el poder colonial, como argumenta Mbembe, es una for-
ma de poder constituyente por el modo que ata las poblaciones y el te-
rritorio a lógicas de raza, burocracia y negocio, nuestro presente (post)
colonial continuaría la lógica de tal poder, ahora bajo una sintaxis que 
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se inscribe sobre nuevas figuras de lo negro, por ejemplo, en el cuerpo 
de los migrantes o de trabajadores denigrados. 

Más allá de las heterogeneidades y diferencias, las ideas modernas 
de libertad, igualdad e incluso de democracia son, desde esta perspec-
tiva, históricamente inseparables de la realidad de la esclavitud y de 
las formas en que continúa hoy esa matriz de explotación. Lo negro, 
pensado de este modo, es un modo de nombrar nuevamente los ele-
mentos del mercado mundial, ahora compuestos a mayor velocidad 
y escala y según la necesidad de nuevas relaciones serviles (más afines 
a las lógicas del neoliberalismo, basadas en la industria del silicio, las 
tecnologías digitales y las finanzas). 

Crítica II

La crítica de la modernidad permanece incompleta sin el examen ex-
haustivo acerca de cómo el principio de raza se afirmó como un cor-
pus de saberes, discursos, fantasías y formas de explotación y dominio 
naturalizadas y, al mismo tiempo, permanentemente renovadas como 
«materia prima» con la que se fabrica, dice Mbembe, el excedente y la 
diferencia de la (post)modernidad capitalista. 

Se vuelve aquí al momento extractivo, un término clave también 
del debate global y actual —especialmente del latinoamericano—. El 
mismo «yacimiento de fantasías» y de riquezas que África y el Negro 
implicaron para la empresa colonial y, más tarde y en sentido opuesto, 
reivindicativo para la imaginación surrealista, anarquista y etnográfica, 
tienen en América latina su doble. Podrían calcarse algunos debates so-
bre el dualismo y la transfiguración como imágenes que contrapuntean 
el dominio sobre la población negra y su valoración como promesa 
de un pueblo liberado respecto de las valoraciones que formularon la 
cuestión indígena. La crítica al dualismo como oscilación entre lo os-
curo y el vitalismo, entre lo siniestro y la autenticidad, se debe a que, 
para Mbembe, los polos comparten, como movimiento especular, 
demasiados puntos de cercanía. Por eso, se propone problematizar el 
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gesto de inversión, incluso cuando la «razón negra» se positiviza y 
funciona como llamada a la revuelta, a la insumisión, volviéndose ban-
dera de movimientos de afirmación. 

Sin embargo, aquella contrafabulación que creció al calor de las 
utopías críticas, de los deseos insumisos de identidad, no dejan de te-
ner una fuerza de archivo y de llamada a una comunidad que busca 
participar de una mundialización en su época a través del abolicionis-
mo, el internacionalismo políglota, la desnacionalización de la ima-
ginación y las resistencias al capitalismo. Se toca aquí una fibra muy 
interesante para pensar políticamente, en Latinoamérica y otras regio-
nes del Sur, más allá de la estricta distinción entre lo racial y lo étnico, 
con sus confinamientos continentales, y sobre todo para aprovechar la 
maquinación y las experiencias libertarias negras e indígenas sin pro-
ponerlas como una cuota de pureza y autenticidad capaz de aislarse 
de los desafíos actuales que complican las divisiones estrictas entre, 
justamente, primer y tercer mundo.

Clínica I 

El texto de Mbembe evoca un devenir histórico-político que va de los 
espacios de la colonia o la plantación a un presente de campos de refu-
giados y asilados, sitios del trabajo precarizado, o asentamientos de las 
urbes globalizadas donde se hacina una población excedente, expulsa-
da de los sistemas políticos y económicos.

En el trasfondo de estas reflexiones se hallan los cursos de Fou-
cault que, cita Mbembe, definieron la raza «no con un sentido bioló-
gico, sino como clivajes histórico-políticos de diferencia de origen, de 
lengua, de religión y sobre todo como un tipo de lazo que se establece 
a través de la violencia de la guerra». A esta perspectiva foucaultiana, 
que analiza históricamente la lógica del Estado desde el nacimiento 
de la biopolítica en el siglo XIX hasta el comienzo del neoliberalismo, 
Mbembe la articula con la mirada de Fanon sobre la violencia colonial 
y sus dimensiones psicológicas y sensoriales. 




