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PREFACIO
Esta tesis se la debo a mis ancestros lejanos y cercanos. Naci en la Costa Grande del estado
de Guerrero. Mi bisabuelo y mi tatarabuelo fueron “negros™'. El topénimo del pueblo en que
naci, Atoyac (de Alvarez) es de origen nahuatl. Sin embargo, pocos, muy pocos dé mis
paisanos tienen conciencia de sus origenes. Cuando iba a hacer un trabajo antropol6gico que
hablara de las supervivencias culturales negras en la regién de la Costa Grande, mi mama me
dijo: jpero mi hijito, serd en la Costa Chica, porque en la Costa Grande no hay negros! Mi
madre!, mi madre que me habia arrullado de nifio cantindome canciones de muy clara
influencia negra, que conocié a mi bisabuelo, “Papachucho”, como le decian, ya ciego, y sin
embargo empefiado en conocer mas a través de los libros con tal enjundia que le habia
pedido que ella que sabia leer le leyera algunos de aquellos que tenia en la casa. Y sin
embargo, afios después me diria que en la Costa Grande no hay negros. En sentido estricto,
mi madre tendria razén, pero, ;por qué esa negacion que deja de lado la presencia evidente,
incluso en mis facciones, en algunos rasgos fenotipicos no sélo mios sino, incluso, de ella?

Mi madre, por supuesto, lo decia con el convencimiento de decir la verdad mas obvia.

Pero esto no es todo. Cuando yo tenia unos cinco o seis afios, no recuerdo bien, vivia en
Atoyac y un sabado como muchos otros de la época de la “pizca” del café, llegaron
procedentes de la Montafia o la Sierra de Guerrero (la Sierra Madre del Sur) varios grupos
de indigenas que después de pasar muy temprano por la iglesia del pueblo, se dispersaban en
grupos numerosos y se dirigian a las casas o a los negocios de los ricos del lugar, duefios de
fincas de café, en ocasiones, se amontonaban o formaban filas ahi para ver si eran
contratados como peones para ir a levantar las cosechas de café en la Sierra de Atoyac. Por
la tarde, se concentraban en la plaza y ahi extendian algunas de sus cobijas y sarapes de
colores acompaifiados de sus familias, para disponerse a descansar. Algunos de ellos Jlevaban
otras cuantas mercancias en bultitos pequefios. Artesanias tales como tejidos de colores,
juguetes de madera, etcétera; o algunas verduras o frutales de su regiéon de origen, que
aprovechaban para venderlas el domingo que era “dia de plaza” en que se sumaban al

mercado de todos los dias con esta especie de “tianguis” de fin de semana. Todo esto lo

1 . P . . .
Seguramente con algin grado de mestizaje, pero con predominacia de algunos rasgos fenotipicos
reconocibles como tales.



observdbamos los nifios con la curiosidad propia de la edad y, por la noche, querfamos ir a
verlos al lugar donde se disponian a dormir a la intemperie. Asi fue como vivi una de las
experiencias que mas me han marcado y que no voy a olvidar nunca en mi vida. Con mi
hermano mayor y algunos primos y amiguitos nos dirigiamos hacia la plaza cuando salié mi
abuelo de la casa y nos detuvo gritindonos con energia. A dénde van chamacos! {No quiero
que se acerquen alla donde estan tirados en el suelo esa bola de “chantes”! (tratamiento
despectivo y genérico que se les da en la Costa a los indigenas), jesos indios, bola de
mugrosos, con sus “pichas” sucias, les van a pegar los piojos!; y, dirigiéndose a nosotros:
iAndenle, métanse a su casa! Mi abuelo, por supuesto, decia aquello con toda naturalidad,
como algo que no pensaba, ni por casualidad, que pudiera considerarse ofensivo o
inhumano. Ahora lo veo como una especie de racismo, pero a nadie le pasaria por la cabeza
en esos tiempos y en mi pueblo que lo fuera. Por otra parte, mi abuela era blanca, de ojos
azules y se decia que su familia, los Vargas, descendian de espafioles. Pero, todo esto qué
tiene que ver con la identidad en el Caribe?, se preguntaran algunos. Pues, mucho, segin yo.
Porque cuando a los siete aflos sali de mi pueblo para venirme a la ciudad de México,
extrafié lo que en ese tiempo no sabia que era mi identidad “costefia™ y que me hacia
diferente a la de mis amiguitos “chilangos™ que por mi apariencia me decian el “negro” y
por mi forma de hablar, “jarocho™, cosa que me molestaba mucho, porque, les decia
reclamandoles con fuerza, que yo era costefio, nacido en Guerrero y que los jarochos eran de
Veracruz. Tendrian que pasar muchos afios para que yo conociera Veracruz y por medio de

¢l la parte de México que pertenece al Caribe y con el cual encontré una buena cantidad de

% Me refiero a la forma mas general que se tiene de la identidad etnocultural de esta regién; por supuesto, esta
identidad es mucho mas compleja de lo que se supone, y yo me refiero aqui a los componentes indigenas,
espafioles y del Africa negra subsahariana, aunque estoy consciente ahora de que incluye muchos otros
elementos etnoculturales (como chinos, indues, sirios, libaneses, etcétera) y las subregiones de habla inglesa,
francesa y holandesa tienen diferencias muy marcadas con las de habla hispana.

® Por haber nacido en la Costa Grande, una de las siete subrregiones en las que se divide al estado de
Guerrero.

* Nombre que se les da en la provincia mexicana a los originarios del Distrito Federal.

5 Segun Antonio Garcfa de Ledn, 1a jarocha es “una de las culturas mestizas més originales de México...En el
rigido esquema colonial de las ‘castas’, el jarocho era, como el llanero venezolano, la “mezcla de negro e
india’, y en su nombre se fundia la referencia al uso de las garrochas, llamadas aqui jaras, y el vocablo
proveniente del ladino andaluz del siglo XV “jarocho”, que se dice provenir de un nombre morisco que
significa “puerco de monte”. El término, usado desde el XVII en forma despectiva, habia perdido desde la
independencia esta connotacién, y se le asociaba mas bien al oficio ganadero. Su habla un castellano andaluz
muy peculiar...”, Garcia de Leon Griego, Antonio, El mar de los deseos. El caribe hispano musical. Historia y
contrapunto, México, Siglo XXI, en coedicion con €] Estado de Quintana Roo, Universidad de Quintana Roo,
UNESCO, 2002.



caracteristicas con las que me identifiqué y en las que me reconoci expresado con una
fuerza inusitada. Habia recuperado parte de mi identidad perdida en las templadas regiones
del mal llamado Valle de México, al otro lado de la Republica en la Costa del Golfo de
México. Cualquiera pensaria que esto es algo puramente anecdotico y que no tiene que ser
tan importante como para hacer una “profesiéon de fe”, es decir, un “voto” de proyecto de
vida para mi futuro profesional, pero para mi ha sido definitivo. Ahora sé que no s6lo es un
fendémeno regional de México, sino que es parte de un contexto histérico mas amplio que
abarca a toda América Latina; y cuando digo América Latina me refiero a la parte del
subcontinente a la que indudablemente pertenece la region del Caribe insular hispano. Los
latinoamericanos somos producto de las tres grandes raices o matrices etnorraciales y
culturales: la europea, la negra africana (subsahariana) y la indigena. De manera que
entender la configuracién de las identidades caribefias tiene mucho que ver con entenderme a
mi mismo y, en general, entender los procesos de formacién de las identidades en América
Latina, lo que constituye, por decision propia, mi proyecto de investigacién para toda la

vida.



Esta tesis la dedico

a mi madre,

a mis hijos

y aese tal, a ese intruso inexorable
que persigue mi accidentado derrotero:
el por demds inexcrutable y misterioso
unicornio azul.
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Cubanidad es "la calidad de lo cubano”, o sea su
manera de ser, su cardcter, su tndole, su condicién
distintiva, su individuacion dentro de lo universal...
...Cuba es un ajiaco. ;Qué es el ajiaco? Es el guiso
mds Hpico y mds complejo hecho de varias especies
de legumbres, que aqui decimos ‘viandas”, y de
trozos de carnes diversas, todo lo cual se cocina
con agua en hervor hasta producirse un caldo muy
grueso y suculento y se sazona con el cubanisimo
aji gue le da el nombre.

Fernando Ortiz'.

CAPITULO TRES

Las persisencias etnoculturales indigenas en Cuba

El capitulo estd constituido por una primera parte en la que ubicamos este trabajo en
el contexto de los mas recientes estudios sobre los componentes etnohistéricos de la cultura
cubana, una segunda parte, en la cual se hace un recuento de informacion localizada en
diferentes fuentes que, a nuestro juicio, no han sido suficientemente consideradas en su
valor de demostrar la presencia indigena y el desarrollo del proceso histérico concreto de
constitucién de una protoetnia de raiz aborigen generadora de los primeros elementos
propulsores de la cubania; y, por Gltimo, una tercera parte que destaca algunos aspectos del
trabajo de campo cuyo resultado hace referencia a las supervivencias etnoculturales, con
base en el esquema propuesto en el capitulo Uno, en el que se muestran elementos de tipo
material, de tipo espiritual y la autopercepcion principalmente de la poblacion actual de
buena parte de la regién oriental de la Isla; estos resultados, a nuestro juicio, confirman el
conjunto de tesis que se desprenden del estudio (hecho desde nuestra propia perspectiva)

del pasado y el presente etnocultural de la mayor de las Antillas.

De los tres paises caribefios que abarca nuestro estudio, el que mds se ha
preocupado por el analisis de la formacidn de su etnos nacional es, sin lugar a dudas, el de

Cuba. Desde los comienzos del Siglo XX hasta nuestros dias, se han llevado a cabo

' Fernando Ortiz, etnia y sociedad, seleccidn, notas y prologo de Isac Barreal, La Habana, Editorial Ciencias
Sociales, 1993, pp. 1y 5.
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muchos, muy importantes y valiosos esfuerzos un tanto individuales por parte de diversos
investigadores (entre los que brillan personalidades como la de Fernando Ortiz, el mas
destacado cientifico social cubano de la primera mitad del siglo XX, precursor y promotor
de la etnografia en su pais quien dio inicio a los estudios sobre la cultura y la historia de la
nacién cubana) y actualmente una gran cantidad de investigadores que siguen de alguna
manera sus ensefianzas (como es el caso de Jesis Guanche Pérez especialista en
antropologia cultural y autor de multiples obras sobre cultura cubana y sus caracteristicas
etnohistéricasz, dos extremos temporales entre los cuales se ubican muchos otros
especialistas en la materia). A ellos se suman los esfuerzos colectivos e institucionales que
se han venido realizando a partir del triunfo de la revolucién en 1959 y que han venido a
fructificar con una enorme cantidad de productos de investigacion presentados por diversos
y originales medios para su difusién. Por un lado, los dos Atlas: el etnogrdfico, y el de los
instrumentos de la musica jfolcldrico-popular, de Cuba (los cuales representan,
actualmente, las dos obras probablemente con los mayores avances en este campo respecto
del conocimiento de la cultura tradicional cubana por su caracter global ya que abarca hasta
los mas reconditos lugares de la isla entera con actualizados enfoques tedricos y
metodologicos), y los numerosos estudios monogréaficos que se han venido publicando
durante los Gltimos treinta afios sobre diferentes temas relacionados con la cultura cubana y
sus caracteristicas etnohistoricas. Ambos esfuerzos fueron auspiciados por instituciones
como el Ministerio de Ciencia, Tecnologia y Medic Ambiente, el Centro Cultural Juan
Marinello, el Ministerio de Cultura, el Centro de Investigacion y Desarrollo de la Musica
Cubana y varias mds, tanto a nivel regional como nacional. De esta manera, en el legado
que nos han dejado una pléyade de expertos encabezada por antrop6logos de todo tipo
(etndlogos, etnografos, arquedlogos, historiadores, antropologos culturales, antropdlogos
sociales, etc.), encontramos diversas informaciones (como las que mas adelante sefialamos)

que nos dan cuenta pormenorizada de la abigarrada composicion étnica de la poblacién

? Entre otras: Componentes étnicos de la nacion cubana, La Habana, Ediciones Unién de la Fundacién
Fernando Ortiz, 1996; ademas de monografias como: Procesos etnoculturales de Cuba, La Habana, 1983;
Caldije estudio de una comunidad haitiano-cubana), Santiago de Cuba, 1988; Significacién canaria en el
poblamiento hispdnico de Cuba, Santa Cruz de Tenerife, 1992; Valentin Sanz Carta en Cuba: un itinerario
vital, Las Palmas, 1993, asi como miultiples articulos sobre diversos aspectos de la cultura cubana y sus
caracteristicas etnohistéricas.
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cubana, desde sus origenes hasta la formacion etnocultural de hoy en dia, en constante

cambio y transformacion.

A través de los trabajos de Ramiro Guerra, Julio Le Riverend, Hortensia Pichardo,
Manuel Moreno Fraginals, Juan Pérez de la Riva, Francisco Pérez de la Riva y otros mas,
es posible adentrarse en las caracteristicas histéricas del poblamiento de la isla, sus
fundamentos econdmicos y demograficos, los ejes principales de su expansidn y los tipos

de asentamientos generados por cada una de las actividades economicas.

El interés por enmarcar las formas y los tipos de asentamiento en los marcos de la
organizacion econdémica y social se remonta a los primeros tiempos de la conquista y
colonizacién. Ramiro Guerra ofrece, en el Manual de Historia de Cuba, una detallada
descripeidn de las primeras villas cubanas y la forma planificada en que se levantaron. Por
otra parte, la lustoriografia que consultamos ceincide en el criterio de que la colonizacidn
real de la Isla no se produjo a causa del desarrollo ganadero. Por el contrario, la conversion
de las primeras mercedes de tierra, en fundos ganaderos de explotacién extensiva, donde se
requeria un reducido numero de peones y monteros influyd directamente en el
despoblamiento interior de Cuba. Al respecto, las obras de Francisco Pérez de la Rivaj,
Julio Le Riverend® y Hortensia Pichardo®, canstituyen una fuente importante de consulta.
Por su parte la aparicidn de los cultivos comerciales de tabaco y el aziicar y su papel como
transformadores tardios de la estructura econdmica y demogrifica en cada una de las
regiones de la Isla donde se iban implantando, es también objeto de consideracién en la

historiografia.

En efecto —sefiala Le Riverend- al crearse las bases para una agricultura tipica,

centrada en torno al tabaco y a la cafia, la colonizacion interna deja de ser —

3 Francisco Pérez de la Riva, E/ café, La Habana, Ed. Jesus Montero, 1944; Origen y régimen de la propiedad
territorial en Cuba, La Habana, Academia de la Historia de Cuba, 1946; “La habitacién rural en Cuba”, en
revista de drqueologia y Etnologia, La Habana, , nims.. 15 y 16, enero-diciembre, 1952; £l barracén y otros
ensayos, La Habana, Editorial Ciencias Sociales, 1975,

* 1. Le Riverend, La Habana biografia de una provincia, La Habana, , Imprenta el Siglo XX, Academia de la
Historia de Cuba, 1960; Histaria econdmica de Cuba, La Habana, Ed. Pueblo y Educacién, 1974.

* H. Pichardo, Documentos para la Hisioria de Cuba, La Habana, Editorial Ciencias Sociales, 4 tomos, 1973-
1980; Facetas de nuestra Hisroria, Santiago de Cuba, Editorial Oriente, 1989.
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como posiblemente fue a consecuencia del predominio inicial de la ganaderia-
una diseminacion de pobladores en caserios minusculos y casi improductivos
por todo el territorio de la Isla, para transformarse en una obra de
concentracion, de adensamiento en torno a las mejores tierras, por su calidad,

por su libre disponibilidad o por su localizacion®.

Para el estudio del poblamiento tabacalero y la importancia demografica de este tipo
de cultivo los trabajos mas representativos son, el Contrapunteo cubano del tabaco y el
aziicar de Fernando Ortiz’, la Historia econémica de Cuba de Julio Le Riverend (1974), El
Barracén y otros ensayos de Juan Pérez de la Riva (1975), y £/ tabaco de José Rivero
Muiiiz®. En El barracon..., Pérez de la Riva lleva su anlisis acerca del poblamiento en

estas zonas hasta el periodo posterior al triunfo de la revolucion.

En cuanto a la industria azucarera es incuestionable la coincidencia de los
historiadores cubanos al considerarla el factor que provocé durante toda la historia de Cuba
el méas hondo proceso de transformacion ambiental. Su irrupcién ya fuera en el periodo
colonial o en los momentos de la expansion hacia el este en el Siglo XX, significé la
destruccion del paisaje anterior y la fijacion de nuevas caracteristicas humanas. Lo que
nosotros sostenemos es que los estudios que se han realizado alrededor de este fenémeno
lleva a los autores a centrarse en el sistema economico de “plantacion”; es decir, el sistema
de esclavitud de la poblacién negra de origen africano en la plantacién azucarera y a dejar
de lado la importancia que durante los siglos anteriores tuvo lo indigena desde el punto de
vista etnocultural, por lo que nuestro estudio se centra mas en el periodo anterior al
fenémeno azucarero. De todos modos, para el estudio de los asentamientos vinculados a la
industria azucarera reviste suma importancia la consulta de El contrapunteo cubano del
tabaco y el aziicar de Fernando Ortiz (1940), Aziicar y poblacion en Las Antillas de Ramiro

Guerra® y EI ingenio de Manuel Moreno Fraginals'®.

®). Le Riverend, Historia econdmica..., op. cit., p. 24.

7 F. Ortiz, Contrapunteo cubano del tabaco y el aziicar, La Habana, Editorial Jesis Montero, 1940.

% J. Rivero Mufiiz, E/ tabaco, La Habana, Instituto de Historia, Comisién Nacional de la Academia de
Ciencias de Cuba, 2 tomos, 1964,

*R. Guerra, Azicar y poblacién en las Antillas, La Habana, Ed. Ciencias Sociales, 1970.
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Para el estudio del poblamiento en las zonas cafetaleras son de gran valor £/ café de
Francisco Pérez de la Riva (1944) y otros articulos y publicaciones menores enire los que
pueden mencionarse la “Biografia del cafetal Angerona” de Isidro Méndez'!
“Restauracion de un cafetal de los colonos franceses en la Sierra Maestra” de Fernando
Boitel'.

Pero, volviendo a las épocas anteriores en que centramos nuestro estudio, Pérez de
la Riva (1952:295) ofrece una panoramica de los asentamientos rurales en Cuba desde el
periodo colonial. Y esto lo hace, partiendo de que bajo el término habitacidn rural se
agrupan todos aquelios hechos geogréificos relacionados con la vivienda del hombre, la
forma en que la construye, los materiales que utiliza y el modo de agruparla. Para ello
divide su exposicién en ocho capitulos: tipos de habitacion rural en Cuba: el batey como
elemento de fijacion; el conuce y el palenque como elemenio de dispersién; la
alimentacion, el bohio, la quinta, el barracén; vy la casa de vivienda. Son particularmente
interesantes para esta investigacion los tres primeros, donde se tratan de definir los tipos
principales de asentamiento rural y su evolucion a través del tiempo hasta formar parte de
la cultura “guajira” que es en [a que mejor se conservan algunas de las supervivencias

culturales indigenas caribeiias.

Por ultimo, dentro del grupo de las fuentes historiograficas hay que aludir a las
historias regionales y locales, de las cuales hemos consultado la obra Oriente biografia de
una provincia, de Juan Pérez Villarreal"?.

Sin embargo, v desde nuestro muy particular punto de vista, no obstante los

enormes avances gque en este campo se han logrado con la aparicién de estos admirables

' Ello se hace particularmente significativo en Ef ingenio, en cuyas paginas se ofrece el analisis mas
complete del desarrollo de la industria azuearera hasta ahora existente. M. Morene Fraginals, £/ Ingenio.
Complejo econdmico socialcubano del aziicar, La Habana, Ed. Ciencias Sociales, 3 tomas, 1978.

"' I. Méndez, “Biografia del cafetal Angerona”, en revista Arqueologia y etnologia, La Habana, nims.. 15 y
16, 1952,

"2 F, Boitel Jambu, “Restauracién de un cafetal de los colonos franceses en la Sierra Maestra”, en Revista de
la Jumta Nacional de Arqueclogiay Einologia, La Habana, 1962,

" J. Pérez Villarreal, Oriente, biografia de una provincia, Santiago de Cuba, 1982,
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trabajos, subsiste aun en ellos una notoria y, en mucho, inexplicable incomprension de la
etapa de formacion del etnos cubano, la cual comprende, por lo menos, los dos primeros
siglos de historia colonial en Cuba. En efecto, no se le reconoce a la poblacidén aborigen el
valiosisimo papel que desempefié para que se lograra el arraigo y adaptacion de los
inmigrantes hispanicos y africanos mestizandose con ellos no sélo biolégicamente, sino,
también y de manera fundamental, culturalmente, hasta constituir lo que denominamos una
protoetnia; portadora, a su vez, de una protocultura de raiz indigena con base en la cual se
desarrollaria el etnos nacional cubano. Esto se ha superado en parte en el texto de
Introduccion a la “Historia étnica” incluida en el Atlas etnogrdfico de Cuba; curiosamente
esta introduccion fue elaborada por Jesus Guanche Pérez y Ana Julia Garcia Dally, y digo
curiosamente porque el primero de ellos ha llegado mucho mas lejos en las conclusiones
extraidas de algunos de sus trabajos anteriores; como por ejemplo, en el primer punto de las
conclusiones de su trabajo, de lectura obligada para nuestro tema, Componentes étnicos de

la nacion cubana, afirma lo siguiente:

Los componentes étnicos indoamericanos desempefiaron un papel fundamental
en las primeras relaciones socioculturales establecidas con los inmigrantes
hispanicos y africanos durante el proceso temprano de transmision de acciones
y valores, adquiridos a través de una permanencia prolongada en el medio
cubano. A pesar de su virtual extincién poblacional, como resultado de las
matanzas, hambrunas, enfermedades, suicidios y matrimonios mixtos tendientes
a la asimilacion, diversos componentes de su lengua y cultura tradicionales —
transformada durante decenas de generaciones- forman parte activa del acervo

cultural de la formacién cubana'®.

La valoracion de los componentes étnicos indoamericanos de la actual cultura
tradicional cubana que el Dr. Guanche Pérez nos expone en este texto, representa un
planteamiento mucho mas avanzado que el que se expresa en la Introduccion a la “Historia

étnica” del Aslas etnogrdfico de Cuba, que €] mismo firma junto con la Dra. Garcia Dally.

14 . o L. . .
Guanche, Jesus, Componentes étnicos de la nacién cubana, La Habana, Coleccién la Fuente Viva de la
Fundacién Fernando Ortiz, ciencia, conciencia, paciencia, Ediciones Unién, 1996.
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Lo cual es muy preocupante porque se trata de un trabajo elaborado por expertos en las
diversas materias que se abordan y de alguna manera representa la versién oficial de la
valoracion que se hace de la actual cultura cubana y, por ello mismo, no se justifica que en
esta version, siendo oficial, se diluya hasta casi perderse este aspecto fundamental del

reconocimiento explicito de los aportes culturales de la poblacion aborigen de Cuba.

Aun asi, hay que reconocer las notables contribuciones al conocimiento de los
componentes étnicos de las manifestaciones de la cultura material y espiritual de Cuba que
contiene por lo menos el Atlas etnogrdfico que es el que hasta ahora hemos podido tener a
la mano. Mencionamos aqui, resumidos, los aportes que certeramente se sefialan en la
Introduccion a la “Historia étnica” y que consideramos, son de una enorme importancia: En
primer lugar, se han superado las visiones parciales de anteriores estudios al tratarse de una
investigacién que abarca la totalidad de la Isla, tanto las regiones urbanas como las rurales,
ademds de que contempla una extraordinaria recoleccion de datos desde el nivel local, el
subrregional y el regional, hasta el nivel nacional. Asimismo se superan tanto el punto de
vista que ponia el acento en lo demografico, como las visiones que confundian muy
frecuentemente lo étnico con lo racial, Por otra parte, se caracterizan de manera muy clara y
detallada, los elementos constitutivos de la composicién étnica cubana. Asi, lo hispanico se
subdivide en peninsular e insular, y en los principales pueblos que la integran (el espaiiol
que es el mayoritario, el catalan, el gallego, el vasco y el canario) especificando las
regiones que habitan cada uno de ellos. Lo mismo se hace con los componentes africanos
cuya procedencia se ubica con mucha precision en el Africa occidental subsaharana durante
la etapa esclavista aclarando que pertenecen a multiples etnias, “vinculadas en el habla con
la familia nigero-cordofana”, cuyas denominaciones cubanas son metaétnicas y se
relacionan con topénimos e hidronimos de sus lugares de asentamiento, captura,
concentracion y venta, los cuales, “a su vez, abarcan diversos etnénimos y denominaciones
étnicas™"’. Pero ademas se precisan también los componentes chino-filipinos, los antillanos
(principalmente inmigrantes haitianos y jamaicanos) y sobre los grupos de residentes a
quienes se les identifica a partir de datos censales que precisan el lugar de nacimiento de las

personas que integran estos grupos. En cuanto a las fuentes, ademas de los censos, se

"* Introduccién. “Historia étnica” del Atlas etnogrdfico, op. Cit., p. 1 (del texto impreso).



hicieron estudios muestrales de los archivos parroquiales, de gran significacién, porque
permiten, entre otras precisiones, demostrar la presencia de indics ain muy entrado el Siglo
XIX periodo en el que supuestamente ya estaban extinguidos, y ademas, se tomaron en
cuenta como otra fuente de importancia las series estadisticas que se han publicado a partir
de 1902; por Gltimo, efectivamente, con toda la informacion recogida se “posibilita una
nueva interpretacion etnohistérica del poblamiento de Cuba desde sus componentes étnicos

originarios hasta la poblacién cubana contemporénea™'®.

Por lo que hace a la caracterizacidon general del actual pueblo cubano que
encontramos en ¢l texto de Guanche Pérez y Garcia Dally, podriamos decir que, aunque
diferimos con ella en algunos aspectos, en un cierie sentido, estamos de acuerdo con el
planteamiento global en su grado de generalidad que implica. Es decir que podriamos
aceptar que la sociedad cubana contempordnea formada por mas de once millones de
personas constituye una nueva entidad étnica y racial, es decir que se trata de una nacidn
que en un cierto sentido es monoétnica y multirracial (en el sentido en que constituye lo que
Darcy Ribeiro llama una etnia nacional). Y que, a diferencia de la etnogénesis de muchos
pueblos de Euwropa, Africa y Asia guarda una regularidad en relacién con otros pueblos
nuevos de América (nétese que se habla de pueblos nuevos como nosotros hemos venido
sosteniendo, aunque se le utilice exclusivamente en su caracter descriptive y no comeo
concepto —como si ocurre en el caso reiteradamente sefialado por nosotros, del valor
conceptual que le imprime Darcy Ribeiro en sus trabajos a este tipo de pueblos). En otro
sentido, con un concepto de etnia un tanto distinto al utilizado en el texto al que nos hemos
venido refiriendo, aunque se acepte que una nacion sustente su caricter nacional, en la
existencia de una etnia nacional mayoritaria y con un alto grado de homogeneidad, ello no
excluye la existencia en esa misma sociedad de otras “etnias” entendidas como variantes
culturales, religiosas, o por el uso de modismos en el habla, etc., por regidn, subrregidon o
localidad y, por qué no, incluse, como podria ser el caso de una comunidad relativamente

aislada. Vistas asi las cosas se puede hablar, entonces de una nacién pluriétnica.

' Idem.
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Se dice que un pueblo forma una nacién cuando existen una serie de elementos que
unen a todos los habitantes del pais, dandoles cierto caracter que los identifica entre si y, al
mismo tiempo, los diferencia de los demas pueblos y naciones. Esos elementos se
desarrollaban lentamente en Cuba desde finales del Siglo XVIII (1760-1799) e incluso
antes, como nosotros sostenemos en el caso de la constitucion de lo que denominamos
protoetnia nacional cubana. Sin embargo, en un primer acercamiento a esta problematica no
nos interesa tanto saber cuando ya es Cuba una nacion acabada de manera plena o de
absoluta homogeneidad; por una sencilla razén: sostenemos que la nacién cubana, al igual
que, en términos generales, las naciones latinoamericanas en su totalidad siguen en buena
medida inconclusas, aunque en el caso de Cuba la reproduccidn endogenética del grueso de
la poblacién cubana desde los primeros siglos condiciona efectivamente “una tendencia a la

consolidaci6n étnica nacional”'’.

Por otra parte, lo que buscamos con nuestro trabajo es entender como se dio el
proceso histéricamente y qué caracteristicas étnicas encontramos en los primeros sectores
socinles que desarrollan una conciencia incipiente de cubania. A nosotros nos parece
equivocada la tesis que se ha sostenido por muchos investigadores en el sentido de que
fueron los esclavos negros los que primero adquirieron este tipo de conciencia y
sostenemos que fueron los sectores mestizos de blanco e india, de negro e india, de mulato
¢ india (es decir, aquellos grupos humanos surgidos de los primeros pobladores criollos
quienes contaban con una importante componente indigena en sus raices etnoculturales) los
que adquirieron dicha conciencia, es decir, fueron los que se constituyeron en una

protoetnia en el sentido que arriba anotamos'®.

Coma es I6gico suponer, no se trata de negar el inmenso valor de lo investigado hasta el

dia de hoy en relacion a la conformacion etnocultural en Cuba, sino de complementar, actualizar

y precisar los conocimientos que hasta ahora se han obtenido. El saber no es algo que se obtenga

de una vez y para siempre. Por el contrario, es susceptible de ser modificado, mejorado o

reforzado mediante nuevos enfoques, nuevas metodologias o por la adquisicion de nuevos

7 Introduccion, op. Cit.
¥ Esto ha sido muy claramente demostrado por Olga Portuondo. Ver: La virgen de la Caridad del Cobre.
Simbolo de cubania, Santiago de Cuba, Editorial Oriente, 1995,
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elementos a partir de nuevas investigaciones o novedosos procedimientos; pero siempre, sobre la
base de tomar en cuenta lo que anteriormente se sabia al respecto. En este sentido y como puede
suponerse, en el desarrollo del saber, nunca se parte de cero'®. Con mayor razon aplica un orden
de ideas como el aqui eshozado, cuando se trata de una investigacion como la presente que (en el
caso sobre todo de este capitulo dedicado a Cuba) cuenta con antecedentes tan ricos y valiosos
como los que hemos ya mencionado los cuales nos han sido de suma utilidad. Sin embargo, las
hipétesis de las cuales partimos nos llevan a fundamentar lo relacionado con la conformacion de
lo que nosotros llamamos protoetnia de raiz indigena transmisora de su legado etnocultural a las
nuevas generaciones de criollos en la Isla durante los primeros siglos de colonizacién y su
consolidacion a finales del siglo XVIIL, época en la que ya existen importanies nucleos de la

poblacién cubana con una clara conciencia de cubania®®.

Las huellas de lo indigena durante la conquista y la colonia.

Veamos ahora como se constituye una protocélula y una protocultura a través de
complejos procesos de transculturacidn en la historia de Cuba. Para ello, revisaremos los datos
que demuestran la persistencia de poblacion indigena en la isla de Cuba durante los siglos de
dominacion espafiola. La actitud pacifica que habian tenido los aborigenes de la isla bautizada
por Colon con el nombre de Juana, durante los primeros contactos con espaficles se vio
transformada radicalmente cuando los conquistadores adoptaron el mas cruel y despiadado de los
tratos hacia ellos. Existen pruebas documentales tanto del primer recibimiento amistoso de los

primeros afios (anteriores a la sangrienta incursidn de Panfilo de Narvéez), como de la feroz

" Lo cual, por lo demas es aceptado explicita y muy claramente en la intreducci6n a la “Historia étnica” del

Atfas etnogrifice de Cuba:

2 Los trabajos mds o menos recientes que nos orientaren en relacién a nuestro estudio sobre las supervivencias
etmoculturales indigenas en Cuba, entre otros los de: Poriuondo Z., Olga, La virgen de la Caridad def Cobre: simbolo
de cubania, Santiago de Cuba, Editorial Oriente, 1995; de Lima, Lillidn 1., La sociedad comunitaria de Cuba, La
Habana, Editorial Félix Varela, 1999, FariRas Gutiérrez, Daisy, Religién en las Aniillas. Paralelismos y
transcufturacion, La Habana, Editorial Academia, 1995; Rolando Antonio Pérez FernAndez, “La comunidad de
indios de El Caney y la virgen de Guadalupe”, en: Laura Mufoz (coordinadora) México y e Caribe. Vinculos,
intereses, regidn, México, Instituto Mora, 2002, pp. 219-265; Guanche, Jesis, Componentes éinicos de fa nacion
cubana, La Habana, Coleccién la Fuente Viva de la Fundacién Fernando Ortiz, ciencia, conciencia, paciencia,
Ediciones Unién, 1996; Barreiro, José, Panchito, cacigue de montaiia. Testimonio guajiro laino, Santiago de Cuba,
Ediciones Catedral, 2001; Stevens-Arroyo, Anthony M., “Praxis y persistencia de la religion tafna” en dnafes def
Caribe, vol. 13, pp. 129-143; y Lago Vieito, Angel, Los aborigenes de Bayamo. Destino y legado histdrico, La
Habana, Editorial de Ciencias sociales, 1994. Algunos de estos trabajos, por cierlo, se apoyan en los valiosos
hallazgos documentales realizados por Levi Marrero en su obra Cuba, Economia y Sociedad, Vols. I-¥; X1, Ed.
Playor, Madrid, 1972-75, obra que a nosotros también nos ha sido de gran utilidad.
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resistencia de los indios de la isla ante la embestida genocida de la agresion invasora. La muerte
de Hatuey quien habia llegado de la Espafiola a organizar la defensa indigena en territorio cubano
inicia en esta regién la serie de rebeliones que no cuncluiria en lo que seria su primera etapa hasta
1532 en que muere el cacique Guama, tras haberse mantenido combatiendo desde hacia ya
muchos afios, 1o cual coincidié, ademas, con los estragos causados por una destructiva epidemia
de viruela frente a la cual los indigenas carecian de defenzas inmunolégicas.

La mas grande de las Antillas no vivié sino hasta fecha muy tardia la economia de
plantacién clasica. Durante el Siglo XVII, la isla de Cuba, a diferencia de lo ocurrido en las
vecinas de la Espafiola y San Juan de Puerto Rico, no pas¢ de una economia minera a una de
produccioén azucarera, sinc que fue reorientada hacia la ganaderia y hacia las estancias
productoras de alimentos. De esta forma, no experimenté los efectos de un modo esclavista de
trabajo tan intenso y continuado como en las islas vecinas. La ganaderia no requeria de una
fuerza de trabajo muy amplia y su ordenamiento permitiéd un espacio para la existencia de
unidades sociales campesinas de diverso impacto y composicién. Ademas de los habitantes
nativos, a la isla habian fluido numerosos indigenas, que en calidad de esclavos, se habian traido
de todas las tierras que rodean el Caribe, y que, a partir de las Leyes Nuevas de 1542, aunque
lentamente, fueron quedando en libertad para disponer de su suerte. Unos y otros conformarian el
mismo espacio €étnico, aun cuando su historia no estaba exenta de conflictos entre si y
distanciamientos laborales y politicos®. A partir de la segunda mitad del Siglo XVI, la sociedad
colonial no distinguia entre unos y otros y con el tiempo, los nuevos indoamericanos que vinieron
a la isla se integraron a las etnias en su mismo nivel social. Lo que quiere decir que los grupos
étnicos “indigenas” no estuvieron exentos de cambio y modificaciones culturales internas desde
bien temprano en el proceso de adaptacion social general que se experimentaba. La observacion
€s pertinente, porque nos enfrenta a un hecho antropolégico que se ignora frecuentemente, y es el
de que lo cultural tiene una dindmica constantemente cambiante y adaptativa sin que esto ocurra

necesariamente en menoscabo de su integridad.

El arqueslogo cubano F. Pichardo Moya, desde 19435, plante6 (en su obra Los indios

de Cuba en los tiempos hisidricos) que la rapida extincion de los indigenas, si bien habia

1 Jalil Sued Badillo, “Beatriz: India cubana cimarrona”, Revisia Casa de las Américas, Nim. 165, La Habana,
1987, p. 11-23.
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sido un hecho cierto, no tenia el alcance que se le habia calculado. Este tipo de
seflalamientos reafirman la tesis sostenida por Daisy Farifias Gutiérrez en el sentido de la
presencia indigena en el proceso de transculturacion. Esto, sin embargo, y como ella misma
seflala: “en modo alguno significa obviar un elemento también apuntado por el referido
autor: que a [a larga lista de los masacrados por la conquista se sumaron |0s suicidios en
masa, una de las formas de resistencia mas desesperada de los oprimidos de nuestras
tierras... y las epidemias, la mayor parte de ellas introducidas por el conquistador™?. A
pesar de ello, la autora defiende su tesis argumentando que el propio Pichardo Moya
hablaba en su obra de pueblos integrados basicamente por indigenas, “llaméandoles por tal
razdén ‘pueblos de indios'; pero, ademas porque el arguedlogo sostuvo que estos pueblos

existieron “hasta el siglo XIX"™.

La aplicacion de las Leyes Nuevas que ordenaban la libertad de la poblacion
indigena tomo algunos afios en Cuba. No fue hasta pasado el 1552** que la élite insular
comenzara a acalar la legislacion que afectaba la base laboral de sus unidades de
produccion. En 1556 se recogieron dos mil indigenas residuales de la regién proxima a la
Habana, sector conocido como Guanabacoa®. Ese primer “pueblo de indios” albergaria a
naturales cubanos, descendientes directos muchos de ellos de la antigua encomienda de
Manuel de Rojas, importante personero de tiempos de la conquista®®. En 1574, el entonces
“protector de los indios”, Herman Manrique de Rojas, peticiond al Cabildo habanero tierras
para poblar tres corrales de ganado menor con sus tierras de monteria para los indigenas de

la region de Guanabacoa. A partir de entonces éstos se distribuyeron en tres localidades o

2 D Farifias Gutiérrez, Religion en las Amillas. Paralelismos y iransculturacion, La Habana, Editorial
Academia, 1995, p. 81.

B fdem.

Y Cfr. Hortensia Pichardo, quien, basada en la Cofeccion de documentos inéditos, sostiene en su obra Facefas
de nuestra historia, que: “En 1542 las Leyes Nuevas de Indias hablan prohibido |a encomienda. Era |a gran
victoria del padre Las Casas. Pero en Cuba no fue puesto en vigor el generoso decreto que daba |a libertad a
los indios encomendados hasta el afio de 1552, y a los indios esclavos en 1553, durante el gobiemo de
Gonzalo Pérez de Angulo”, p. 80.

2 Marrero, Levi. Cuba, Economie y Sociedad, Vol. Il; Ed. Playor, Madrid1973, p. 77-78.

g arquediogo La Rosa (1991:80) ha sefialado que en los primeros cien aflos de [a conquista, si bien
disminuy¢ considerablemente la poblacién aborigen, subsistieron sus descendientes ya muy mezclades con
blancos (europeos), negros y otros indigenas traidos como esclavos desde el continente y de diferentes islas,
concentrandose sobre todo en Guanabacoa (en la actual ciudad de la Habana) y en el Caney, Jiguani y
Tiguabos, en la regién oriental de la Isla™. D. Farifias Gutiérrez, Religion en las..., op. cit., p.81.
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sitios que fuercn los de Yamaragua, Rio de Caifias, y Cojimar. La peticion de tierras
solicitaba cuatro leguas de terrenos que no podemos verificar si se concedieron. Pero, como
ya veremos, los nuevos estancieros se dedicarian de ahora en adelante a los cultivos de
frutos menores —muchos de ellos indigenas- come |a yuca, el maiz, el tabaco, el arroz y Ia

cria de cerdos.

El Cabildo tenia un propésito ulterior al conceder tierras de cultivo a los grupos
indigenas y era el de promover la produccion de alimentos cercanos a la villa, para su
consumo interior asi como el aprovisionamiento de las Flotas y Armadas que
estacionalmente arribaban a su puerto. Pero la documentacién de la época revela que la
politica del Cabildo no era del agrado de todos los grandes propietarios de la regidn que
veian con recelo las pequeflas propiedades de indigenas y de otros grupos marginados
proliferar cerca de La Habanaﬂ. En 1589, las poblaciones indigenas se fortalecieron con el
arribo de nuevos grupos hasta entonces dispersos, Antes de 1588 se establecia otro lugarejo
conocido con el nombre de Managua®. Tal parece que algunos indocubanos solicitaron
mercedes de tierras a titulo propio y no como miembros de comunidades, como lo ilustra la
solicitud de un Alonso, indio, quien en 1569 ostentaba la condicién de vecino y pedia
titulos al Cabildo para las “rozas” que cultivaba®. Igualmente, hay que observar que en la
region de Guanabacoa se expidieron mercedes de tierras a otros grupos raciales,
particularmente a negros horros, o recién libertos, los cuales, si bien permanecian
legalmente separados, compartian vecindad y experiencias comunes. Contrario a los
pueblos de indics que intentaron infructuosamente establecerse en la Espanola décadas
antes, sus contrapartes cubanos, con todos lo azaroso del caso, perduraron como nuevas

unidades de poblacién. En 1582, fueron organizadas las primeras milicias de indios,

¥ 1 05 indios que quedaron libres entonces fueron recogidos en comunidades, como la de Guanabacoa en la
Habana y la de El Caney en Santiago de Cuba, de acuerdo con la cédula del 21 de marzo de 1551. Por otras
reales cédulas se dispuso que en las reducciones hubiese una iglesia, que se escogiesen para hacer las
poblaciones de indios lugares adecuados donde pudieran tener sus labranzas y ganado, pero que no por eso
pudieran quitdrseles las tierras que tuvieran antes de la reduccién. Se previno, ademds, que los alcaldes y
regidores que eligieran fueran indios. Mas tarde se ordend que fuera elegido por cada comunidad un protector
de los indios. Este cargo habia existido anteriormente, pero habia sido abolido por el abuso que del mismo
hacian los que lo disfrutaran”, Hortensia Pichardo, Facetas de..., op. cir, p. 81.

* Marrero, ibid., p. 65

# 1bid, 77.



mestizos y libertos de La Habana y Guanabacoa en dos compaiiias con capitanes propiosw.

Su proximidad a la villa de La Habana constantemente amenazada del exterior, abrié las
puertas al reclutamiento de indios y mestizos como auxiliares militares, vigias y
trabajadores asalariados. Esto a pesar de la fuerte discriminacion ractal que les marginaba
de otros espacios sociales como su exclusion de las plazas militares fijas, la burocracia y el

clero.

En la region de Bayamo, al otro extremo de Cuba, se expidieron mercedes de tierras
a indigenas desde antes de 1568 pero la informacién sobre estos grupos aliernos no es tan
abundante. En 1608 volvemos a leer sobre los indios de Bayamo y de otras regiones como
Baracoa, Puerto Principe (o Camagiiey) y Cuba (nombre que entonces se le daba a la
ciudad de Santiago). Pero su desenvolvimiento no parece haber sido tan azaroso como el de
los asediados poblados de Guanabacoa, puesto que en 1612 se hace referencia a 160
indigenas cerca de Bayamo que se encontraban “fuera de la iglesia”, o sea al margen de la

1", Este nucleo de Bayamo se identifica en el censo de poblacién de

vida comunal colonia
1684 demograficamente recuperada, con una poblacién racial mixta sumando 279
personas®. Esto constituia el 9.9% de la poblacién total de la region, superando a la
poblacion clasificada como negra. La comunidad mestiza de Bayamo se dividia en cinco
lugares a finales del Siglo XVII; Santa Ana, Guanarubi, Jiguani de Arriba, Los quemados,

Cautilo y Sao™,

En Puerto Principe, en la regién central de 1a isla, la poblacién indigena se acuarteld

en un barrio urbano llamado Triana, y en 1648 se informa que se componia de unas 40

personas’’.

* fbid,, p. 78.

*! Ibid, p. 45.

2 Cfr. Con Daisy Farifias, Op. cit., quien citando al arquetlogo La Rosa sefiala que “la informacién enviada
por el obispo fray Juan Cabezas de Altamirano al rey de Espafia, ¢l 22 de septiembre de 1608, donde se
referia a la presencia aborigen en Baracoa, Guanabacoa, en Puerto Principe (Camagliey) y en Bayamo™., p.
81

2 Marrero, op. cit., vol. [1l, p. 57.

* F, Castillo Meléndez, “Poblacitn y defensa de la isla de Cuba, (1660-1700)". Escuela de Estudios
Hispanoamericanos, Anuario de Estudios Americanos, Tomo XLIV, Sevilla, 1987 pp. 45-6.
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En la region de Santiago, en Oriente, la poblacion indigena constituia para el aiio de
1604 ¢l 12% de la poblacién total. Santiago, més que en la Habana®. En el censo general
de 1605 para toda la isla se contabilizé la poblacion indigena en unos 1,027 habitantes que
representaba un 6.5% de la poblacion total insular®®. Sin embargo, esta cifra parece indicar
un decrecimiento poblacional que solamente seria real si consideramos Unicamente a los
“indios puros” y no a los mestizos. Es importante dilucidar el asunto porque en términos
culturales uno y otro es igualmente portador de cultura tradicional y distinguirlos
violentaria el derrotero real de la transmisién y de la continuidad cultural. Si los censos los
distinguen es en virtud de las implicaciones juridicas de las clasificaciones. Los “indios”
estaban protegidos por una legislacion que les hacia acreedores a tierras comunales y a
proteccidn especial del Estado. Tal condicion no era transferible a menos que, de alguna
forma, sus descendientes permanecieran siendo puros. Admision de mestizaje era
autoexclusion de las mercedes comunales, situacion que el Estado fomentaba para ir
debilitando sus responsabilidades. Por esta razon debemos advertir una manipulacion de las
identidades, tanto por mestizos reafirmandose como “indios”, como del Estado forzando la
desaparicion de los mismos. La dindmica clasificatoria oficial simplemente no concuerda
con la realidad étnica. No deja de ser, no obstante, significativa la admisién de los censos

oficiales de porcentajes nada desdefiables de “indios” entrado el Siglo XVII.

En varias ocasiones la rutina social se despojaba por las noticias del descubrimiento
de nuevas comunidades de indios en apartada geografia insular. Por ejemplo, en 1576, se
descubri6 una aldea en el despoblado paraje de Macuriges, cuya suerte desconocemos®’. Y
nuevamente en 1607, en las “cuchillas de Baracoa” al extremo nororiental de Cuba
aparecieron varias aldeas aisladas previamente desconocidas®®. Macias es de la opinién que
las de Baracoa eran de indigenas originalmente traidos como esclavos del exterior pero no
ofrece evidencia para sustentarlo. En Baracoa en 1538 los nativos sublevados quemaron el

poblado y combatieron con indios cipayos al servicio de los espafioles, siendo casualmente

B Macias, Cuba en la primera mitad del Siglo XVII, Escuela de Estudios Hispancamericanos, Sevilla,
1978, p. 22; Marrero, vol. I, op. cit., p. 59.
36 . .
Macias, op.cit, p. 21.
*7 Marrero, op. cit., vol. 11, p. 468.
38 Marrero, op. cit., vol. V, p. 45.
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de los Qltimos cubanos en rebelarse contra el orden ya establecido™. Pero el censo insular
de ese mismo afio fija la poblacién india de Baracoa en 20 vecinos, o cien personas, que
claramente, era otro grupo previamente asentado en la region. Al cual se refiere el obispo
Cabezas en 1608 como “pueblo de indios, aunque espafioles”: es decir, transculturados,
aunque en la misma descripeion afiade: “questan distintos por si de los espafioles”, es decir,
que constituyen comunidad auténoma®. Es légico suponer que los indios de las montafias
se fueron incorporando al pueblo de indios ya establecido en Baracoa. En 1632, la corona
ordend a las autoridades coloniales respetar los derechos de los pueblos de indios y que les
fueran repartidas las tierras que necesitaban “para sus labranzas v cnianzas, dehesas, monies
y caminos y todo [o necesario y bastante para el uso humano”. El decreto se referia

especificamente a los pueblos de indios de Baracoa y Guanabacoa'.

Para finales del Siglo XVII se tienen noticias de que los indigenas de San Luis de
los Caneyes, cercano a Santiago, sumaban unos 30 vecinos, que como unidades familiares
vendrian a ser unas 150 personas. También eran descritos como “pocos y pobres”, muchos
de los cuales comenzaban a abandonar el pueblo y moverse a los bosques por el maltrato de

sus vecinos blancos®.

Esta comunidad en particular defendié muy activamenie sus fueros comunales
durante todo el Siglo XVII. En 1655, su “cacique” Marcas Rodriguez, escribia al rey

denunciando los abusos de que eran victimas por los hacendados de la regién:

“...cacique de los naturales del pueblo de los caneis..distante una
legua de la ciudad de Santiago de Cuba, isla de la Habana.. .asi en

mi nombre como de los demés vecinos y habitantes de mi pueblo...

..como por (las) muchas estancias que los vecinos de la ciudad de

Cuba han ido fundando cerca de nuestro pueblo de los

» Sued, op. cit., 1987.

10 Macias, ap. cit., p. 19.

! Macias, op. cit,, p. 33.

2 Castillo, op.cir,, p. 47, Marrero op. cit., vol. V p. 24.
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caneis...como personas poderosas nos han acortado tanto los limites
del pueblo, que no nos han quedado tierras para las siembras del
sustento de nuestras familias, por cuya causa alguncs de los
naturales han desamparado vy desamparan el..pueblo y se van a
tierras extrafias...siendo todo esto en grave dafio nuestro, no menos
lo viene a ser a Santiago de Cuba... pues, demas de las monierias
con que de ordinario socorriamos de camne, y en abrir caminos y
vigilar las costas del mar y otras cosas muy importantes al real
servicio de vuestra majestad, a guien siempre hemos acudido con
mucha prontitud y como leales vasallos...en atendencia de lo cual, ¥
que estas tierras fueron de‘ nuestros antepasados, se ha de servir
vuestra majestad mandar que (se) nos sefiale la tierra que pareciere
conveniente cerca del pueblo, para nuestras labranzas y rozas, y
asimismo los montes... para las monterias, pues siendo los mas de
ellas realengas, algunos vecinos y sefiores de hatos, como
poderosos, han aprendido mas posesion de lo que tienen, v, como
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pabres, nos prohiben de lo que no son legitimamente duefios...

Este podercso reclamo, tan claro en su exposicion y en su conciencia de clase y de
etnia, nos revela que mas de un siglo después de la conquista el indigena mantiene viva la
memnoria de su pasado, su sentido de pertenencia a la tierra ancestral, y su sentido de
ubicacion historica. No fueron pues, los esclavos quienes, al decir de Fernando Ortiz,
sintieron més pronto la conciencia de la cubania, sino los indios y mestizos que perduraron
como segmento vivo en la nueva formacién social™. Segmento que, como vemos, no
reclama el pasado, sino su derecho en el nuevo orden, dentro del cual comprenden bien su
propia aportacion asi como sus prerrogativas. Como vemos no se trata de una etnia simple y
llana, como podria ser la indigena o indoamericana o la negra procedente de Africa, sino de
una protoeinia en el sentido de Darcy Ribeiro como hemos venido sosteniendo en nuestro

trabajo.

¥ Marrero op. cit., vol. I, p. 225.
* Fermando Ontiz, “La Cubanidad y los negros”, en Estudios Afro-cubanos, Vo[, Nams, -4, 1939, p. 14.
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La reacciéon del Consejo de Indias al reclamo del cacique de los Caneyes fue
favorable, ordenando a las autoridades coloniales la restitucion de las tierras y la proteccion
del pueblo de indios. En 1688, milicianos de Los Caneyes se destacaron combatiendo
contra las incursiones de ingleses provenientes de Jamaica®. Pero de poco valieron las
muestras de continua lealtad, ya que en 1682 los caneyanos se vieron obligados a enviar
emisarios furtivos a la Corte de Espafia para pedir proteccion y justicia contra sus opresivos
vecinos ricos*. La lucha perdurd pero también la comunidad. Los Caneyes, al igual que
Guanabacoa, fueron posiblemente las dltimas comunidades de indigenas nativos en
sobrevivir grupalmente. En 1699 se fundd en la region un nuevo poblado indigena llamado
Jiguani que se encontraba cerca al camino real entre Santiago y Bayamo®’. Lo cual
testimoniaba de la salud social de sus pobladores. Casi medio sigio después, en 1740,
vecinos de El Caney como Jiguani continuaban sirviendo en empresas militares, en ese afio
combatiendo en la cuenca de Guantdnamo contra incursiones extranjeras48. Para entonces,
nos dice Marrero, los indios eran reconocidos como blancos en las clasificaciones raciales
de Cuba. Por lo menos asi lo determind el Mariscal O’Reilly al reorganizar las fuerzas
militares de Cuba en 1769. Pero esta clasificacion hay que tomarla con cautela porque el
proceso de mestizaje fue en la realidad mas con la mayoritaria poblacion negra y mulata
que con la blanca. Ademds, la mayoria de los mestizos no vivieron en ‘pueblos’ de indios
sino que convivieron con los otros grupos sociales pobres. El supuesto blanqueamiento de
los indios para fines militares se limitd al nivel de las milicias urbanas, una especie de
Guardia Nacional, y no al ejército regular. Pues, desde el 1690, cuando se permitieron
plazas para criollos se establecia a la vez la exclusién de indios y mestizos. Solamente

como auxiliares se permitia su participacion militar*®.

Para esa misma época la poblacion indigena de Santiago constituia un 7.3% de toda

su poblacién’o. Pero, insistimos en que tales cifras excluyen un amplio segmento mestizo

S Marrero, op. cit., vol. II1, p. 141.
“ Castillo, op.cir.

9 Marrero, op. cit.,vol. 111, p. 23.
S Ibid.

s Marrero, op. cit., vol. 111, p. 169.
% Marrero, op. cit., vol. 1l p. 23.
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que fue también portador de cultura e identidad étnica y que curiosamente los historiadores
han tendido a menospreciar e ignorar. No solamente por asociarlos al elemento blanco
preferentemente sino también al insinuar que con el mestizaje se borraba la herencia
cultural indigena. La marginacion que el discrimen racial fomentaba mantuvo al mestizo
méas cerca de sus origenes étnicos y de sus costumbres tradicionales de lo que se ha
admitido y por tal razén se vio motivado a integrarse con mayor libertad entre grupos que
dificilmente podian dispensar de sus servicios v de sus conocimientos. El mestizo fue el
solvente cultural en aquel mundo de blancos pobres y de negros libres cuya desventaja
econdomica y su falta de opciones les empujaba a su criollizacién. Por otro lado, han sido
sefialados los resultados locales del Estado General de la [sla de Cuba, de 1774-1775,
primer censo de poblacién auténtico del pais. Los correspondientes al pueblo y partido de
El Caney, dados a conocer por Rolando A. Pérez Fernandez: “‘se registran tanto la
poblacidn india como la blanca, negra y parda, dividida en tres grupos etarios”, La suma
total de indios en el pueblo es de 528 y constituye “¢l 92.6% de sus 570 habitantes; y
asciende a 237 en las areas rurales del pariido, representando el 36.7% de las comunidades
rurales y 62.9% de las 1,215 personas que radican en ambas 4reas™' (esto quiere decir que
en las zonas rurales estaban en desventaja los indios respecto a los negros) Por aquella
¢poca, Santiago de Cuba tenia una poblacién total de sélo 18, 374 habitantes, un poguilo
mas del diez por ciento del total de la Isla que era de 171, 652 personas, de las cuales “el
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44.1% se conceniraba en la Habana™* (esto, segin el censo local, porque en el general no

aparecen estos datos).

Ademés, nuevos contingentes de indigenas del exterior comenzaron a llegar a Cuba
a partir de las Ultimas décadas del Siglo XVIII, insertandose entre los criollos pobres y
aportando a ese modo de vida eminentemente mestizo. Los primeras provenian de las islas

y cayos de la Florida buscando empleo en la agricultura, en los puertos activos y en el

>'Rolando Antonio Pérez Fernandez, “La comunidad de indios de El Caney vy la virgen de Guadalupe”, en:
Laura Mufioz (coordinadora) México y el Caribe. Vinculos, intereses, region, México, Instituto Mora, 2002,
?qp. 219-265.

® 1bidem, Por cierto que ahi mismo se seffala: “Empero, en el Estado General que fue objeto de publicacion
no se indica niimero de indios: Sencillamente este fue ocultado de manera deliberada sumandoselos al nimero
de blancos, tal como se hizo ya en los censos locales subsiguientes, 1778, 1784, etc.”.
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servicio doméstico™. Es siempre posible que estos grupos no hayan sido totalmente ajenos
a la historia de la isla en los siglos pasados™. Durante el Sigo XIX entraron a Cuba
numerosos naturales de Yucatdn y de otras partes de México tanto como esclavos como
presidiarios para trabajar en las fortificaciones. Los yucatecos presidiarios, como veremos
mas extensamente al tratar de su llegada también a Puerto Rico, servian de remplazos al fijo
militar y luego permanecian en las islas. Eran eminentemente campesinos pobres y su
llegada se registr6 durante todo el Siglo XVIII. Pero de ellos en el Siglo XIX nos dice

2

Fernando Ortiz: “...después, los indios de Yucatan y de México, que van entrando en Cuba,
como esclavos o soldados y figuran en nuestras historias locales como indios campechanos
y guachinango, hasta que en el Siglo XIX, al acabarse la trata negrera, un gobernador de
Yucatan vende indios de su tierra a los hacendados de Cuba...”>. Se referia a la situacion
generada en Yucatan por la llamada Guerra de Castas. Igualmente, las cacerias de indios en

el oeste americano aportaron ocasionales victimas al insaciable mercado azucarero cubano.

Por su condicién social estos elementos indigenas del exterior se debieron asentar
en los sectores mas pobres y asimilarse eventualmente a los modos de vida de sus
contrapartes nativos. Su influencia es percibida atn en los vocablos indigenas que
aportaron al espafiol de Cuba®. Por ultimo, habria que referirmos al término de la
resistencia indigena en El Caney y, por ende, en Cuba, que se ubica en el contexto del
despojo de las tierras aborigenes por las autoridades coloniales y de la supresion del
ayuntamiento indio. La orden de supresién del ayuntamiento indio de El Caney y la
remision de las tierras de la comunidad indigena a la Corona fue decretada en 1844, bajo el
reinado de Isabel 11. En 1845 se hizo efectiva dicha orden, y desde ese afio hasta 1850,
fecha en que las autoridades coloniales dieron finalmente el carpetazo al asunto, el
ayuntamiento indio sostuvo una lucha legal por la recuperacion de sus tierras, la cual se dio

a pesar de los esfuerzos legales promovidos para evitarlo. “A partir de aquel instante, la

3 Marrero, op. cit., vol. IV, p. 163.

¥ Marrero, op. cit., vol. I, pp. 158, 182 vol. V, pp- 101-06.

¥ Oniiz, op.cit., p. 6.

% Valdés Bernal, La Habana, La evolucion de los indoamericanismos en el espafiol hablado en Cuba, Ed. de
Ciencias Sociales, 1986,
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identidad comunitaria indigena comenzaria a desaparecer, fundiéndose en la gran corriente

de la identidad nacional™’.

La ltaba

Santiago de Cuba

1as
L g ol 11t

=

T Lanta mo g,

Cuba

Principales lugares visitados: cd. de Samtiago de Cuba, El Caney* (muy cerca de esta cindad), Tiguabos*
(entre las cds. De Santiago de Cuba y Guantinamo), cd. de Guantinamo, La Rancheria* (zona montafiosa de
Guantinamo), Baracoa, Moa, Banes, cd. de Holguin, Jiguani (entre Holguin y Bayamo), cd. de Bayaroo, Los
Lajiales* ( Sierra:Maestra). (*no se encuentra en el mapa).

3 R. A. Pérez, “La comunidad de indios...” op. cit., p. 246.
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SOBRE LAS PERSISTENCIAS ETNOCULTURALES DE CARACTER INDIGENA
EN EL ORIENTE DE CUBA

Paralelismo y transculturacion.

Por todo lo anterior, resulta preocupante sostener, como varios estudiosos han
manifestado, que los aborigenes cubanos no pudieron aportar ningin elemento a la
formacion de la nacionalidad cubana y, en general, a la conformacién de la cultura de su
sociedad, por haber sido ripidamente exterminados. Una vision de este tipo denota cierto
desconocimiento de la historia cubana en su primera etapa, pues, como ya vimos, si bien los
grupos de mayor desarrollo cultural desaparecieron como entidad social en el Siglo XVI,
ello en modo alguno significa que todos fueran aniquilados. Hay suficientes pruebas
arqueologicas, antropoldgicas, lingiiisticas, asi como informacion documental de la época,
para demostrar que sobrevivieron grupos aislados, o bien mezclados con el conquistador, o
trasladados a sus lugares de origen, estableciéndose los europeos en los sitios que
anteriormente aquellos habian ocupado. En ambos casos se hizo patente la existencia
indiscutible de las huellas de ambas culturas, demostrando que el contacto entre estos

grupos étnicos no fue tan efimero ni tan simple como generalmente se ha planteado.
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Con el Dr. Rolando Antonio Pérez Fernandez en un rio que se encuentra cerca de la cd. de Baracoa (la leyenda cuenta
que los indios tainos se arrojaron de lo alto del cafién, prefiriendo morir a ser sojuzgados por los espafioles).

Observacién empirica de la presencia indigena en el Oriente de la isla de Cuba.

Realizamos tres visitas a la regién oriental del territcrio cubano para recabar la
valiosa informacion que nos ha permitido elaborar este apartado sobre la presencia indigena
en esta zona>. En cuanto a la preparacion previa de cada uno de nuestros viajes y la
organizacién cuidadosa de las rutas mas adecuadas a los objetivos que nos habiamos
planteado®®, pude leer, durante los meses de mayo a julio del 2000, una bibliografia aunque
minima, suficiente para los objetivos planteados en esta primera etapa, junto con articulos
como el de Pérez Fernandez sobre la comunidad de indios de El Caney *°. Asi, pudimos
establecer una ruta para el primer viaje que abarcara la zona de El Caney, pueblo y
municipio de Jiguani, Provincia Granma, y Chorro de Maita en Banes, provincia de

Holguin, Los Lajiales en la Sierra Maestra, Provincia Segundo Frente y otros puntos

*¥ El primer viaje lo hicimos del 2 al 13 de agosto de 2000. La segunda visita a Cuba la llevamos a caho
durante los dias 29 de diciembre de 2000 al 8 de enero de 2001, Y, 1a tercera, del 2 al 13 de enero de 2002,
para asistit al Cologuio “Gira Legado Indigena del Caribe”, el cual se llevd al cabo del 4 al {1 de enero de ese
afio.

» Tengo que agradecer de manera muy especial, la invaluable ayuda que me proparciond el etmomusicélogo
cubano Rolando Antonio Pérez Fernandez: musico y musicologo cubano, nacido en El Caney en 1947, Doctor
en Ciencias sobre Artes, Premio Casa de las Américas en musicologia en 1982. Entre sus publicaciones se
encuentran: La binarizacidn de los ritmos ternarios africanos en América Latina y La misica afromestiza
mexicana, es profesor en la Escuela Nacional de Misica de la UNAM.

# “Los indios del..., op. cit.
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Estatua de Guama en la ciudad de Baracoa (cacique indigena que se rebeld y luché contra los espaiioles). A
sus pies se realizan ceremonias todos los afios por parte de los habitantes de la comunidad de “La Rancheria™

intermedios o cercanos a los anteriormente mencionados. Asimismo, organizamos visitas a
museos, a la Universidad de Oriente y al Archivo Parroquial de San Luis Obispo, de El
Caney, etcétera. Un afio después (enero de 2001) hicimos el segundo viaje con un recorrido
similar al que agregamos otros sitios cuyo interés se nos fue mostrando durante el primer
trabajo de campo, como ocurrid, por ejemplo, con el poblado de Tiguabos ubicado en la
provincia de Guantanamo, al cual reiteradamente se mencionaba como paso intermedio de
la emigraciéon de poblacion desde El Caney en la busqueda de terrenos para sus
tradicionales cultivos hacia la parte mas oriental de la isla. Esta emigracion llego hasta la
region montariosa de Guantanamo en donde se ubican los caserios del municipio de Manuel
Tames y del municipio de Yateras. Visitamos también los Lajiales en la Sierra Maestra y el
Escandel, Barajagua Arriba, Zacatecas Arriba y el Aceite, todos estos lugares en la zona de
los Caneyes, ademas de la ciudad de Guantanamo, Playitas de Cajobabo, la ciudad de
Baracoa y la ciudad de Santiago. Por dltimo, regresamos por tercera ocasion en enero de
2002 y, despu‘és de hacer un recorrido similar, tuvimos como agregado la visita a una
comunidad de descendientes de indigenas, a la cual nos referimos mas ampliamente por el

interés particular que tiene esta experiencia para nuestra investigacion.
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Platica de “Panchito” Ramirez sobre plantas medicinales en un vivero ecolégico a las orillas del rio Toa.

Un acercamiento a un personaje y a una comunidad en }a provincia de Guantianamo.

Una de las preguntas recurrentes, que se nos han presentado, no s6lo durante estos viajes
sino en toda nuestra investigacion es, en términos generales, la siguiente: ;Como reconceptualizar
un fendmeno tan complejo como la herencia indigena incorporada en la cultura nacional de un pais
cuando dicha incorporacion se dio desde hace mas de dos siglos? Para responderla, una primera
hipétesis de la cual partiamos sobre todo para el caso cubano es el hecho de que lo indigena como
corriente identificativa es valida aiin hoy en dia ya que sobreviven rasgos generales y piezas claves
de lo indigena en la cultura cubana. Ello puede observarse en sectores no vastos, pero tampoco
pequeiios, del Oriente cubano, como los que hasta ahora habiamos recorrido, donde no es tan
extrafio presenciarlas y captarlas, incluso a simple vista. Hemos podido recoger muiiltiples
testimonios de este estilo en nuestros largos recorridos por Jiguani, Sierra Maestra, en un lugar
llamado “El Aceite” en El Caney, muy cerca de Santiago, En Baracoa, en Tiguabos, provincia de

Guantanamo, etcétera.
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El “Cacique” con algunos miembros de su comunidad, dirige unas palabras de bienvenida a los asistentes a la “Gira
Legado indigena del Caribe”.

Y es ese mismo objetivo el que nos llevé a vivir con mucho interés una nueva experiencia:
la de conocer a Francisco (“Panchito”) Ramirez Rojas, un campesino cubano que vive en un
caserio llamado “La Rancheria” ubicado en las monptafias del municipio Manuel Tames
(anteriormente pertenecia al municipio de Yateras), provincia de Guantanamo. Junto con él han
sido considerados descendientes de indigenas los integrantes de su comunidad situada en aquellos

apartados lugares.
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Vivienda tradicional en “La Rancheria™, caserio ubicado en la zona montafiosa del Municipio de Manuel
Tames, en la Provincia de Guantanamo.

Tuvimos conocimiento de esta persona de ascendencia indigena durante 1a presentacion del
libro Panchito, cacique de montaria, escrito por José Barreiro®'. Esta presentacion tuvo lugar en la
ciudad de Baracoa dentro de las actividades del Coloquio “Gira legado indigena del Caribe” que
organizan cada afio (desde 1996) tres obstinados investigadores de las supervivencias indigenas en
el Caribe. Ellos son: Alejandro Hartmann Matos, historiador de Baracoa y experto estudioso del
legado indocubano en la regién oriental de Cuba, Angel Grafia director de la Fundacién Antonio
Nifiez Jiménez de la Naturaleza y el Hombre, con sede en la Habana y el autor del libro José
Barreiro. Invitados por ellos, participamos en el evento junto con antropdlogos, historiadores,

bidlogos, médicos y profesionales de otras varias disciplinas.

6! (Camagiley, Cuba, 1948), escritor, ensayista, editor de la revista Native Americas y de la Editorial Akwe:
Kon, de la Universidad de Cornell (Ithaca, N. Y.), coordinador de conferencias nacionales e internacionales y
asesor de proyectos de pueblos indigenas en Norte, Centroamérica y el Caribe. En Cuba coorganiza el evento
Internacional “Legado Indigena del Caribe™.
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Una de las hijas de “Panchito” Ramirez, junto a un altar “cruzao” (sincrético), en el interior de su “bohio™ en la
comunidad “La Rancheria™. Cuando la entrevistamws nos dijo: “mido un metro cuarenta y ocho centimetros y tengo
“diente de pala’. Aqui nosotros sabemos de los estudios que les hicieron a nuestros abuelos por Rivero de la Calle, un
antropélogo que anduvo por aqui hace como sesenta afios. Mi papa nos ha contado y estamos orgullosos de descender
de indios™.

Panchito estuvo presente en la presentacién de la publicacion en la cual él es el
protagonista, acompaiiado de algunos miembros de su comunidad quienes participaron en el acto

con cantos alusivos a la huida al monte de sus antepasados indios®’. Posteriormente visitamos esta

%2 En el libro, él mismo explica su funcion de cacique de acuerdo a las creencias y las tradiciones de origen indio
heredadas de sus antepasados las cuales lo encaminaron por ese sendero: “nadie pide ser cacique. No es cosa de
mando, mi autoridad, si alguna tengo, viene, yo siento, de que me doy a conocer, me doy a querer” Barreiro, José,
Panchito, cacique de montana. Testimonio guajiro taino, Santiago de Cuba, Ediciones Catedral, 2001, p. 31.
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comunidad y los datos recolectados a través de nuestras entrevistas a los participantes en este
coloquio y las que realizamos en esa visita son una parte fundamental de la informacion que nos
permitié (junto con las demas entrevistas realizadas durante nuestras tres visitas y los recorridos
que hicimos principalmente por la regién orental de la isla) la sintesis que a continuacién

presentamos sobre las supervivencias etnoculturales indigenas en la Cuba contemporanea.

Representacion de un “areito™ con piezas de tamafio natural elaboradas con ceramica pintada, en la “Aldea Taina”,
construida de manera museografica en el sitio arqueoldgico de “Chorro de Maita™, Municipio de Holguin, Cuba.

1. La cultura material.

1.1. Siguiendo los puntos del esquema que delineamos en el capitulo uno, es innegable en
Cuba e] aporte indigena (como todo mundo parece coincidir) dentro de la llamada cultura
material a la cual nos referimos en primera instancia. A nosotros no nos fue dificil constatar
durante nuestros viajes una serie de elementos que muestran las huellas de los aborigenes
cubanos en construcciones y objetos materiales utilizados en la vida cotidiana y durante
muchas de las faenas tradicionales realizadas principalmente en las labores propias de los
campesinos. 1.1.1. Asi, comenzamos con el punto de los asentamientos. En casi todos lados

donde estuvimos pudimos notar que alin es visible la forma originaria de los asentamientos
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rurales: predominio de la dispersion en algunos sitios y concentracidn de la poblacion en
otros. Como la poblacién campesina demograficamente es, en buena medida, producte de
una continuidad aunque a través de la transculturacion de los grupos originarios, es la que
conserva una mayor cantidad de elementos etnoculturales de procedencia criolla y
tradicional y, por tanto, la de mayor interés para nuestra investigaciéon. La mayoria de los
campesinos viven en aseniamientos dispersos producto de la tendencia histérica del
campesinado cubano; 1.1.2. En cuanto al establecimiento de la vivienda, el bareyﬂ como
forma de concentraci6n, aunque ahora se le asocie a las zonas azucareras, que tuvo en su
origen una reminiscencia indigena y sirvié como espacio de transculturacion; al igual que
el bohio®, el cual es mas bien un elemento propio de los asentamientos dispersos (también
encontramos la variante llamada caney, en sus dos acepciones que se le atribuyen: casa
grande y caserio® , a pesar de estar casi desaparecida). E! origen indigena de ambos ha
quedado plasmado en sus denominaciones producto de voces indigenas pertenecientes a la
familia aruaca y los bateyes y bohios (sobre todo este tltimo, como evidencia material de
lo indigena) las encontramos con frecuencia en nuestros recorridos por la isla y no s6lo en
la region Oriental en donde hicimos la mayoria de nuestras entrevistas (con las mejoras en
las condiciones de vida el bohio tiende a desaparecer, pero lo imporiante es que a pesar de
este proceso de mejora socioecondmica, sigue ahi; sobre todo, pensamos, porque implica
una forma de estrecho vinculo con la naturaleza en las zonas rurales). También de origen
aruaco son las denominaciones de muchos de los materiales de construccién de los bohios

(las pencas de guana® que se utilizan para construir los techos al igual que la yagua® y el

% “entre los indigenas ‘plaza en donde se jugaba a la pelata’ (y también, por extension,, ‘juego de pelota’ y ‘pelota’)

denomina al presente, con plena vitalidad, a Ia plazoleta ¢ explanada frente a la casa campesina”, Alvarez Nazario,
Manuel, Argueologia lingiiisiica, Estudios modernos dirigidos al rescate y reconstruccion del arahuace taino, San
Juam, P. R., Editorial de la Universidad de Puerio Rico, 1996, p. 78.

© a palabra bohio significaba casa, en el aruaco insular,

 “verdaderamente no quiere decir casa grande, sino el caserfo o lugarejo habitade por una sola familia, y por
extension se decia asf a las grandes viviendas de los caciques y sus dependencias”, Cambiaso, Redoifo Domingo,
Peguerio diccionario... op. cit., p. 43.

 Penca que caracleriza a una “variedad de palmera muy abundante en varias comarcas de la isla; los indios la
empleaban para los techos de sus viviendas, eic. También al fosfato y al estiérool de ave y murciélagos, que se
encontraba en las cuevas, daban este nombre; acaso huano”, Ibidem., p. 73.

7 “yagua, base de la rama de la palma de yagua (o palma real) y de otras palmas, de usc rural come petaca para cargar
frutas o ropa de lavado, y asimismo utilizable en el techado y consiruccion de bohfos; ete.”, Alvarez N., M,
Argqueologia lingiiistica... op. cit, p. 75.
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bajareque®™ para las paredes, etcétera). Por mantenerse en un estrecho contacto con la
naturaleza, los campesinos cubanos han heredado buena parte de Jos conocimientos
acumulados durante cientos de afios por los aborigenes y transmitidos a las nuevas
generaciones a través de complejos procesos de transculturacién. Por supuesto que también
han recibido aportes de los grupos de inmigrantes (sobre todo de los canarios que siempre
tendieron a ubicarse en las zonas rurales); pero estos aportes no han sido significativos
hasta el punto de modificar el proceso endégeno y, en todo caso, se han tenido que adaptar
a las nuevas condiciones ecologicas para lo cual la participacion de los indigenas cubanos o
sus conocimientos heredados a las nuevas generaciones mestizas fue fundamental. Al
bohio, lo encontramos tanto en las montanas de Guantanamo como en la Sierra Maestra,
lugares en los que predominan los asentamientos dispersos; pero lo llegamos a ver ain en
zonas de mayor concentracién demografica aunque con variantes tanto en la forma y
materiales de construccion como en la funcién. Asimismo, la barbacoa® vocablo queen la
lengua aruaca significaba “cama”, se sigue utilizando para nombrar tanto a la construccién
de madera llamado tapanco y también el que se usa para guardar granos, frutos o legumbres
de diversa indole como a la fogata que se hace sobre un hoyo hecho en la tierra para asar
carne; 1.1.3. En cuanto al mobiliario y ajuar o menaje de la vivienda rural, un aporte
notable, no sélo para Cuba por lo extendido de su uso en muchas otras partes, es la
hamaca’®; elaborada con materiales de distintos tipos se conserva en muchas viviendas

cubanas sobre todo rurales. Lo mismo ocurre con otros objetos como el guayo”, el jibe72,

®® Bahareque o bajareque ‘bohio grande, de techo cénico’, posible arahuaquismo conservado en Cuba y Santo
Domingo, pero no asi en Puerto Rico, e igualmente, como ‘enrejado de palos entretejidos’, ‘pared de palos
entretejidos con cafias y barro™, [bidem, p. 78.
% “La palabra barbacoa, aplicada en un principio al andamio hecho de madera y cafias entrecruzadas a la
manera de una parrilla que levantaban los indios en el conuco, como mirador donde se colocaba a un
muchacho encargado de espantar a los pajaros que amenazaban la cosecha del maiz, denomina por los finales
del XVIII, de acuerdo con Abbad, al tosco tablado cubierto con un jergén de yerba que servia de camastro al
campesino de entonces, y por evidente extensién se llegéd a decir también en el pasado de una especie de
andas de madera para conducir a los difuntos, y asimismo, segiin lo documenta Tapia y Rivera en el XIX, es
nombre de colgadizo que servia de apoyo a enredaderas y otras plantas o se usaba para sacar granos al sol”,
Ibidem,, pp. 78-79; también: “transformada, la antigua barbacoa de nuestros indios sirve hoy de base al
nombre del asador al aire libre, de manufactura extranjera, mas comunmente llamado barbecue, con
];)oronunciacién a la inglesa [barbekiu]”. Ibidem, p. 85.

“Pieza del mobiliario doméstico es la hamaca ‘lecho colgante’, rematada en ambos extremos por un
conjunto de cordones fuertes Hamados cabuyas o jicos (en Oviedo cabuya, jico)”, lbidem, p. 79
" “Rallo; hoy usada por todas las antillas. Los habia de varias formas (p. €., una labla de palmera con piedras
puntiagudas incrustadas en uno de sus lados) y tamafios; en ellos (los indios) rallaban yuca, batata [camote],
etc. Los espaitoles sacaron el verbo guayar, esto es: rallar.”, Pequefio..., op. cit., p. 77.
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la jaba™, el cuenco de giiira o giiiro™, convertidos en multitud de objetos de uso diario. Ya
casi inexistente, localizamos en las montafias de Guantanamo el uso del burén”, muy
parecido, por cierto, a los comales mexicanos.

1.2.Los conocimientos Gastronémicos de los aborigenes se reflejan actualmente en muchos de
los platillos de la mesa campesina y también, aunque un poco menos, en los pueblos, villas
y ciudades; 1.2.1. No sélo el conocido ajiaco“ simbolo de la identidad cubana, ya
actualmente mestizado a través de la transculturacién, sino ain el casabe’’ con la misma
preparacién y la yuca78 como ingrediente basico de este pan de los indios (Jesus Guanche
ha dicho con justa razdén: “tanto el habito de tostar el maiz o el boniato entre cenizas
ardientes, como el consumo del casabe y el gjiaco, con las légicas variaciones en su

”79), Muy frecuentementemente

confeccion, son parte de la herencia cultural aborigen
comimos durante nuestros recorridos por la region oriental e incluso en la Habana y otros
lados, con una charola de “viandas™: compuesta fundamentalmente con la yuca, el fiame, la

batata™, el boniato® como ingredientes principales. Asimisma, se siguen consumiendo en

™ %14 voz jibe o gibe ‘cedaso o tamiz que los indios hacian de cartizos y varillas (hibiz en Las Casas) y
empleaban para cernir la harina de la yuca después de haberle extraido el zumo venenose’ se dice al presente
aplicada a un ulensilio moderno que se usa con iguales fines”, Arqueciogia... op. cit, p. 79,

™ “Qtros habas y avas. Era un canasto regular donde reponfan sus indumentas, y hasata hamacas, elc.,
Pequefio...op. cit., p. 86; en Cuba (sobre todo en [a regién oriental) se les |lama asi a las bolsas principalmente
de tejidos varios y de papel, aunque por extension, incluso, a las de plastico.

™ Especie de calabazo pequefio; hay una gran cantidad de variedades y tamafios. Pertenece a las
cucurbitdceas. De las frutas, secas, se hacfan botellas, depdsitos de agua, cucharas, platos, lebrillos, etc, y
también servia para hacer instrumentos musicales”, Peequefic... op. cit., p. 72.

73 “El vocablo burdn ‘especie de plato de barro, plano y de figura circular, sobre el cual cocian los
indoantillanos la torta de casabe’ es nombre que se conserva hoy dia para una plancha, corrientemente de
hierro, empleada con igual proposito”, /bidem, p. 80, en Cuba se le llama asl al horno donde se hace el casabe.
 “Menestra compuesto de carne de hutia ahumada, iguana, batata, yuca, maliz, etc., que no llevaba picante...
es algo dulce en el sabor”, Peguedio..., op. cir, p. 28; “El ajiaco... se fusiond con la olla espafiola, al
agregirsele cames de cerdo y de res v, més tarde, otras de origen africano”, Atlas etnogrdfico..., ap. cit.,
Introduccidn (impreso comp.), p. 4.

" En ¢l estudio realizado en Cuba y reportadc en el Ailas etnogrdfico, “se dedicd una atencién especial al
casabe como plato de marcado interés por sa origen indigena. El llamado pan de yuca aborigen tuvo una gran
importancia en la alimentacién de los conquistadores-colonizaderes hispanicos y su consumo fue frecuente en
Cuba hasta la pasada centuria. Adn hoy se consume en algunas regiones del pais y su proceso de preparacién,
a pesar de algunos adelantos técnicos, sigue siendo, en lo esencial, el utilizado por la poblacién aborigen
cubana en el momento de la conquista™, /bidem, p. |. “El casabe o pan de nuestros indios (lambién escrito
cazabe), es ahora como antes forta circular y delgada gue se hace con {a harina o paja mas fina, de nombre
catibia, 1a cual se prepara con |a yuca rallada, una vez que se le ha extraldo a ésta el jugo y se le ha prensado y
tamizado”, drgquecfogla .., p. 83.

7 “yJn tubéreulo. Ef principal alimento que utilizaban los indios y con el cual confeccionaban harina, pan, etc.
Ellos nc emprendian viaje sin tener en el macuto cazabe, yuca, salcochada, etc. Su cultivo era viejisimo en la
isia desde tiempos remotisimos”, Pequedo..., p. 124.

" Guanche, Jestis, Componenies étnicos ... op. cit., p. 23.

# “E5 {o que se llama hoy papa. Que los italianos hicieron patata™, fbidem, p. 36.

140



algunas zonas las tortillas de naiboa, hechas de cosubey™. También son muy comunes los
tamales de elote llamados en la zona oriental ayacas. Una experiencia inolvidable de la
forma de utilizar las comidas v las bebidas de manera ritual en un acto conmemorativo fue
la que vivimos en Playitas de Cajobabo en donde se sirvi6 la “comida de indios” que la
comunidad de Cajobabo le sirvio en 1895 al Apdstol y revolucionario cubane cuando
desembarcd, junto con Maximo Goémez en ese lupar para iniciar la campafia
independentista durante la cual moriria combatiendo {ese mismo afio). A Marti le sirvieron:
un pescadito pequefio conocido con el nombre indigena de teri, casabe, miel, te “beque” y
de postre un cono de dulce de coco, todos ellos platillos regionales Desde luego es muy
dificil decir cudl es el origen exacto de cada uno de los platillos cubanos ya que los
procesos de transculturacidn actuaron modificandolos en el transcurso de la histona. Pero
¢l abundante uso del gfi “como condimento y Ja forma de asar en parrilla --la barbacoa
indigena—son considerados como una influencia aborigen. Algunos de los alimentos
mencionados fueron rechazados mas tarde; pero otros, pasaron a ocupar un importante
lugar en la alimentacion, no sélo de Cuba, sino también en otros lugares del mundo, tal

2583

ocurrid con la yuea, el casabe o el maiz™”’. De todos modos, nuestros entrevistados, al
preguntarles si conocian algun platillo indigena, respondian casi siempre mencionando el
casabe o el ajiaco“. 1.2.2. A todo ello hay que agregar las bebidas calientes como los
“atoles” y bebidas frias hechas a base de maiz v de cacao, entre otras de diferente estilo.
1.3. Por otra parte, los instrumentos de trabajo y la tecnologia agricola de origen
indigena que encontramos (aungue en forma reducida) en €] campo fuercn 1.3.1. La
coa” ; 1.3.2. Y el uso de los montones en los sitios para sembrar Hamados todavia

3

por algunos campesinas conucos™; asimismo, de procedencia indigena es el cultivo

del tabaca®.

3 “Eg la batata dulce. Era témino genérico, generalmente usado en todas las antillas” /dem.
2 “easubey 0 cusubey ‘paja gruesa que se separa de |a catibia”, Arqueclogia..., p. 83.
Y fntroduccion..., m 4.
% panchito, por ejemplo, nos menciona en el libra de Barreiro muchos aspectos sobre algunos alimentos de
origen indigena producidos por su incipiente agricultura: “se sembraba el malz con coa, se sembraba mucho
la yuca para hacer el tucuni”,

“'Palo puntiagudo para cavar la tierra’ cuyo uso indigena documentan los cronistas de Indias”,
Arqueologia. .., p. 78
b “Designacién de la tierra de labranza de nuestros aborigenes”, [dem.
7 “E| nombre de fabaco ‘cigarro’, conservacién del vocablo con el cual los aborigenes indoantillanos se
referfan, tanto al instrumenlo de aspirar el polvo derivado de la hoja seca de la planta narcética cohoba o
cohiba, como al rollo de hojas secas de la misma que usaban para furnar, habré de ampliarse desde temprano,
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1.4. En relacién a los medios y modos de transporte, 1.4.1. Sélo en dos lugares cerca de
la ciudad de Baracoa, pudimos apreciar el uso de la canod™ y el cayuco®, para
atravesar el rio Toa y en un pequefio puerto de pescadores aunque sabemos que se
utilizan también en otros lugares de la isla. 1.4.2. Y, no obstante no haber obtenido
referencias por parte de los entrevistados acerca de las artes pesqueras indigenas,
sabemos por la informacién incluida en el Atlas emogrdfico que “si se ponderan los
aportes indocubanos y los de origen hispano en esta fase del desarrollo (la colonia)
de la cultura pesquera maritima cubana, se constata una importancia mayor de los
primeros. Asi lo atestiguan la presencia del corral taino, el guacdn o bubacdn y ¢l
cayuca”%. También se aborda de manera mas amplia y documentada en el excelente
trabajo de Pablo L. Cordova Armenteros: Pesca indocubana. De guaicanes,
guacanes, bubacanes y de corrales se trata, donde presenta una valoracidn
antropologica de artes de pesca’”.

1.5. La artesania cubana estd tan mestizada que ¢s practicamente imposible hablar de
artesania indigena. Su origen, sin embargo puede detectarse en muchos casos por la
conlinuidad histérica que posee. 1.5.1. Cémo se indica en el dilas etnogrdfico de
Cuba, “la artesania popular mantiene una total vigencia y continuidad histérica con
piezas de tipo utilitario, fundamentalmente en las zonas rurales del pais”. En general
posee “una marcada funcién practica, la cual se proyecta en la realizacion de un
conjunto de piezas que presentan como primera intencidn, la de satisfacer

+»92

necesidades materiales Cestos, cestas, canastas, canastillas, jibes, jabas,

maletines, esteras, abanicos, cutaras’, tapetes, etcétera. Algunos de ellos ya se

en el uso hablado de los espafioles que se asientan en las Antillas para nombrar también a dicha planta”,
Ibidem, p. 76; Las Casas documenta en su Historia..., “son unas yervas secas metidas en una cierta hoja seca
también, a manera de mosquete hecho de papel...; y encendido por una parte de él, por la otra chupan o sorben
o reciben con el resuelio para adentro aquel humo...; estos mosquetes o como los Hlaméremos, llaman ellos
tabacos”.

%% Embarcacion hecha del mismo tronco de un 4rbol; las habia de muchos tamafios Colén llega a reportar una
con 60 personas.

% wCanda pequefia’, ‘embarcacion pequefia, larga y estrecha, sin popa ni quilla™, Arqueoicgia...,p. 91.

% Seccion de “Las artes y embarcaciones de pesca maritima” del drlas..., op. cit., p. 3.

! Cérdova Armenteros, Pablo L., Pesca indocubana. De guaicanes, bubacanes y de corrales se trata, La
Habana, Editorial Academia, 1995,

* Introduccion al tema “Artesania popular tradicional™ del Atfas..., ap. cit, p. 1.

% Cutara: f. Especie de calzado sencillo, sin talén y sin oreja, a modo de chinela, tejido con fibras vegetales
flexibles. Es confeccionada por algunas mujeres campesinas de las provincias orientales, principaimente la de
Guantanamo.

vy
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realizaban antes de la conquista, como lo denuncia su nombre aborigen, otros,
aunque no posean esta caracteristica, el origen antillano del material con el que se
fabrican les imprime un sello particular y en ocasiones dichos materiales llevan una
denominacién aruaca. Asi, por ejemplo, el guaniquigui® que se utiliza para la
confeccién de canastas y de asientos, el tibisi para hacer jaulas, cestos y canastos, el
yuraguano9 % de cuyas hojas se obtiene la fibra con la que se rellenan almohadas y
colchones, el yarey9 ¢ con el que se fabrican sombreros, cestos, esteras, etc., el tejido
de yagua9 7 til en la elaboracion de catauros™, envases y para forrar las paredes de
las casas y la anacaguita® para la fabricacién de cesteria y sombreros, entre otros.
1.5.2. Las Artes plasticas contemporaneas sélo ocasionalmente se ven influenciadas
por motivos indigenas, puesto que predominan Jos motivos afrocubanos o
hispanocubanos. Hasta aqui dejamos lo relacionado con los aportes materiales
indigenas, no sin antes aclarar que muchos de estos aportes poseen también un
caracter espiritual, toda vez que, por ejemplo la comida, es un motivo de reunién
social y se convierte en un ritual con propésitos festivos bien sea de caréacter civil o,
incluso, religioso. Los platillos y las bebidas servidos en determinadas ocasiones
sirven para acompafiar, para conservar (y, por supuesto, son parte de) as

costumbres y tradiciones populares.

2. Cultura espiritual:

* Guaniquiqui: m. Planta silvestre de ramas trepadoras (Chamissoa altissima; Trichostigma octandrum Lin.),
que por la flexibilidad de sus bejucos, estos se destinan para obras de cesteria, fundamentalmente para la
confeccién de canastas y de asientos.

i Yuraguano: m. Nombre de varias especies de palmas (Coccothrinax spp.) que crecen en terrenos
pedregosos y arenosos, cuyas fibrosas pencas son utilizadas para la confeccién de sogas y cestos, mientras
que sus troncos se aprovechan para postes. De sus hojas se extrae un material, que se utiliza para rellenar
almohadas y colchones. Su fruto sirve de alimento para el ganado porcino.

% Yarey: m. Palma indigena (Copernicia sp.) muy abundante en terrenos arcillosos del oriente cubano, cuyas
hojas se utilizan en la fabricacién de sombreros, cestos, serones, esteras, etc.

7 Yagua: f. Tejido fibroso que cubre la parte superior del tronco de la palma. Es consistente, elastico,
impermeable y fibroso. Se prefiere el de la palma real (Roysfonea regia) para hacer tiras, que sirven para
amarrar, confeccionar catauros, envases para el tabaco en rama, forrar techos y paredes de las viviendas
risticas, etc.

* Catauro: m. Tipo de cesta rastica hecha de yagua, que se utiliza en las zonas rurales para recoger y
transportar distintos productos, come frutes, viandas, hortalizas, huevos, etc.

* Anacaglita: f. Nombre de diversas plantas y arbustos (Sterculia apetala, S. carthaginensis, Cordia
sebestena, entre otras). Se les atribuyen propiedades y virtudes medicinales. Sus fibras son muy utilizadas en
labores de cesteria, principalmente en la confeccién de sombreros.
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2.1.Resulta mucho mas dificil de constatar el aporte indigena en el terreno de la cultura
espiritual, lo que representa un reto para las nuevas investigaciones que al respecto
se vienen realizando; las cuales cuentan ya, afortunadamente, con algunas que han
sefialado caminos de naturaleza ejemplar, como son los casos de las obras ya
publicadas por Olga Portuonde y Daisy Farifias. Estas investigaciones sirven de
base para demostrar que los aportes en la esfera de lo espiritual, no solo existen,
sino que son fundamentales para entender mejor la idiosincracia, en este caso, del
pueblo cubano. Elementos que forman parte de la identidad cubana pero a los cuales
se les ha desconocido reiteradamente su existencia no solo por parie de |a academia
sino también por parte de las distintas esferas del poder politico y social. 2.1.1. Por
eso, hacen falta estudios de especialistas en musica en danzas y en 2.1.2. bailes
populares que analicen desde otra perspectiva estos elementos de la cultura popular
tanto en su cardcter secular como en el de tipo religioso. Quizas asi se podrian
despejar de manera suficientemente convincente muchas dudas que surgen frente al
simple descarte de los elementos indigenas en la musica, la danza, los bailes y la
fiesta dentro de la cultura popular con argumentos como los que hasta ahora se han
venido utilizando. Asi, por ejemplo, no nos queda claro, por qué se pasa por alto fa
existencia de instrumentos musicales de clara procedencia indigena, como lo son el
giiro, las maracas'™, el fotuto, distintos tipos de ocarinas y otros, porque, se dice,
se les ha incorparado adaptandolos a las estructuras musicales procedentes de otras
regiones, principalmente hispanicos o del Africa subsaharana, lo cual es cierto en
gran medida, pero hemos sabido de casos en los que, por ejemplo, la forma en que
se tocan las maracas en ciertos scnes de Onente pudieran provenir de origenes
ancestrales de los rituales chamanicos del Caribe. Por otra parte, en la zona
montafiosa de Guantanamo se conservan cantos (dedicados a Guamd y a Hatuey,
simbolos de la resistencia indigena) y ciertas “piezas” musicales que tienen

reminiscencias indigenas segin aseguran las personas de la region (en particular los

"% E) origen indigena del vocablo queda documentado en ei excelente trabajo de Manuel Alvarez Nazario que
hemos venido citando: Argueologia lingiiistica.., en donde sefala que: “Otro instrumente musical heredada
de nuestros aborigenes lo es la maraca ‘especie de sonajero hecho del fruto seco de la higiiera, limpio de su
endocarpio, con varias piedrecillas o peronias en su interior, y con un palo inserio que le sirve de mango {cfr.
en arahuaco ifieri que se conserva en Honduras Britanica (boy Belice), maraga "sonaja de biiei o curandero)”,
p. 83.

144



habitantes de la comunidad de “Panchito” Ramirez, la “Rancheria”, que nosotros
entrevistamos). En todo caso, los estudios etnomusicales deberian profundizar mas
en estos aspectos complejos, pero que evidentemente requieren de mayor atencién y
que puedan responder a preguntas como, por ejemplo, si en los sones montunos, o
en fa musica “guajira” o campesina existen variantes que tengan que ver con la
poblacidn vinculada con zonas donde existe un mayor niumero de descendientes
(mestizados, pero no tan lejanos) de los indios cubanos (como la regién del Caney
en las cercanias de Santiago, por ejemplo, en donde se incluyen entre otros tipos de
variantes los pregones, de la venta de frutos u otros productos agricolas, cuya
procedencia se pierde en las profundidades de los tiempos). Por las respuestas de
muchos de nuestros entrevistados nos surgieron este tipo de preguntas en nuestro
recorrido por la Isla.

2.2.Algo parecido nos ocurrié con las tradiciones orales; 2.2.1. en las entrevistas que
hicimos tuvimos muy pocas respuestas en donde se hablara de relatos en donde los
personajes fueran indios o relacionados con las mitologias indigenas. Sin embargo
en lugares como la “Rancheria”, y el “Caney”, un elemento a destacar es el
relacionado con la autodefinicién de cémo eran los indios de quienes ellos dicen
descender, repetian casi textualmente la misma descripcidon que aparece en los
testimonios de los cronistas espafioles: “nobles”, “buenos”, “alegres”, “de buen
corazén”, “asi somos todavia nosotros”. Los elementos espirituales, magicos y
religiosos que Daisy Farifias documenta en su detallado estudio, aparecen muy poco
en las entrevistas. Quien mas hace referencia a ellos es “Panchito” Ramirez quien
sigue realizando ciertas practicas que podrian considerarse como chaménicas'”',

ademas de habernos relatado en qué concistian algunas de sus creencias religiosas' ™

"' Desde pequefio a su mama le decfan que iba a ser “sensitivo”, porque “veian la luz clara en mf”, Barreiro,
op. cit., p. 38; dice Panchito, y esto de una cierta “claridad” que se aprecia en una persona ¢s algo que viene
desde muy lejos en el tiempo, desde lo mas profundo de la raiz indigena. Asfi, en otroc momento, Panchito
manifiesta que su abuelo decia a sus més allegados: “caray, ese va a ser claro”, /bidem.

102 Algo que llama mucho la atencion son sus admirables conocimientos sobre medicina natural, los diversos
usos de las plantas, sus conceptos sobre el agua, el sol, la luna, en especial nos parecieron de suma
importancia los sincretismos de sus creencias religiosas representados por un sistema que el denomina
cruza’o, los rituales para obtener resultados favorables en las siembras, en sus préacticas de curanderia,
etcétera; asimismo aborda varios mitos, leyendas y relatos tradicionales sobre la fauna de la montafia y sobre
los lugares sagrados. Sin embargo, no todos estos saberes son claramente un legado indigena, también se
muestran rastros importantes de |a santeria afrocubana, del cristianismo catélico popular y de un naturalismo
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comparables a las realizadas por otros indigenas actuales en el continente'®”, 2.2.2,
Las referencias que encontramos sobre los mitos clasicos como los relatados por
Ramoén Pané o que se derivan de ellos s6lo fueron mencionados por dos de los
informantes los cuales tienen un nivel alto de estudios y se ve que este tipo de mitos
indigenas los aprendieron en la escuela.

2.3. Un aspecto que se conserva con mucha més abundancia y no sélo en personas con
pocos estudios, sino también entre profesionistas e, incluso, algunos expertos que
han encontrado aportes fundamentales para la medicina contemporanea es la
herbolaria. 2.3.1. En el Coloquio de Baracoa mencionado arriba se presentaron
resultados de varias investigaciones en este campo, entre ellos algunos hallazgos
verdaderamente sobresalientes y dignos de mencién. Es curioso que en el Atlas
etnolégico de Cuba no se hable de este tipo de conocimientos sobre las aplicaciones
médicas de la herbolaria y sobre las practicas que han sido consideradas
tradicionalmente como de hechiceria ¢ como 2.3.2. Practicas “chamanicas” (en las
cuales se utiliza, por ejemplo, el tabaco, en ciertos métodos curativos lo cual las
emparenta por algunos rasgos a las antiguas practicas magico-religiosas de la
cohoba entre los indigenas) las cuales tienen reminiscencias aborigenes y forman
parte indiscutible de las creencias y la cultura popular y tradicional de buena parte
del pueblo cubano.

2.4.La musica popular tradicional utilizada en los rituales sincréticos o en las diversas
formas de religiosidad popular tiene actualmente un caracter tan marcadamente
vinculado con el catolicismo en sus distintas variantes de 2.4.1. Religiosidad
popular, asi como a las diversas religiones o corrientes religiosas sincréticas entre
catolicismo y manifestaciones religiosas de origen subsaharano que nos llevan a

aceptar que es casi imposible identificarla como musica con un origen indigena. Ni

de singular y rica expresion en planteamientos, éticos, politicos y filoséficos. Una inspiracion patridtica
martiana y una filosofia nistica, pero con un alto sentido de la dignidad, y respeto por los principios, asi como
de un elevado sentido humanista.

' José Barreiro nos comentaba en alguna ocasién que Panchito era una persona “con una espiritualidad
similar en muchos aspectos, a la que podemos observar en los indigenas de Norte, Centroamérica y el Norte
de Sudamérica. Asi, por ejemplo, cuando reza su oracion dedicada a las "Siete Potencias” con el uso del fuego
y del tabaco, lleva a efecto una préctica religiosa actual que realizan, de manera parecida, indigenas de todas
estas extensas regiones americanas como una manifestacién de un mestizaje con base indigena”, notas del
trabajo de campo.
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siquiera se sabe a ciencia cierta cémo eran los areitos musicalmente hablando. Hay
algunas descripciones por parte de los cronistas espafioles sobre los contenidos de
los cantos y sobre las danzas en su caracter colectivo, que se hacian en los bateyes
que duraban toda una noche no se sabe si los habia con un contenido mégico o
religioso; pere adn en estos aspectos son muy vagos € imprecisos los datos que nos
proporcionan esos documentos. Muy probablemente hubo musica utilizada por los
behiques en sus rituales en donde muy probablemente se utilizaran las maracas, por
ejemplo, pero en todo caso este tipo de nuisica estd irremediablemente perdida para
siempre. 2.4.2. Y, sin embargo, no deja de parecernos sugerente en relacion a los
origenes de la idiosincracia del cubano, cuando se habla de la alegria y pasion por el
baile, no sélo en la isla sino en todo el Caribe, una descripcién sobre los tainos
como el siguiente: “se entregaban al baile como a ninguna otra actividad™'®.
2.5.Pasando a otro punto, salvo algunas referencias al 2.5.1. “siboyenismo”, en las
entrevistas que realizamos no se mencionan obras literarias indigenistas. 2.5.2.
Aungue se mencionaron en varias ocasiones personajes legendarios indigenas como
Guamd y Hatueym.
2.6.Un elemento central entre las supervivencias culturales de cardcter indigena
reconocido ampliamente por estudiosos y experios no solo en lingiiistica, es la
enorme cantidad de términos de origen aruace que siguen vivos en el habla del
pueblo cubano. Practicamente todos nuestros entrevistados dieron muestra de un
amplio repertorio de estos términos: topdnimos, hidrénimos, denominaciones de la
flora y de la fauna, antropénimos, etc. Uno de los mas recientes esfuerzos por
reconstruir Ja lengua taina haciendo uso de eruditos materiales es el del ilustre
puertorriquefic Manuel Alvarez Nazario quien es autor de la Arqueologia Taina que
hemos venido citando. Inspirado en el pensamiento y la obra del sabio britanico

Douglas McRae Taylor sobre la lengua garifuna belicefia y sumando a ello, el

1% Colom, Cristobal, Los cuatro vigjes del Aimirante y su Testimonio, Coleccidn Austral, Espasa Calpe, 1977,

.31
Fos Antropénimo con el que se le conoce al “cacique del extremo Surceste de la isla (de Santo Domingo),
quien past a Cuba, despudés de la llegada de los espafiales, con todos sus siibditos, y que inst6 a los cubanos
para que se opusieran al establecimiento de los espaiioles en Cuba. Combatit con ardor la invasion, fue hecho
prisionero y muerio, después de decir que si en el cielo habia espafioles &) no queria ir alla. Para él, era claro
que el Dies de los espafioles era el oro. Este fue el indio gue dijo: *que si se guardaba el oro en ¢l vientre, los
espafioles les abririan el estémago para sacarlo, que el Gnico deposito mejor era arrojario al mar’. Como en
efecto hicieron”. Cambiaso, ep. cif., p. §1.
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estudic critico de las investigaciones realizadas sobre el aruaco sudamericano, tanto
de Daniel Brinton sobre el lokono, como del P. Raymond Bretdon, autor desde
mediados del siglo XVI del valiosisimo wvocabulario de los indios caribes
miniantillancs, ademas de otros estudiosos del aruaco moderno como Pedro
Henriquez Urefia (1938), Eliezer Narvaez Santos (1960), Humberto Lépez Morales
(1974), Aarelio Tanodi (1966), Maria Vaquero (1983) y otros'%. Ninguna obra de
este estilo fue mencionada, por nuestros informantes, salvo por algunos estudiosos
de diferentes instituciones educativas cubanas gue entrevistamos durante nuestros
viajes. Ello nos hace pensar en la necesidad de que se editen y/o reediten textos de
este tipo para que se tenga una idea de la cantidad de vocablos de su habla cotidiana

que son herencia de sus antepasados precolombinos.

3. Otros

3.1.Un punto sumamente polémico es el relativo a las caracteristicas antropofisicas de
los descendientes de los aborigenes cubanos, sin embargo, no podemos desconiocer
que éste es un tema de insoslayable importancia. En Cuba, como lo afirma
documentadamente M. Rivero de la Calle'”’, desde el siglo pasado, este tema ya ha

sido abordado por varios investigadores (Rodriguez Ferrer'®, Culin'®, Nufez

1% Cabe aqui, mencionar también a otros ilustres estudiosos que elaboraron con infinita paciencia, parciales,
pero muy importantes recopilaciones del vocabulario aborigen de las Antillas Mayores; asi, en Cuba: Antonio
Bachiller y Morales, Cuba primitiva, La Habana, 2°. ed., 1883; Alfredo Zayas y Alfonso, Lexicografia
antitlana, 2. ed., La Habana, 1932, 2 tomos; en Santo Domingo: Emiliano Tejera, Palabras indigenas de
Santo Domingo, Santo Domingo, 1951, del mismo autor, /ndigenismos, Santo Dominga, 1977, 2 tomos,
nueva ed. y Radolfo Domingo Cambiaso, Pequefio diccionario de palabras indoantillanas, Santo Domingo,
Ediciones La Trinitaria, 3* edicion 1998; y en Puerto Rice: Cayetano Coll y Toste, “Vocabulario de palabras
introducidas en el idioma espaflal procedentes del lenguaje indeantillano”, BofetinHistorico de Puerto Rico,
San Juan, 1921, VII, pp. 292-352: Juan Augusto y Salvador Pérez, Glosario etimoldgico iainoespariof;
histérico y etnogrdfica, Mayaglez, 1941; Luis Hemnandez Aquine, Diccionario de veces indigenas de Puerto
Rico, Bilbao, 1965; nueva edicion, Rio Piedras, 1977,

"7 Rivero de la Calle, Manuel: “Los indios cubanos de Yateras”, en revista Saniiago, ntim. 10, marzo, pp.
151-174. 1973; Supervivencia de descendientes de la raza indeamericana en la zona de Yateras, Oriente,
Cuba, en Actas del XLI Congreso Imemacional de Americanistas, México, tomo 1, pp. 138-165, 1975;
“Antropologia flsica”, en La cultura iaina, varios, Madrid, Espaiia, Sociedad Estatal Quinto Centenario, pp.
153-161. 1989; Dacal Moure, Ramdn y Manuel Rivero de la Calle, Arqueniogia aborigen de Cuba, La Habana,
Edditerial Gente Nueva, (1984) 1986

foe Rodriguez Ferer, M., “Antligiedades cubanas”, Revisra Fintoresca del Faro industrial de La Habana, marzo
de 1849; Naturaleza y civilizacidn de la grandiosa isla de Cuba, Madrid, Impr. de J. Noguera, teme 1, 1876.
109 Culin, E., The indians of Cuba. Bull of the free Mus. of Science and Art of the Univ. of Pennsylvania,
Philadelphia, vol. 1, nam. 4, 902,
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Jiménez'®, Gates'"", Guinsburg''?, Rivero de la Calle'”, y Pospisil'", para citar
solamente los trabajos mas importantes, a decir del propio Rivero de la Calle).
Quien también sefiala que fue Guinsburg quien relaciond positivamente las
caracteristicas fisicas de los crdneos aborigenes tainos con la poblacién viva del
municipio de Yateras (hoy llamado Manuel Tames), en la provincia de

'3 (recordemos, incluso que ya José Marti, en 1895, habla de los

Guantanamo, Cuba
indios de Yateras en su Diario de Campafia). Nosotros estuvimos en esos |ugares y
pudimos constatar los rasgos fenotipicos propios de los aborigenes cubanos en la
poblacidn de esa zona donde entrevistamos a Panchito Ramirez quien, por cierto,
fue uno de los habitantes de Yateras que fueron estudiados afios atras.Ya Nifiez
Jiménez habia reportado en los afios cuarenta la existencia en las montafas
onentales, y particularmenie entre los Ramirez y los Rojas y otros apellidos de
familias también encontrados en la zona de Guantanamo a Baracoa, poblacion de
descendencia indo-cubana. Estas familias se auto-aplican la identidad de “indio”, a
veces refiriendo el érmino “taino”, v también el de “natural”, y demuestran rasgos
fisicos similares a los de los aruacos y tainos estudiados en la antropologia y
descritos en las crénicas historicas''®: “...estatura baja...pilosidad escasa...pelo lacio
y muy negro..conservando hasta edad avanzada.. epicanto interno y

exteno...oblicuidad moderada en los ojos, piel de color cammelita claro, con

"0 Niftez Jiménez, Antonio, “'Descendientes de indios hallados en la regién oriental”, en £/ Pais, La Habana,
28 de abril 1945.

! Gates, R. R., Studies in RACE crossing. The indjans remants in Eastern Cuba, Generic, mim. 27, pp. 65-
94, 1954.

"2 Guinshurg, V. V., Aniropologuickeskaya jaracteristika drienij aboriguenov Kub, Cultura y bit naradov,
Leningrad, Isdateltevo Nauk, Leningradoskoye Otdeleneye, pp. 180-278, 1967.

' Rivero de la C., M., 1975; op. cit.

" Pospisil, M. F., indian erminamts from the Orieme province, Cuba, Univerzita Komenského, Bratislava,
1976.

"* £ Dr. Angel Grafia, Director de la Fundacion Antonio Nifiez Jiménez de la Naturaleza y el Hombre nos
dijo que el Dr. Niifiez Jiménez, “'se encontrd por primera vez con los indios de Yateras desde los afios 407, Y
si bien al principio éstos no los recibieron muy bien pues los confundieron con agrimensores que buscaban
quitarles sus tierras, posteriormente se familiarizarian tanto con ellos que les contaron muchos de sus saberes
que hablan mantenido tanto liempo en secreto y buena parte de la informacién asi obtenida el Dr. Niflez
Jiménez la expuso en un libro de Geografla que se utilizé durante mucho tiempo como libre de texto, hasta
que el Dictador Batista lo descubri6 y lo mandé quemar en 1954™.

18 valdés Dominguez, F., Excursion cientifica del Dr. Carlos de la Torre, El Pais, La Habana, 28 y 29 de
octubre de 1890; Notas para la historia de la aniropologia cubana. Excursion cientifica del doclor D, Luis
Moniané, El Triunfo, Santiago de Cuba, 7 de octubre, 1891,
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tendencia a ser rojiza...narices anchas ..."'"’; ademas del llamado “diente de pala”

que también ha sido estudiado por su incidencia en la poblacién indoamericana''®,

Aunque en la actualidad es frecuentemente rechazado como denigrante por
comunidades indigenas, el trabajo de antropologia fisica en este caso tiene su
justificacion, ya que ha existido tan severa resistencia en la academia a la aceptacion

"9 (por cierto en una de las respuestas que

de una supervivencia indo-cubana
Panchito Ramirez nos dio cuando lo entrevistamos, afirma que su comunidad
colaboré voluntariamente en los estudios). Menos acentuados, pero evidentes
también a simple visia estos rasgos fenotipicos los encontramos también en otras
zonas del Oriente cubano: San Luis del Caney y sus alrededores, Jiguani, la ciudad
de Baracoa y sus alrededores, la ciudad de Guantdnamo y algunos sectores de Ia
ciudad de Santiago y en otras zonas de Cuba (aunque en menos proporcién, pero los
hay). Insistimos en que deben verse sblo como signos clarcs de que los indios

120 <4 valor etnocultural debe tomarse

cubanos no fueron extinguidos fisicamente
con reservas en la medida en que se trata de poblacién culturalmente muy mestizada
y poseedora de una clara identidad cubana adn en el caso del mismo Panchito

Ramirez'?'.

"7 Rivero, 1989: ap. cit.

hie Hidalgo Calcines, P., La perfilacion horizontal de la cara en los aborigenes de Cuba, La Habana,
Academia de Ciencias, Serie Esp. y Carsoldg. nim. 12, 1972,

' Ante el escepticismo generalizado que desde la academia niega la existencia de los indios, Panchito
sostiene: “...dicen que ya los indios cubanos no existimos, pero la verdad es que si, que aqui estamos”
Barreiro, op. cit., p. 36).

'% Cuando, durante la entrevista que le hace José Barreiro, Panchito Ramirez oy6 que hay muchos estudiosos
que sotienen que los indigenas se extinguieron en el siglo X VI, le dijo enfticamente: “nosotros somos indios.
Eso lo llevamos de peneraciones. Somos indios cubanos, de estas montafias. ¥ a mi, mi abuelo me dijo:
‘nieto, 1a cultura india que nos queda no se debe caer. Mantén quien bi eres’. Por eso repito con toda
seguridad, aqui no hube extincidén. Aqui ests el indio planta’o. Y mientras haiga una generacién mia, yo no
dejaré que se caiga”, Barreiro, op. cil., p. 22; también: “Tenemos la Lora, Bernardo, la Escondida, estd Ia
Caridad de los indios y otros lugares donde los indios vinieron a esconderse y a formar sus ranchos, nos dice
Panchito, (...) somos de la generacién india cubana, de Qriente, aqui estamos, en Yateras, en Maisi, en
Jiguant... Tu me preguntas si hubo extincién y yo te digo que no”, fbidem, p. 47.

"7 Atin José Bareira, al hablar de su obra, aclara: Este libro, més que probar una tesis sobre la extincisn o no
del indigena en Cuba, fue hecho para mostrar la intrinseca nobleza natural de Panchito dentro de una
profunda cubania. La prueba de la tesis sobre la persistencia indigena cubana nos viene desde mucho antes.
En efecto, gracias al trabajo del doctor Manuel Rivero de la Calle sabemos quien es Panchito y quién fue y es
su gente. Pero, ademas, como también sostiene José Barreiro, no se trata de que los actuales “Sioux de las
praderas norteamericanas tengan que cazar biifalos para ser verdaderos Sioux (hoy vuelan en jets y usan el
internet)”, de esta misma manera, “no deberiamos demandarle a Panchito Ramirez que sea indic taino como
lo fue Hatuey' o Guarionex™ o el cacique Guama, Panchito es un hombre natural modemo, un conocedor de
su ambiente que, como sabemos, tiene raices en lo indo-cubano™ fhidem, p. 27).
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3.2.Las supervivencias aborigenes en la esfera de la relacién hombre-naturaleza, tiege
que ver con las cosmovisiones ndigenas que parten de un respeto por la “madre”
tierra a la cual consideran sagrada. En este sentido, las declaraciones de Panchito al
respecto, son de gran utilidad para conocer la correspondencia de sus aseveraciones
y de las formas de produccion agricola incipientes pero singulares de la cultura taina
El uso de las plantas medicinales en varios de los paises del Caribe se vuelve un
fenémeno de interés comparativo. Una parte fundamental del libro de Barreiro se
desarrolla dentro del apartado que lleva por titulo el de “Naturaleza”'*. En varios
capitulos de este apartado, Panchito se explaya con todo detalle en sus admirables
conocimientos sobre medicina natural, los diversos usos de las plantas, sus
conceptos sobre el agua, el sol, la luna, los sincretismos de sus creencias religiosas
en un sistema que el denomina cruza’o, los rituales para obtemer resultados
favorables en las siembras, en sus practicas de curanderia, etcétera; asimismo
aborda varios mitos, leyendas y relatos tradicionales sobre la fauna de la montafa y
sobre los lugares sagrados. Asi también, para Panchito, cuando suefia, por ejemplo,
que anda arando y sembrando frjoles, fiame o yuca, les dice a sus hijos que tienen
que ir a sembrar “porque cuando yo los suefio, nos dice, es porque tengo que
hacerlo”'?. Entre sus suefios, uno que recuerda con mucha intensidad es aquél en
que sofid a “una mujer lila”, el color lila, que para ¢l simbolizaba la Madre Tierra, la
cual le pidié que *la ayudaran, que debian cultivarla mucho, que la quisieran porque
ella tiene mucho que dar..”"*. Nosotros fuimos testigos de cémo lo respeta su
comunidad, de sus conocimientos sobre medicina natural, herbolaria y de muchas
otras cuestiones relacionadas con el aprovechamiento de los productos de la
naturaleza.

3.3.Por tltimo, dos elementos que estin estrechamenie vinculados y que encontramos
en varias comunidades que visitamos en el Caney y sus alrededores como Barajagua
Arriba, Zacatecas Arriba, el Aceite, en Manuel Tamez, en los alrededores de la cd.

de Baracoa son: 3.3.1. La tendencia a la vida comunitaria como forma de

"2 Barreiro, op. cit., pp. 79-154.
" thid, p. 41.
" Ibid., pp. 44-45.
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convivencia y 3.3.2. La endogamia'®. Esta Gltima ha garantizado la continuidad
histérica de los elementos etnogenéticos y puede constatarse muy facilmente
revisando los archivos parroquiales en donde se encuentran las evidencias de
casamientos entre personas de practicamente los mismos apellidos. Asi, alin en la
actualidad abundan en estos sitios (algunos bastante retirados de otros, como, por
ejemplo, Tiguabos de el Caney o este Gltimo de la zona montafiosa de Guantanamo
a la que nos hemos venido refiriendo) los apellidos Rojas, Ramirez, Pérez,
Montoya, entre algunos otros que han sido tradicionalmente asociados a un origen
indigena. Por su parte, la vida comunitaria de estos grupos humanos de familias

% estrechamente ligados por lazos culturales, de parentesco, etcétera,

numerosas'
han mostrado, por ello mismo, un sentido de arraigo a la tierra y de solidaridad en
defensa, cuando ha sido necesario, no sélo de sus comunidades sino de las causas
histéricas del pueblo cubano'?’. Ese sentimiento de cubania los ha distinguido en los
momentos mas trascendentes de la lucha de los cubanos contra el pirataje en los
siglos XVII y XVIII, contra los espafioles en la guerra de independencia y contra la
dictadura de Batista durante la revolucién que triunf6 en enero de 1959. Asimismo,
la importancia que la vida en comunidad sigue teniendo para las etnias indigenas en
toda América y la continuidad que en nuestros pueblos, ain mestizados, sigue
teniendo el trabajo colectivo y la tendencia a la vida solidaria, contindan

representando rasgos que nos diferencian del individualismo caracteristico de los

pueblos europeos o de mayor influencia europea, como es el caso de los Pueblos

123 «Dyrante nuestros viajes se pudo comprobar que existen familias de numerosa prole, como son las familias
de los Ramirez y los Rojas, y también de otros apellidos, en las montafias de la regién Baracoa-Guantinamo,
y en diferentes lugares de las mismas sierras, al igual como las habiamos visto en |a zona de los Caneyes con
los mismos apellidos en unos y otros |lugares. Dichas familias viven de forma bastante comunitaria y son
gentes de considerable tradicion oral informada, entre otras fuentes, por la raiz indigena cubana”, tomado de
las “MNotas...”.

126 De familias prolijas y de longevos, como ya observaba en sus estudios Rivero de la Calle, estaban
formadas las comunidades en Yateras; y el caso de Panchito no es la excepcion: “Yo tengo diez hijos. Esos
diez hijos me quieren y son respetuosos conmigo, y tengo nietos. Creo que tengo como 16 nictos” (Barreiro,
olz. cit., p. 56).

'*” En su charla Panchito nos cuenta con orgullo que dos de sus abuelos pelearon en la guerra del 95 en el
regimiento Hatuey que se unié a Maceo (p. 61). De ello existen descripciones documentadas de la
participacién de estos aborigenes cubanos en varias batallas, entre otras, la de Sao del indio del 31 de agosto
de 1895, en la cual se distinguieron los Rodriguez Rojas. También hay referencias a la época de Batista y a la
lucha revolucionaria en la Sierra Maestra, con pasajes muy vivos y muy sentidos de la participacion de
Panchito en el movimiento, de lo que fue para ellos el triunfo revolucionario y los avatares después del
triunfo.
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Irasplantados, en la tipologia de Ribeiro para el continente americano. No
olvidemos que aun los pueblos de agroalfareros més avanzados, como es ¢l caso de
los tafnos se encontraban a la llegada de los espafioles en una etapa que ha sido
denominada por Lillidn J. Moreira de Lima en un estudio reciente en el que
cuestiona la denominacion de comunidad primitiva “por las implicaciones

»l28

subvalorativas que encierra” = como sociedad comunitaria en transicion. Esta etapa

estaba marcada por un proceso de descomposicién, sobre todo en la Espafiola,

aunque la isla de Cuba no era ajena a é1'**,

Comentarios finales

Una primera conclusién que se desprende de lo que pudimos observar en nuestros
viajes, gracias al contacto directo que tuvimos con diversos sectores del pueblo cubano, es
que el legado indigena sigue vivo en sectores, aunque reducidos, nada despreciables de la
poblacién; sectores que hoy se asumen como descendientes de los indios cubanos. Pero,
ademds, esa herencia étnico-cultural forma parie de la nacionalidad cubana. Todos los
ramales de la espesa selva de la cubanidad estan integrados por elementos hispanos,
africanos y criollos, pero también por los que aportan los aborigenes cubanos cuya
oriundez, por ser la mas profunda vy legitima, no puede ser ignorada por lo que, incluso, estd
en la base de la constitucién de lo criollo mismo. Lo que cohesiona y da sentido a la

d" es esa base indigena que sirve de catalizador y sintetizador de los elementos

cubanida
constitutivos de lo criollo. Es, ademas, resultado de diversos grados de mestizaje, en la
medida en que esa parte indigena es la més enraizada en la tierra, en esa geografia de una
isla a la que conocié antes que nadie en lo mas profundo de su ambiente natural al cual el
indio aprendi¢ a dominar con absoluto respeto aprovechandolo para la sobrevivencia no
s&lo de él sino de todos los que después alli arribaron. Haciendo extensivo el concepto que

propone Olga Portuondo, sostenemos que “la cubania radica en esa incorporacion €

" Moreira de Lima, Lillian ., La sociedad comunitaria de Cuba, La Habana, Editorial Félix Varela, 1999, p.
X1

'3 rLos planteamientos realizados respecto al proceso de transicién entre los agricultores de Cuba, se
fundamentan en un analisis amplio del munde antillano, en las referencias historicas, en los datos
arqueol6gicos, en la etnologia y en la historia comparada. Todo ello hace posible considerar seriamente que
también en la mayor de las Antillas se iniciaba la descomposicién de la sociedad comunitaria”, Jbidem, p.
182,

" Entendida como el conjunto de los naturales de Cuba, segin lo definiera Femando Orntiz,
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integracion que no acepta la menor grieta en la aceptacion como algo natural y dentro del

» [a cubania entendida como “el

ambiente histdnico y geografico de la isla de Cuba
caracter, la idiosincracia y la condicién de cubano” (v esto vale para el culto a la Virgen de
la Caridad del Cobre, que es a lo que Olga Portuondo se refiere, y en todo lo propiamente
cubano, agregamos nosotros). El sentido de la vida y la utopia de autorrealizacion del
pueblo cubano se enraiza en su pasado criollo producto de un mestizaje con una base
fundamentalmente indigena y en la actual cubania que es el producto de ese proceso
histdrico integrador y sintetizador de todos los elementos étnico-cuiturales que la
constituyen como un Pueblo nuevo al decir de Darcy Ribeiro. Es a este mestizaje de base
indigena el que constituye una protoetnia, portadora de una protocultura nacional
componente fundamental que no puede ser negado en la actval configuracién nacional
cubana. Esto es lo que hemos visto confirmade en cada una de las respuestas de nuestros
entrevistados v en muchos de los rasgos antropofisicos que pueden ser apreciados en

muchas ocasiones atin a simple vista,

"' Portuonde Z., Olga, La virgen de la Caridad det Cobre: simbolo de cubania, Santiaga de Cuba, Editorial
Oriente, 1995, p. 47.
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Espiritus que (ratan de explicar la vida, indios que
buscan resurgir de la nada, esclavos que asesinan a
sus duefios para luego vagar como aparecidos y
pagar con su vagancia su crimen, se transforman en
bella poesia, pozos con vocacion de aceptar deseos,
viejos textos en los que el dibujo de Anacaona
puede transformarse en realidad, y en donde un
universo subacudtico perfila la leyenda, porque el
agua es parte de la pureza del universo, y forma
vital que prolonga la vida y el pasado mismo.
Marcio Veloz Maggiolo'

CAPITULO CUATRO

Supervivencias etnoculturales indigenas en la Republica Dominicana

Bautizada “Espafiola” por Cristdbal Colén 1a isla de Santo Domingo fue la primera
tierra en la que se establecieron los espafioles. La porcién cccidental de esta isla fue
ocupada por los franceses en el siglo XVII y reconocida por Espaia como colonia francesa
en 1697. En 1804, ex-esclavos y mulatos libres proclaman Ja independencia de Saint
Domingue, creando el segundo Estado soberano en el continente Americano bajo el nombre
indigena de Haiti. José Nufiez de Caceres proclamd la independencia de la parte de habla
espafiola el afic de 1821, pero Jas fuerzas de la Repiblica de Haiti invadieron este territorio
en 1822 y esta situacion se mantuvo hasta el triunfo de la Reforma el 27 de febrero de 1844
y asi se inicid la vida independiente de la Republica Dominicana que fue interrumpida, de
1861 a 1865 por la etapa del anexionismo a Espafia y por las intervenciones

norteamericanas del siglo XX

La investigacidn scobre el efnos nacional de la Reptblica Dominicana ha sido
abordada desde diferentes perspectivas y ha contado con diversas personalidades de la
historia, la literatura, la politica y la cultura en general, entre muchos de los cuales estarian:

Pedro Henriquez Urefia, Juan Bosch, Franklin J. Franco, Hugo Tolentino Dipp, Marcio

' Tomado del Prélogo al libro De Oro, Botijas y Amor de Emelda Ramos (Santo Domingo, R.D., Editorial
Bitho, 1998, p.12).

? Sobre la historia de la Republica Dominicana, entre otros textos revisamos el de Roberto Cassa, Historia
social y econdémica de la Republica Dominicana, 2 vols., Santo Domingo, Editora Alfa y Omega, décimo
quinta edicién, 2001.
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Veloz Maggiolo, Frank Moya Pons, Roberto Cassa, Manuel A. Garcia Arévalo, Dato Pagén
Perdomo, Fradique Lizardo Barinas, Carlos Andujar Persinal’ y ha contado también con
instituciones como la Secretaria de Estado de Cultura, el Museo del Hombre Dominicano,
el Museo de la Cultura Popular, la Universidad de Santo Domingo y la Fundacion Garcia

Arévalo.

En la actualidad se hacen esfuerzos encomiables por mostrar, en un acto de plena
justicia, las diversas formas concretas de expresion de la componente afroamericana en la
identidad nacional dominicana, después de que histéricamente se le habia negado ese
derecho y se le habia ignorado a través de diversos y complejos subterfugios politicos,
ideolégicos y culturales. Empeiiados en lograr este objetivo al interior de las instituciones o
de manera independiente, estudiosos de distintas disciplinas, a nivel individual o colective,
vienen desarrollando una labor de investigacién y difusién para develar, valorar y dar a
conocer la riqueza étnica y cultural del pueblo dominicano. El Museo del Hombre
Dominicano promueve esta labor desde su fundacién en 1974 y su actual Director Carlos
Andijar ha publicado varias obras con un enfoque afroamericanista y de caréacter
interdisciplinarioy junto con él, un grupo de estudiosos de diversas disciplinas y
especialidades®. Pero también se hacen muchas investigaciones sobre el pasado indigena en

esta isla a la que los aborigenes llamaron Haiti. Asi lo constata la opiniéon autorizada del

¥ Carlos Andijar Persinal, La presencia negra en Santo Domingo: un enfoque etnohistérico, Santo Domingo,
R. D, 1997 e Identidad cultural y religiosidad popuiar, Santo Domingo, R. D., Editora Cole, 1999.

Juan Bosch, Composicién social dominicana: Historia e interpretacion, Col. Pensamiento y Cultura, Santo
Domingo, 1970 y De Cristdbal Colon a Fidel Castro. El Caribe, frontera imperial, Santo Domingo, R. D.,
Editora Corripio, 1995; Roberte Cassa, Historia social y econdmica de la Repiblica Dominicana, 2 tomos,
Santo Domingo, Republica Dominicana, Editora Alfa y Omega, Décimo quinta edicién, 2001; La Repiiblica
Dominicana bajo la dictadura de Trujillo, Repiblica Dominicana, UASD, 1977, Franklin J. Franco, Los
negros y los mulatos en la nacién Dominicana, Santo Domingo, Impresora Vidal, 9°. Edicioén, 1998; Manuel
A. Garcia Arévalo El arte taino de la Repiblica Dominicana, Barcelona, Espafia, Artes graficas Manuel
Pareja, 1977;“El indigenismo dominicano” en varios, Pueblos y politicas en el Caribe Amerindio, Memoria
del Primer Encuentro del Caribe Amerindio, Santo Domingo, Republica Dominicana, |1 al 17 de septiembre
de 1988, Instituto Indigenista Interamericano, Fundacion Garcfa Arévalo, Inc., México, D. F., 1960, 117 pégs.
(Pags: 37-42); Pedro Henrlquez Urefia, Fradique Lizardo Barinas; Frank Moya Pons, “Los talnos”, en Arte
Taino, Republica Dominicana segunda edici6n, Divisién de impresos del Banco Central de la Repiblica
Dominicana, 1985. ; Dato Pagdn Perdomo; Hugo Tolentino Dipp, Raza e historia en Santo Domingo. Los
origenes del prejuicio racial en América, Santo Domingo, R. D., Fundacién Cultural Dominicana, Segunda
edicién, 1992; Marcio Veloz Maggiolo, Arqueologia prehistérica de Santo Domingo, Singapur, Mc Graw-
Hill Far eastern Publishers,1972; La isla de Santo Domingo antes de Colén, Santo Domingo, Edicion del
Banco Central de la Repiiblica Dominicana, Quinto Centenario del Descubrimiento de América, 211 pp.,
1993.

* Carlos Andujar Persinal, La presencia negra...op.cit. ¢ Identidad cultural y...op. cit., 1999,
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arquedlogo espafiol (con quince afios de vivir en la Republica Dominicana) Adolfo Lépez,
quien en junio pasado recibid en Italia el Premio Rotondi dedicado a salvadores del Arte. A
Ja pregunta sobre si las autoridades dominicanas no han mostrado el interés suficiente para

preservar sus rafces tainas, contesto:

hasiz hace pocos afios, la idea que se tenia de los tainos era un poco pobre.
Ahora, con el trabajo que se esta realizando, a través del grupo de
investigadores del Museo del Hombre Dominicano, entre los cuales me
encuentro yo, se ha podido descubrir que la cultura taina es verdaderamente rica
y perfectamente comparable a las de Centroamérica. Entonces no es que sea un
problema que las auteridades no se han querido interesar, sino que es asunto del
desarrollo de fas investigaciones en si mismas, Ahora es cuando los
investigadores nos estamos dando cuenta de la riqueza de esta cultura. Por otra
parte durante mucho tiempo se habia presentado el problema de que se pensaba
que los dominicanos no conservaban raices culturales ¥y genéticas
prehispanicas, pero actualmente, mediante un estudio se ha mostrado que si las

tienen’.

Con este nivel de conciencia que se tiene del valor de la riqueza de! patrimonio
culmral indigena en la Repiblica Dominicana, es perfectamente plausible que
efectivamente se estan haciendo los esfuerzos que se requieren y en la direccion correcta
aunque es comprensible que siempre se desee mejorar las condiciones para que las
instituciones obtengan mayores y mejores resultados. En otra parte de la entrevista, el
investigador Adolfo Lopez, confesaba también que “Los arquedlogos dominicancs son
excelentes pero el problema radica en que el Estado no les dota de los fondos necesarios...
el museo arqueoldgico del pais, que es el mejor del Caribe, se encuentra con carencias™®.
Por nuestra parte, pensamos que los aspectos que hemos estudiade y que aqui presentamos

buscan sumarse e inscribirse dentro de estos esfuerzos por esclarecer posibles puntos

3 “La cultura taina es comparable a fas de Centroamérica”, entrevista a Adolfo Lépez, en Diario Ulrima Hora,
mayo de 2003.
8 ibidem.

157



oscuros o no suficientemente estudiados de esta compleja y amplia problematica

etnocultural indigena en la parte hispana de la isla.

Al hablar de cultura nacional hacemos referencia a un concepto polisémico y, por lo
tanto, en su comprensién surgen muchas dudas, lo cual es producto de la variedad de
significados que se le atribuyen. Pero lo que mas nos interesa destacar aqui es la
contradiccidn que parece existir entre “cultura nacional” e “identidad nacional” y el
indudable pluralismo cultural que se observa —en forma mas o menos marcada- en todas las
naciones, incluidas las del Caribe insular hispano. El mayor contraste entre las diversas
formas de manifestacién de la cultura la observamos en la existencia de comunidades
indigenas en muchos paises de América Latina, pero en la Republica Dominicana no
existen, ni por asomo, estas comunidades propiamente dichas. Sin embargo, la
conformacion cultural de este pais es resultado de un proceso rico y multiétnico pues cuenta
con elementos de matrices etnoculturales y raciales originalmente constitutivas como la
indigena, la blanca (o europea) y el negro (o esclavos traidos del Africa subsahariana),
ademas de componentes étnicos procedentes de otras naciones (chinos, arabes,
norteamericanos) y grupos provenientes de otros enclaves negros (haitianos, “cocolos”’,
estadounidenses negros, etc.)®. Asi, actualmente la manifestacion de la cultura dominicana
esta constituida por el encuentro de maltiples elementos provenientes de distintos origenes,
aunque predominen mayoritariamente los mulatos y, minoritariamente, lo negro y lo

blanco.

En cuanto al tema de la identidad nacional, ha sido tratado por una gran cantidad de
autores y desde diversos angulos. No obstante, la identidad nacional es producto de
procesos culturales complejos y se relaciona de manera fundamental con la cultura nacional
de un pais determinado. Y, cuando lo enfocamos desde una perspectiva étnica, los
resultados suelen ser muy distintos en cada pais por los diversos grados de mestizaje,
aunque se trate de los mismos componentes étnicos y raciales. Pero, ;qué entendemos por

identidad nacional? O -haciendo la pregunta de otra manera- ;Qué elementos

7 Denominacién que ha sido utilizada para referirse a los trabajadores negros emigrados de las Antillas
angléfonas a la Dominicana
8 Cfr. Carlos Andujar, op. cit., p. 13.
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etnoculturales consideramos propios de la nacion dominicana, cuales no y por qué? Como
hemos visto anteriormente, durante mucho tiempo se planteé el problema de la identidad
nacional concibiéndola como una entidad homogénea. También se le ha visto como una
entidad inmutable: Una suma de elementos complejos pero siempre iguales reconocibles y
aceptados mediante un consenso. Asi, se le ha esencializado a través de definiciones
ontologizadas. Sin embargo, vemos que, en el caso de la Republica Dominicana como en
todo el Caribe la cultura se ha transformado a través de las diversas etapas de su historia y
actualmente es producto de miultiples influencias étnicas, raciales, religiosas, lingiiisticas,

etcétera, cuyas modificaciones no han cesado aun.

Si observamos el desarrollo histérico de la identidad en la isla Espafiola, queda claro
que desde la época colonial las élites criollas de Santo Domingo tuvieron como criterios
diferenciadores fundamentales al color y al origen étnico. La discursividad que
construyeron los justificaba como dominadores por ser representantes de la “civilizacion”
frente a las masas de indigenas, negros, mulatos o mestizos. Sus referentes eran de origen
europeo. Las jerarquias estaban claramente expresadas por el color de la piel. Un africano
era negro y por lo tanto esclavo o, por lo menos, deberia serlo. Pero, los diversos tipos de
mestizaje fueron complicando cada vez mas las cosas. Por otra parte, estas identidades de
caracter étnico y racial no desaparecieron con la abolicion de la esclavitud y aun en la
actualidad siguen en buena medida vigentes, si bien ya no en forma tan abierta, en casi todo
el Caribe. Pero en el caso particular de la Repiblica Dominicana el proceso se complico
aun mas debido a la presencia en el occidente de {a isla en un primer momento de la colonia
de Saint Domingue y més tarde, con la invasion del territorio hispano por los ejércitos de la
Republica de Haiti. De esta manera, el haitiano se constituyo en enemigo, pero también en
el “otro” frente al cual se construyé una identidad ficticia para el pueblo dominicano, al
cual, sus élites les adjudicaron caracteristicas de pueblo espafiol y blanco, haciendo
abstraccion de los componentes negros (los menos) y mulatos (los mas) de las masas
populares que representaban la mayoria de la poblacidn del este de la isla. Haiti
representaba la “barbarie” y la violencia, por el terror que provocaba en las sectores
dominantes blancos (o pretendidamente blancos europeos) la radicalidad de una revolucién

que aniquild o expulsé a todo lo blanco del territorio occidental de la isla. Se llegé incluso a
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proponer la existencia de un supuesto campesino “blanco” como €l modelo étnico de la
dominicanidad, contrapuesto al mite ideologizado y politicamente utilizado del “fantasma
haitiano”. No sin dificultades, debido a la incorporacién de sectores de negros y mulatos
libres (algunos al adquinir pequefias propiedades ¢ por participar en ciertas reas del
comercio) y al aumento de la complejidad y la heterogeneidad social, las élites, en su
mayoria, mantuvieron estas ideas bdsicas sobre la identidad dominicana {aungue ya en el
siglo XIX encontramos, cuando menos, una excepcién entre las élites intelectuales: Pedro

Francisco Bond, quien “difiere de las opiniones predominantes en el siglo XIX.

Ya en pleno siglo XX, durante el tryjillato, esta visién antihaitiana ¢ hispanéfila se
exacerbaria atin mas, por el supuesto peligro que representaba la emigracion de haitianos
pobres, por un lado aceptados como mano de obra barata y, por el otro, repudiados por
considerarseles causantes de la pérdida de la dominicanidad concebida, étnica y
racialmente, como blanca. El conflicto de limites fronterizos con Haiti, aunado a estas
visiones racistas llevarian a sucesos aberrantes y a todas luces reprobables como la masacre
de haitianos en el afio de 1937, a la cual se le conoce eufemisticamente como “la poda”m.
Dos de los idedlogos destacados de estas concepciones sustentadoras de la dictadura

trujillista fueron Manuel Arturo Pefia Batlle y Joaquin Balagner"

Como ya dijimos, lo sefialado hasta aqui no ha sido exclusivo del proceso histérico
caribefio. La historia de América Latina, estd marcada por la exclusion, de los proyectos
nacionales elaborados por las élites durante el siglo XIX, de las masas de indigenas,

mestizos, negros y mulatos, a las cuales se les ha considerado representantes del atraso y la

¥ Véase: Pedro L. San Miguel, La isla imaginada: Historia, identidad y wtopia en La Espafiola, Santo
Domingo, R. D,, Editorial Isla Negra/Ediciones Libreria La Trinitaria, 1997, pp. 74-82 (la cita es de la p. 81)
y més adelante agrega: “Lejos de lamentar el mestizaje, Bon6 llego a considerarlo como un elemento original
no sélo de la sociedad dominicana sino de todo el continente. En tal sentido preconizaba un sentido de la
identidad fundado no en el hispanismo sino en las nuevas realidades americanas”, p. 82,

' Yer, entre otros: Roberto Cassd, La Republica Dominicana bajo la dictadura de Trujillo, Repiblica
Dominicana, UASD, 1977, Bernardo Vega, Trujiflo y Hasi: (1930-1937), Santo Domingo, R. D., 1988 y Ia
novela de Fredy Prestol Castillo, £/ masacre se pasa a pie, Santo Domingo, 1982;

" Un excelente analisis de esta temética y del discurso racista de estos dos intelectuales dominicanos en
especial del primero es el muy documentado ensayo de Pedro L. San Miguel: “Discurso racial ¢ identidad
nacional: Hait{ en el imaginaric dominicano”, texto que nos ha sido de suma utilidad para eniender esla
compleja problematica y que se encuentra incluido en La ista imaginada...op. cit., pp. 59-100 (scbre Pefla
Batlle en particular el subcapitule: “ La hispanidad acediada de Pefla Batlle”, pp.§2-90).
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barbarie. Frente a los diversos intentos “modemizadores”, estos sectores mayoritarios de la
poblacién latinoamericana han sido vistos como inferiores, tanto en lo social como en sus
expresiones culturales. Pero en cada pais estos rasgos comunes a los pueblos
latinopamericanos en su conjunto, tienen caracteristicas especificas de acuerdo a la forma

concreta en que se desarrolla su proceso historico-social.

Por otra parte, como nos interesa destacar los aportes etnoculturales indigenas en los
procesos de constitucion de la identidad nacional dominicana consideramos necesario ver la

participacion de la componente aborigen en la historia de la Repuiblica Dominicana.

A la llegada de los espaiioles a las islas de lo que ahora llamamos mar Caribe, habia,
de acuerdo a los datos preporcionados por Roberto Cassa (quien segiin nosotros ofrece los
calculos mis “objetivos” a los cuales ya nos referimos en el capitulo Dos'?), unos 535,000
indigenas {nicamente en las cuatro Antillas mayores: Cuba (80,000), Quisqueya -0 La
Espafiola- (325,000), Borinquen -0 Puerto Rico- (70,000) y Jamaica (60,000), y va para
fines del siglo XVI se habian reducido a uncs cuantos pequefios grupos dispersos en los
[ugares més inaccesibles de las islas. De esta forma es practicamente imposible pensar en
una linea de continuidad de los procesos civilizatorios que se venian desarrollando antes de
la llegada de los europeos en la region. Sin embargo, y a pesar de esta casi desaparicion de
lo indigena, los aportes culturales aborigenes no se reducen sélo a los comunmente
aceptados, es decir aquellos elementos materiales propios de la vida campesina como €l
bohio, la hamaca, la canoa o el cayuco, los conucos, eicétera, amén de los términos
lingiiisticos aportados por las lenguas aruacas al espafiol moderno. Aunque, por supuesto,
todo elio ya es en si muy importante. Al respecto del legado aborigen, el multicitado Darcy
Ribeiro nos dice en una de sus obras: “El aporte indigena a la gestacion de una protocultura
caribeffa fue decisiva y trascendental: proporciond a las gentes inmigradas a las Antillas —

blancos y negros- la adaptacidn ecolégica y el arraigo al nuevo medio y el arraigo a la

1 En donde discutimos los datos que propone Esteban Mira Caballos, quien, a su vez, se basa en los calculos
de Angel Rosenblat, ver: Mira C., Esteban, Ellndio dntillano: repartimients, encomienda y esclavitud (1492-
1342), Sevilla-Bogotd, 1997, p. 34; por su parte, el padre Las Casas sostiene el namero de 200,000 para Cuba,
Aurelio Ti6 sostiene un nimero de 125,000 para Puerto Rico, en el mismo texto y pégina citados aqui, para
Juan Bosch “no podian pasar de los 250, 000 en las cuatro islas”, ver: Bosch, Juan, De Cristébal Colon a
Fidel Casiro. El Caribe, frontera imperial, Santo Domingo, R. D., Editora Corripio, novena edicién
dominicana, 1995, p. 62.
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tierra.”" Partiendo de esta observacidn, encontramos ciertas claves que nos ayudan a
explicar, histérica y logicamente, un hecho que se relaciona mucho con nuestra
investigacién de tesis. Si uno compara lo que se dice en la mayoria de los trabajos
dedicados a analizar la presencia actual de los componentes indigenas en las identidades
caribefias, encontrara una diferencia notable respecto a lo planteado por Darcy Ribeiro.
Pero, atin mas, si uno habla con integrantes de ciertos sectores populares de las naciones
caribefias (como lo hemos venido haciendo en nuestras recientes visitas a las Antillas de
habla hispana) encontrara que las opiniones de esos sectores populares se asemejan mas a
las tesis de Ribeiro que a la de la mayoria de los especialistas cubanos y dominicanos que
estudian los temas étnicos o culturales de la identidad actual de los pueblos caribefios. Es
decir, la presencia de supervivencias culturales de caracter indigena estan presentes en la
vida cotidiana de esos sectores del pueblo caribefio en mucha mayor proporcién de lo que
piensan ciertos estudiosos de la cultura de estos paises. Cuando menos esto es lo que hemos

poedido sacar en claro después de visitar Cuba y Republica Dominicana.

Volviendo al tema de la identidad nacional en la Isla de Santo Domingo, ha sido
vinculada al indigenismo por algunos autores dominicanos como es el caso de Manuel A.

Garcia Arévalo quien ha sostenido que:

Hoy... para hablar del sentimiento indigenista en Santo Domingo hay que
remontarse forzosamente a la época comprendida entre mediados y finales del
Sigle XIX, que es cuando se produce en el seno de la sociedad dominicana una
angustiada y profunda revaluacién del pasado autdctono, con fines de legitimar

las raices ideoldgicas que sustentaban la nacionalidad".

Asi, aunque el indigenismo nace en La Espafiola desde el Siglo XVI con el

trascendental sermén de Fray Antén de Montesino, no es sino hasta el Siglo XIX cuando

" Darcy Ribeiro, Las Américas y la civilizacion. Proceso de formacion y problemas del desarrollo desigual de
los pueblos americanos, México, D. F., Editorial Extemporéneos, 1977, pp. 227-231.

" Manuel A. Garcia Arévalo, “El indigenismo dominicano”, en Pueblos y politicas en el Caribe amerindio.
Memoria del Primer Encuentro del Caribe Amerindio, Santo Domingo, Repablica Dominicana, 11 al 17 de
septiembre de 1988, Instituto Indigenista Interamericano, Fundacion Garcia Arévalo, Inc., México, D. F,,
1990, p. 38.
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los dominicanos requieren de un emblema de lo propio y singular que los identificara con
un proyecto politico frente a la invasion haitiana y la dominacion de Espafia. El
indigenismo de este siglo es un indigenismo nacionalista que arraigaba en lo mas profundo
de la historia de la isla por mas que se tratara de una formula utépica surgida de la
idealizacion romantica. En la literatura y en las artes de esa época quedd plasmada esa
reivindicacidn de lo indigena hasta llevarla a extremos apologéticos como ocurre con el
Enriquillo de Manuel de Jesiis Galvan (multiples ediciones') y Las fantasias indigenas de
José Joaquin Pérez. Este tipo de obras llega a ser tan abundante que Max Henriquez Urefia
llegd a decir que “probablemente en ningin otro pais de América tuvieron los temas

(117

indigenistas tantos cultores notables™ . Algo parecido occurre en las artes y las artesanias de

la Dominicana.

Sin embargo, para los dominicanos el indigenismo no tiene las connotaciones
reivindicativas socio-econdmicas que caracterizan al indigenismo en varios de los paises
del continente, Como dice M. Garcia Arévalo: “El indigenismo en la Republica

»l?

Dominicana significa, pues, la revalonizacién intelectual de nuestro pasado indigena

Sin embargo, en la Repiiblica Dominicana no existe un consenso en cuanto a ¢émo
valorar el aporte cultural de los pueblos autoctonos. Por un lado, existen autores que,
ademas de considerar la importancia innegable de la componente etnocultural espafiola,
ponian el acenio en que lo indigena, ademas de ser raiz etnocultural originaria en Ia
Repiblica Dominicana es el elemento fundamental que permite hablar de una cierta unidad
dentro de la heterogeneidad de la identidad caribefia y, por otro, quienes ponen el acento en
la mayor importancia de la componente etnocultural de origen africano que cohesiona y
unifica dicha identidad. Estos dltimos se basan principalmente en un hecho innegable: en la
Republica Dominicana la mayor composicién negra dentro del mestizaje que en un 90 a

95% corresponde a diferentes grados de mulataje en ese pais, y a otro hecho, éste de

" Nosotros hemos consultado la edicién cubana de Casa de las Américas en la gue se incuye el prélogo que
Pedro Henriquez Urefla escribié en 1945 Galvan, Manuel de Jests, Enriguilfo, La Habana, Coleccién
Literatura Latinoamericana, Casa de las Américas, 1977, 716 pp.

' En el prologo arriba mencionado, su hermano Pedro Henriquez Ureia se refiere al “movimiento indianista,
fase del romanticismo americano™ y cita una larga lista de autores dominicanos del Siglo X1X, /bid, pp. XX-
XX

M. A, Garcia Arévalo, ap. cir., p. 40,
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cardcter histérico y que consiste en considerar que los indigenas, practicamente
desaparecen durante el siglo XVI; siglo éste en el cual, se supone, fueron exterminados los
Gltimos indios de Quisqueya sobrevivientes a la conquista espafiola. Asi, por ejemplo,
Carlos Andujar, Director del Museo del Hombre Dominicano, dice en uno de sus trabajos

mas recientes:

A pesar de que confluyeron tres grupos étnicos, la identidad nuestra
tiene como referencia(s) ancestrales a Africa y a Europa. jPor qué?
Sencillamente debido al exterminio de la poblacién aborigen unos
noventa afios después de la llegada de los espafioles a la isla, lo cual
impidid que aspectos fundamentales de la cultura taina
supervivieran y se proyectaran, pudiéndose, en consecuencia,
mezclar con elementos de las demdas sociedades en interaccidn,
quedando, mas que nada, componentes de la cultura material 8

Y a mayor abundamiento remata enfitico: “Por lo tanto, somos de los que creemos
que al enjuiciar los valores constitutivos de nuestra identidad, no partamos de lo indigena, o
al menos no lo tomemos en cuenta come soporte fundamental de ésta.”'®. Por su parte, y
desde la otra posicidén contraria, Manuel A. Garcia Arévalo a quien citamos lineas mas
arriba, sefiala que “En esa bisqueda tenaz y en esa defensa valiente de lo que pudiéramos
Hamar ‘lo dominicang’, surge un término que revelaba una idealizacién, pero de gran
contenido telurico y sentimental: el gentilicio ‘indio %, Aunque utdpica y funcional, esta
formula permitia revalorar lo que Garcia Arévalo llama vocacidn nacionalista, de esta
manera, segiin él, “se precisaba acufiar un término que representara la unidad ideolégica y
étnica de todo el pueblo, con el fin de lograr una autodefinicion integracionista. Asi, cobrd
vida la palabra ‘indio’, para denominar el crisol racial y cultural que los dominicancs
encarnamos™'. Por ahora basten estas citas para mostrar estas dos formas distintas de

entender la identidad cultural dominicana. Habria, sin embargo, que precisar un punto. Este

® Carlos Andujar, Identidad cultural y religiosidad popular, Santo Domingo, Universidad Nacional de Santo
Domingo, 1999, p. 8.

' Idem.

2 M. A. Garcla Arévalo, ap. cit., p. 38.

" Idem.
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es el relativo a la época en que se origina esta concepeidn, como Garcia Arévalo sefiala en
su trabajo, se ubica en el siglo XIX y, en ese entonces, la discusién se daba en
contraposicion con las posturas hispanistas. Este debate entre hispanistas e indigenistas, por
otra parte, no es privative de la Dominicana, sino que lo encontramos en practicamente toda
Hispanoamérica. Asi, lo que fue una postura progresista durante la lucha de independencia
contra Espafia, se convirtic durante mucho tiempo en la ideologia de la dominacién
oligarquica en este pais, y ain en la actualidad se le utiliza como una postura oficialista de
los Estados en el discurso retérico, pero con un caracter que podriamos lamar etnécrata en
la préctica real de esos Estados. Por su parte, la especificidad de! contexto histérico social
en el que se inscribe el caracter etnocultural de la Republica Dominicana esta constituida
por ¢l heche de que, en el desarrollo de los Gltimos tres siglos, la isla de Santo Domingo
(anteriormente llamada La Espafiola) fue disputada por Francia a los espaficles en un largo
proceso del cual surgiria la nacion haitiana, negra y francofona. En este marco histérico y
cultural, los dominicanos se ven obligados a definir su identidad frente a ese “otro” que es
el haitiano. Por lo tanto, lo negro tenderd a negarse (sobre todo por los sectores dominantes)
en la Dominicana y a ubicarse en Haiti, basiandose en el color mas claro del mulataje que
existe en aquel pais de habla hispana. Este complejo contexto aqui sélo esbozado, es
interpretado de manera distinta por los sectores nacionalistas que parten desde ambitos
oficiales en contraposicién con los sectores mas progresistas del campo académico,
principalmente universitario, que han tendido mas bien a reivindicar a la poblacién
afrodominicana en la medida en que, histéricamente ha sido explotada y marginada, a
través de posturas racistas, en su propio pais. Para las élites o sectores dominantes en lo
politico, lo econdmico v lo social, ha resultado mas facil reivindicar a un indio inexistente
en términos reales, y ensalzar el pasado indigena, al indigena muerto, que a reconocer al
mulato realmente existente que constituye la gran mayoria del pueblo dominicano. A ello se
agrega la existencia de una inielectualidad hispanofila al estilo de Joaquin Balaguer, cuya
obra niega los aportes de lo negro-africano. Al polarizarse este debate, ambas posturas han
tendido a desarrollar un punto de vista que, a nuestro juicio, unilateraliza los argumentos y
deja de lado aspectos constitutivos de la realidad que, de alguna manera, puedan ser

utilizados por la visidn contraria.



Lo aqui incluido, nos permite éinicamente ejemplificar en qué consiste lo que hemos
venido haciendo en el desarrollo de nuestra investigacion durante ese mismo lapso en el
que se incluye de manera fundamental nuestro viaje a la Republica Dominicana. Nos parece
que lo sostenido por autores como Carlos Anddjar obedece a una reaccidn frente a lo que
piensan ofros investigadores que ponen en el centro lo indigena. Auteres que habian
doblado la vara, por asi decirlo, hacia el lade de lo indigena negando la presencia africana.
La reaccién, me parece, ha consistido en hacer que la vara se incline ahora hacia el lado
contrario, dejando esta vez de lado el reconocimiento de persistencias culturales indigenas
en la cultura nacional de la Repiblica Dominicana. Lo que nos proponemos nasotros (lo
volvemos a reiterar) es dar un punto de vista que, desde una postura latinoamericanista y
desde una perspectiva etnocultural, histéricamente contextualizada, valore de una manera
mds objetiva el aporte indigena en el Caribe contempordneo y, en particular, en la

Republica Dominicana, tema del presente capitulo.

Nosotros no hemos querido acceder al debate para reforzar las posiciones
oficialistas que ideolégicamente hacen uso de lo indigena. Afortunadamente en los paises
constituidos por Pueblos testimonio (categoria clasificatoria perteneciente a la tipologia
realizada por Darcy Ribeiro que hace referencia a los pueblos de América con una
importante presencia de grandes contingentes diferenciados de poblacién indigena) como es
el caso de México, se ha llevado al cabo una larga discusion con las posiciones
indigenistas. E, incluso, més alld de las posturas tedricas o académicas al respecto, los
movimientos mismos de los pueblos indios han realizado una severa critica en todos los
sentidos y a todos los niveles al indigenismo integracionista retérico propio de los estados
nacionales (de caricter etnocratico) en América Latina. En esta discusion y en estas luchas
han ido quedando claras muchas de Jas cuestiones que tienen que ver con un indigenismo
nacionalista que utiliza alegdricamente lo indigena como mito constitutivo del origen de lo
nacional, pere que no le interesa reconocer los elementos cullurales de lo indigena como
parte viva de las actuales identidades desde una perspectiva popular. Pero la negacién de
este indigenismo retdrico y hueco, no debe llevarnos a negar lo indigena, aunque se trate
del estudio de procesos histéricos en los cuales Jos indios hayan sido exterminados o (casi

exterminados) durante el siglo XVI, como es el caso de los procesos desarrollados en las
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islas de] Caribe. Claro que hay una gran diferencia entre lo que ocurre en el continente y lo

que ocurre en el Caribe,

Sin embargo, los procesos histdricos tienen también aspectos en comiin que habria
que considerar. Estos aspectos, por supuesto son mas definidos y similares en las Antillas
Mayores que en las Menores, pero, ademas, adn entre las diversas Antillas Mayores hay
ciertas diferencias, que en el caso, por ejemplo, de Cuba y Republica Dominicana son muy
marcadas. Audn asi, nuevos elementos tedrico-metodolégicos vienen a reforzar
planteamientos o enfoques come el de Darcy Ribeiro con base en el cual hemos venido
realizando nuestro trabajo de investigacion. En ese sentido, en los Pueblos nuevos (como
los del Caribe en general y, en particular, el de la Republica Dominicana) el papel de los
elementos culturales de origen indigena que pasaron a formar parte del proceso de
construccién de una protocultura dominicana que, segun Ribeiro, posteriormente pasaria a
constituir una identidad popular dominicana, |a cual, aunque caribefia en lo general, tiene su
especificidad relativa al cardcter etnonacional de su poblacion. Es este caracter especifico
de lo que podriamos denominar, si se nos permite, la “dominicanidad” la cual nos interesa
analizar en nuestro trabajo de investigacidn para ver si dentro de ella contintian ciertas
persistencias culturales de origen indigena (principalmente del pasado taino en la isla) que
pudieran continvar “vivos” y “actuando” en la identidad etnocultural del pueblo
dominicano. Como vemos, un enfoque latinoamericanista como el de Darcy Ribeiro nos
permite introducir un punto de vista diferente en la discusién de la valoracién de lo
indigena en el Caribe, en particular {a que se desarrolla actualmente en la Repiblica

Dominicana.

En nuestro trabajo de conjunto nos hemos propuesto realizar un andlisis
comparativo que nos permita establecer las diferentes caras de lo taino que existen en los
diversos paises caribefios que seleccionamos para nuestro estudio. Ya que cada uno de ellos
tiene sus propias caracteristicas; por lo cuval, en un primer momento, analizamos lo
especifico de la “tainidad” en los habitantes de cada uno de estos paises. Es por eso que el
trabajo de campo realizado en Cuba, al igual que el mas reciente y al cual nos referimos

més adelante llevado a cabo en la Republica Dominicana, nos han proporcionado una serie
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de datos sobre lo propio y caracteristico de 1o taino en cada uno de estos Jugares; es decir,
lo taino considerado como un conjunto de persistencias etnoculturales cuyo origen es el de
la matriz indigena en cada nacidn caribefia que nos hemos propuesto estudiar. Como lo
hemos planteado desde un principio, cada contexto nacional preduce en el Caribe diferentes
maneras de valorar lo indigena, puesto que cada uno de los paises caribefios vive una
singular situacién politica, econdmica y cultural segin su particular desarrollo histérico-

social.

En este trabajo trataremos de mostrar los hallazgos tedricos y pricticos resultado de
nuestros viajes a la Repiblica Dominicana, pero, antes de ello, nos detendremos a revisar la
historiografia correspondiente y algunos documentos de archivo que testimonian las huellas
dejadas por los aborigenes dominicanos en diversos momentos de la historia de La
Espafiola. Y que constituyen, a nuestro juicio, el proceso de formacion de una profoetnia,
anterior a la conformacién de la nacionalidad dominicana, como lo hemos venido

sosteniendo en nuestro trabajo.

El rastro de lo indigena en la Repiblica Dominicana.

A la llegada de los espaiioles, la isla donde ahora se encuentra la Republica
Dominicana estaba poblada por indios con caracteristicas mucho maés tainas que caribes,
aunque se encontraban separados en tres grupos étnicos que habian alcanzado distintos
niveles de desarrollo. Estos tres grupos, aunque eran muy similares, se diferenciaban por
ciertas variantes dialectales y se les conoce como: tainos propiamente dichos, cipuayos y
macorijes {0 macoriges). Estos dos altimos, poblaban la parte norte y nordeste de la isla y
se distinguian por ser pueblos guerreros y por su caricter belicoso; sus estructuras sociales
y culturales annque diferian en varios aspectos, en otros eran similares a la de los grupos
tainos ya que entre ellos se estaba desarrollando un ¢laro proceso de asimilacidn. Los
tainos, por su parte, se encontraban asentados en toda la zona sur y sureste de la isla,
hablaban la lengua comun y se distinguieron especialmente por ser el grupo que mayor
desarrollo sociocultural habia alcanzado en todo el Caribe. El nombre que los aborigenes le
daban a toda esta isla en la lengua que hablaban era el de Haiti. Los espafioles, por su parte

la bautizaron con el nombre de La Espafiola y la trayectoria del indigena en esta isla es mas
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dificil de trazar porque la documentacion calla mas de lo que otorga. Contraria a la de
Cuba, su economia retuvo un caracter intensamente esclavista al pasar de la mineria a la
produccidn de azicar. A mediados del Siglo XVI La Espafiola era el centro comercial de
todo el Caribe, la mayor exportadora de azicar de América’, la abastecedora principal de
alimentos para las armadas expedicionarias y para la docena de nuevas poblaciones que
levantaban cabeza en la amplia region. Era ademas, exportadora de cueros, segunda solo
superada por la Nueva Espafia® y toda esa produccion se duplicaba en la economia
clandestina. Por todo lo cual su fuerza de trabajo real nunca se reflejé en los estimados

oficiales.

La implementacion de las Leyes Nuevas de 1542 nunca evitaron la continua
explotacion de su poblacidn nativa ni el que se siguiera introduciendo esclavos indigenas
del exterior. Sabemos que un nucleo nativo sobrevivid precariamente en las montaiias del
Bahoruco capitaneados en la insurgencia por el cacique Guarocuya. Este jefe indigena,
conocido por los espaiioles como Enriquillo, pacté en 1533 y junto a los remanentes de su
grupo obtuvo tierras y perdon a cambio de su pacificacion. Pero el lugar exacto y sus
circunstancias a partir de entonces son tema de agria disputa en la historiografia

dominicana®*.

Se tiene conocimiento de otro grupo indigena de encomendados en la region de La
Vega que intentaron establecer un pueblo con el nombre de San Cristobal de Manabao,
pero dice Utrera que los indigenas que integraban este grupo terminaron desparraméandose
para “ir a servir segun sus conveniencias, y los caciques se quedaron sin pueblo que hacer y
sin indios™*. Como éstos, pudieron existir otros grupos por el ancho territorio insular de los
que no tenemos noticias. Era muy dificil durante todo el Siglo XVI que los poderosos
duefios de ingenios, tan acosados por el elevado costo de sus esclavos, permitieran el

establecimiento de pueblos de indios. Suponemos, pues, que ya sonsacados, o intimidados,

2 Aunque este temprano desarrollo azucarero duré muy poco ya que entra en decadencia a finales de ese
mismo  siglo. Véase Pedro L. San Miguel, E/ pasado relegado, Santo Domingo, La
Trinitaria/FLACSO/DEGI-UPR, 1999, p. 129.

#1alil Sued B., “Facing up to Caribbean History” en American Antiquity, Vol. 57, No.4, October, 1992,

2 C. de Urera Polémica de Enriguillo, Academia Dominicana de la Historia, Vol. XXX1V, Santo Domingo,
1973; Pefia Batlle La Rebelion del Bahoruco, Impresora Dominicana, Ciudad de Trujillo, 1948,

5 Utrera, ibid., p. 484.
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la mayoria de los indigenas terminaron trabajando en las piezas de cafia. Pero algunos
mantuvieron su libertad, moviéndose de un espacio a otro, principalmente hacia el noroeste

donde la plantacién azucarera no dominaba la geografia.

En carta de 25 de julio de 1547, el Dean de Santo Domingo escribia que de los
naturales no quedaban entonces mas de ciento cincuenta y que estaban dispersos por la isla.
De éstos ubicaba treinta en la capital, insinuando que era el micleo mas numeroso. De los
restantes decia que estaban en poder de “vaqueros y pastores”, es decir, de hateros.
También declaraba que los que quedaron de la compafiia del cacique Enriquillo habian
perecido a manos de negros cimarrones y los restantes servian de espias a los espafioles en
seguimientc de los negros por ser tan diestros en el conocimiento de la tierra. De los
indigenas naturales de otras tierras —continuaba el Dean- estaban igualmente dispersos o se

mantenian en poder de sus antiguos amos=®.

El licenciado Cerrato, Presidente de la Audiencia de Sanio Domingo, en carta de ese
mismo afio presenté una version muy distinta. Reconaocia la presencia de indigenas en el
“Barchuco Viejo” y los daba por aliados a negros cimarrones?’. Tales discrepancias en la
correspondencia de 1a época nos previene del caracter cuestionable de muchos de los datos.
Cerrato fue un notorio indigenista, amigo personal de Bartolomé de Las Casas, mientras
que la mayoria de los representantes del clero colonial estaban intimamente ligados con los

intereses esclavistas azucareros.

La mayoria de los indigenas en la Espafiola de la segunda mitad del Siglo XVI
parecen haber sido fordneos. Pero no tenemos medios para verificarlo. En el afio de 1555 se
descubrieron cuatro poblaciones cuya existencia se desconocia por completo. Deive nos
informa que uno de estos poblados estaba cerca de Puerto Plata al norte de [a isla, otroen la
provincia de los Ciguayos, al nordeste, otro en Samana, méas al nordeste, y el dltimo “en el
Cabo de la isla que se mira a Cuba, por el Cabo de San Nicolas"?. Los habitantes de estas

nuevas poblaciones —nos informa Utrera- se repartieron entre particulares, accién que fue

® AGL, SD, 49
T AGH, SD, 49 # 109.
% Deive, 1980, 11, p. 562.
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reprobada por la corona un afio después, pero no corregida®. Sin embargo, en 1571, Lépez
de Velazco informaba de la existencia de dos pueblos de indios en la Espafiola con
cincuenta vecinos®’. Decididamente los pueblos de indios no prosperaron en esta isla como
en la vecina Cuba, pero al menos uno si parece haber existido; el de Boya, donde se
asentaron los acompafiantes de Enriquillo. Utrera negé enfaticamente la existencia posterior
de Boya, tildando la alegacion de mera leyenda, pero documentacion reciente lo prueba
equivocado. En 1580 el Visitador Rivero informaba a la Corte de “un lugarillo” en donde
permanecian 30 casas de indios a diez leguas de la capital’’. Y en 1610 nuevos datos

confirman la existencia de Boya. Nos dice Gil Bermejo:

Préoximo a estas fechas (1610) tuvo lugar una reclamacion
protagonizada por los indios de Boya, quienes se quejaron al rey de
que los espafioles se introducian en sus estancias y, por €l contrario
les impedian montear el ganado de cerda. Pero en opinién del
Presidente (de la Audiencia) Boya contaba sélo con ocho vecinos
indios, los cuales gozaban de 30 leguas de terrenos entre fértiles
montes y sabanas escasamente explotadas por su poca inclinacion al
trabajo... la causa del enfrentamiento ganadero era que los indios

mataban reses vacunas sin licencia de los duefios de las monterias™.

La historiadora no dilucida el conflicto, pero a la luz de lo que para esos mismos
afios ocurria en Guanabacoa, podemos inferir que en la Espafiola los pueblos de indios que
pudieron establecerse se vieron acosados igualmente por los grandes hacendados que
apetecian sus tierras. Lo que es interesante de los datos que presenta Gil Bermejo es la

noticia de Mercedes de tierras a indigenas y su existencia entrado el Siglo XVIL

Cuando Cerrato llegé a la Espafiola acusé el intenso comercio con esclavos

indigenas, de los cuales se encontraron cinco mil. El paradero de este crecido nimero de

* Utrera, Ibid., p. 58.

30 Rodriguez Demorizi, Relaciones Historicas de Santo Domingo, Editora Montalvo, vol. 3, 1970, p. 16.
*' AGI, SD, 70 # 10.

%2 Gil Bermejo, 1983, p. 105.
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indigenas acreedores a su libertad, lo ocultan las fuentes de la época. Pero el grupo se
mantuvo alto con las esporadicas introducciones de nuevos contingentes de indios
“Caribes” de Tierra Firme comprados en los puertos de Coro, Cubagua y Margarita. La
crisis que comenzaba a asediar a los productores de azicar les habia embarcado en una
intensa campaiia por encontrar fuentes laborales alternas a la costosa opcion africana, y los
supuestos canibales de las Antillas Menores y de Tierra Firme eran blanco predilecto. En
1573 el Consejo de Indias otorgd licencia para capturarlos “con que las mujeres y
muchachos no puedan ser esclavos y se traigan a la isla para que en ella pueblen y se hagan
cristianos™>. De esta forma las armadas esclavistas volvieron a surcar los mares antillanos
de aquel renovade trafico, pero ya en 1578 la misma Audiencia acusaba la introduccion de
“indios de paz” bajo el justificado de que eran caribes*. Se acusaba igualmente el maltrato
al que estaban siendo sometidos. En 1587 la corona exigia que se remediaran tales abusos
contra los indigenas de que era informada constantemente®. Desconocemos cudndo el
indigena en la Espafiola comenzo a liberarse del trabajo servil y a integrarse con relativa
libertad a la comunidad trabajadora. Las fuentes los identifican dispersos y entremezclados
con otros grupos marginados. Jerénimo de Torres, en una relacion de 1577 menciona que
en la region de la Yaguana estaban al servicio de los hatos “negros, indios, mestizos y
mulatos y algunas veces sus amos”. Asocia a todos al contrabando y declara “esa gente de
estos pueblos, ora sean espafioles o los que dellos nacen, o los mestizos, que hay algunos

muy ricos, todos son gente muy bien tratada y regalada™®.

Esta observacion, hecha a finales de la década de 1570 nos indica que el proceso de
formacién de una economia alterna a la de los ingenios ya estaba encaminada para
entonces. La regidén noroccidental de la Espafiola experimentaba un intenso comercio de
contrabando, fomentado por los hateros y estancieros de la regién y por un creciente
numero de pobladores pobres que se alejaban de los ingenios y centros urbanos. A ella se
acercaron también numerosos indios y mestizos, negros libres y esclavos huidos para

constituir una especie de primer territorio libre de América. La incapacidad del Estado

% Utrera, 1979, 111, p. 124

M AGI, SD, 15,# 6

3 Rodriguez Demorizi, 1945, 11, p. 53

* Rodriguez Demorizi, Ibid., pp. 128-149.
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colonial de ejercer control efectivo sobre aquella geografia distante, y el arribo de
numerosos contrabandistas extranjeros fue convirtiendo el nordeste en el espacio que los
marginados necesitaban. De esta manera se explica también la ausencia de indios y
mestizos de los censos urbanos de principios de Siglo XVII y de su supuesta desaparicion.

El maltrato que recibian en los ingenios de azucar y las limitadas oportunidades que
encontraban en los pueblos, donde el esclavo africano predominaba, les insto al cimarronaje
y a las actividades clandestinas. Asi lo reconocia el mismo Presidente de la Audiencia en

carta del 24 de abril de 1579:

...que en los ingenios, estancias y hatos no dan de comer a los
negros, ni de vestir, y les hacen trabajar domingos y fiestas y

noches y dias sin darle doctrina, y lo mismo se hace con los indios,

y de estos demasiados trabajos y malos tratamientos, y de no darles
comida los negros se alzan y se hacen cimarrones y roban los

caminantes’’.

Traficantes portugueses estuvieron también muy activos supliendo esclavos
indigenas a las Antillas. En 1550 y mas tarde en 1569 las autoridades dominicanas
solicitaron permiso para comprar indigenas del Brasil legalmente, pero las peticiones les
fueron denegadas. Es plausible que ilicitamente entraran, sélo podemos especular, pero en
1615 un centenar de indios brasilefios fue confiscado y las autoridades se apresuraron a
repartirlos entre los vecinos principales®. Por todo lo cual, la presencia indigena, si bien
minoritaria frente al africano esclavo, se mantuvo en la Espafiola durante el Siglo XVII. En
1666, el arzobispo de la isla Cueva Maldonado informaba que en el poblado de Boya
quedaban unas veinte familias de los que unos afios antes se habian rescatado de la Tortuga.

Estas familias indigenas eran oriundos de Campeche en Yucatin.

..que quedaron en esta isla de los que rescataron en la Tortuga que

habian antes los extranjeros hechos prisioneros en Campeche. Son

37
AGl, SD, 51,

B Gil Bermejo, La Espafiola, anotaciones historicas, 1600-1650, Escuela de Estudios Hispanoamericanos,

Sevilla, 1983, p. 93.
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trabajadores, tienen en aumento la villa de que se conoce que si

tuviéramos indios fuera esta isla la mejor de las indias™.

En 1677 todavia vivian indios en Boya “sin espafiol se meta con ellos” al decir del
arzobispo Fernandez de Navarrete’®. Y en tiempos de Sanchez Valverde, cien afios después,
todavia nos refiere que en Boya vivian unos 25 o 30 mestizos “que gozan los fueros y
privilegios de indios*'. La pequefa cuantia de familias indias y mestizas no debe confundir
su influencia cultural potencial y debe considerarse en el contexto de una realidad
demografica general dramadticamente baja. La Espafiola, contrario a Cuba, decrecio
demogréficamente a niveles realmente alarmantes durante los Siglos XVII y XVIII. Para
1681 la poblacién total de la isla era solamente de unos 6,265 habitantes, para recuperarse
muy lentamente durante el Siglo XVIII; por lo cual, las cifras de indios y mestizos deben

comprenderse dentro de este deprimido panorama general.

La demografia no debe tampoco tomarse como determinante en la calidad de las
actividades econémicas de la época*. Pues al igual que ocurriria en Cuba y Puerto Rico, La
Espafiola se orientd hacia un latifundismo cuya produccion salia de contrabando y en cuyo
interior se fraguarian las nuevas identidades culturales. En La Espafiola dicho modo de

produccién perdurd hasta pleno Siglo XX.

Desde finales del Sigo XVI indios y mestizos se integraron a la pequefia agricultura
y al contrabando. La represiva politica estatal que pretendia controlar el estado de cosas
testimonia su presencia en diversas ocasiones. En 1594, por ejemplo, en una relacion de
acusados por contrabando aparece fichado un Antonio, indio. En 1597 fueron condenados a
muerte un negro y un indio ladino sorprendidos en una lancha de franceses en plena

transaccién clandestina en el puerto de Bayaja™. Y en 1609, después de puesta en practica

» Utrera, op. cit., 1973, p. 491.

® Deive, ap. cit., 1980.11, p. 537.

4 Sanchez Valverde, A. Idea del valor de la isla esparola, Editora Nacional, Santo Domingo, 1971.
4 Moscoso, F. “Land tenure and social change in Puerto Rico, 1700-1815”, MS, inédito, 1984.

“* AGL, SD, 10.
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la dramatica despoblacion violenta del nordeste, se implemento una legislacion que acusaba

N - ey . . . 4
de vagancia tanto a espafioles de condicion servil como a mulatos, mestizos y camblg,«:)s4 .

El Estado se movia no solamente para transformar la poblacién pobre libre en
opcion laboral para beneficio de los grandes propietarios, sino también para someter a
conirol al pequefio campesino y agente libre cuya economia de subsistencia demostraba una
gran energia. Pero los gobiernos coloniales nunca lograron un control efectivo sobre el
pueblo campesino que continud transformando parches de bosques quemados en conucos
productores de alimentos, de tabaco, de jengibre y de cualquier cultivo que le brindara
sustento y beneficio™. Indios y mestizos —a juzgar por la sobrevivencia de una ingente
toponimia indigena- constituyeron un segmento constante de ese campesinado pobre y
eficiente. Michiel Baud nos refiere a la incorporacion del tabaco entre los cultives
comerciales clandestinos, que €l llama “contracultura agricola”, enfatizando su éxito
econoémico durante el Siglo XVII y su conexién con el comercio de contrabando®. No
estamos seguros de que el objetivo de tos pequefios cultivadores fuera el cumplir con sus
obligaciones civicas y religiosas, pero coincidimos en que los cultivos comerciales
brindaron una excelente oportunidad para que los grupos marginados afirmaran su modoe de
vida. Baud alude al informe del Gobernadar Osoric de 1605 en contra de la politica de
despoblacion que inevitablemente se llevd a cabo, y en ese mismo informe se nos presenta

una descripcion de fas unidades de produccion de los pequefios propietarios.

Lo otro que se debe considerar es que la mayor parte de los vecinos
y habitantes en la isla por aquellas partes es gente comin y

mestizos, mulatos y negros; unos que no tienen hacienda ni que

“ M. Inchaustegui, Reales Cedulas y Correspondencia de Gobernadores de Samto Domingo, 3 Vols. Madrid,
1958, vol. IL, p. 1050,

* Pedro L. San Miguel (no obstante que considera que el campesinado es de constitucién reciente en el
Caribe y, por lo tanto, no es de origen indigena), tiene que reconocer que aunque “no se puede hablar de un
total extrafiamiento de las comunidades campesinas respecto del Estado... esto no quita que ¢l desarrollo del
poder estatal en las Antillas fuese un proceso histérico en extremo desigual. Es decir, el Estade no se instalo
en el siglo XVI, manleniéndose incdlume a partir de entonces... Hasta el siglo X VI, el Estado espafiol tuvo
un control muy laxo sobre los sectores rurales de Santo Domingo y Puerto Rico”, P. L. San Miguel, E/
pasado..., op. cit., p. 60.

% Michiel Baud, “A Colonial counter gconomy: Tobacco production on  Espaflola, 1500-1870" en New
West Indian Guide , Vol.65, No. 1-2, 199, p. 31.
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perder y otros muy poca y sin sugeto de poderse sacar ni trasponer
alguna parte de ella, porque hay muchos que solamente tienen 100
reses 0 200 en un hatillo, y un pedazo de monteria con lo que viven
alli y se sustentan y sus mujeres e hijos con los cuales y por sus
personas vaquean su ganado; y otros que tienen un esclavo y otros
dos, todos estos, no pudiendo sacar su haciendilla ni ponerla por
aca... se han de quedar por ali4, a procurar sustentarse y vivir de
ello, y los demas, que no tienen obligacion ni hacienda, la tendran
de las que quedaren despobladas y perdidas de sus vecinos maés
honrados, que son los menos, v asi les quedara todo por suyo, pues
aun estando sus duefios, sin poderlo remediar, se la hurtan roban y
destruyen para rescatar y esto mismo harian con mayor libertad y

desvergilenza sin recelos de ser vistos ni presos, ni castigados..."’

Osorio describe un campesinado que dista mucho de ser jgualitario y le preocupa el
ascenso econdmico del “comun” sobre el “honrado”. Obviamente en claras diferencias no
solamente raciales. Pero esto ya era un proceso inevitable e irreversible. La distancia
cultural entre el pequefio propietario blanco y sus contrapartes mulatos y mestizos se¢ diluia
con la misma rapidez que las diferencias de color. Recordemos la alusién de Jeronimo de
Torres afios antes a mestizos “muy ricos”, como a mulatos también como seria el caso de

Miguel Enriquez en Puerto Rico décadas después.

El horizonte econdémico que abrid el colapso azucarero a la pequefia produccién
cred un espacio que fue de franco beneficio al mestizo como al mulato libre. La
historiografia tradicional, sin embargo, ha querido ver la total desaparicion de indios y
mestizos en las épocas durante las cuales las circunstancias les eran mas favorables a su
reproduccioén social y cultural. Por el contrario, se ignora su capacidad de adaptacién y de
transformacion de la misma manera y dentro de la misma precariedad con que lo hicieron

sus contrapartes blancos pobres y negros libres (por parte de los especialistas se niega la

a Rodriguez Demorizi, op.cit., vol. 11, p. 260.
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existencia de campesinos para los siglos XV1 y XVII, pero, ello quiz4 obedezea a 1o que se

entiende por “campesino™®).

El Siglo XVII evidencio el surgimiento de Ja criollia, de la transformacién de indios,
de africanos y de europeos en un producto humano nuevo, el de hijos de la tierra, el de hijos
del pais, el de nuevos naturales, los primeros jibaros y los primeros guajiros. Esas nuevas
identidades surgidas de la ruralia, nacieron originalmente con todos los conflictos internos
que el marco colonial y racista fomentaba: el sentido de superioridad y prepotencia del
blanco, aunque fuera pobre, del estigma del negro, aunque fuera libre, y del resentimiento
del indio y del mestizo por ser el autéctono legitimo. Estos conflictos tomaron tiempo en
aquietarse. Pero en la medida en que cada generacién repetia el rito del mestizaje y las
castas cedian ante la clase, las tensiones se aquietaban, las contradicciones se debilitaban y
la identidad criolla se afirmaba. Era cuestion de tiempo y de espacio. Por supuesto la
identidad criolla, de pertenencia a una geografia y a un modo de vida, surgié también del
enfrentamiento con el extranjero, con lo urbano y con lo oficial. Esa formacion alterna
dominante no era muy eficiente en los Siglos XVII y primera mitad del XVIII, por lo cual
no puede reclamar paternidad sobre las identidades populares de esos siglos. El
blanqueamiento, la usurpacion por el Estado de los espacios culturales campesinos, el
control social colonial fueron hechos a posteriori como veremos en la situacién de Puerto
Rico, por todo lo cual en esa identidad criolla primigenia, el indigena y lo indigena fue un
elemento presente y discernible. Asi lo comprendié el Dr. Juan Bosch, expresidente de la

Republica Dominicana en elocuente sintesis:

Aunque no puede hablarse de una gran masa, ni siquiera en los
ultimos afios del Siglo XVII... la verdad es que el término gran
masa tiene significacién sociolégica; se refiere a la gente del
montdn, a la del pueblo propiamente dicho, a la que no tiene mas
amparo que sus brazos para trabajar, si encuentra donde hacerlo. En
ese sentido siempre hubo una masa; al principio estaba compuesta

por indios... después... por indios encomendados y por esclavos, por

“® Ver, por ejemplo, P. L. San Miguel, £/ pasado..., op. cit.
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espaficles pobres, por pequefios agricultores; mas tarde, por
esclavos y mestizos y negros libres. Pues bien, esa masa no pudo
pensar nunca en abandonar el pais cuando se presentaban malas
épocas, tenia que correr la suerte de la tierra, cualquiera que fuera;
sufrir hambre si habia hambre, ataques de piratas... epidemias, tenia
que ir a la guerra... De esa porcion del pueblo dominicano salieron
los indios que se rebelaron con Enriquillo y los esclavos que se
sublevaron varias veces desde los inicios del Siglo XVI hasta los
principios del Siglo XIX. En realidad esa masa formo¢ la raiz de la

nacionalidad; sin ella no habria hoy pueblo dominicano®.

Y, efectivamente, en el Siglo XIX se va a movilizar esa raiz que se sentird
profundamente identificada con la ideologia nacionalista del sector “pequefioburgués” de
las élites (anexionistas los terratenientes y separatistas los pertenecientes a Ja pequefia
burguesia), a las cuales seguiran durante las gestas heroicas de independencia, tanto de
Haiti después de la ocupacién a la Dominicana®, como de Espafia durante la Guerra
Restauradora’’. Cierto es que las masas de dominicanos estaban conformadas en su
inmensa mayoria por negros y mulatos (minoria absoluta los primeros e inmensamente
mayoritarios los segundos, a diferencia de Haiti, donde la relacidn era precisamente la
contraria), que son los portadores de las ideas nacionalistas, como se ha manejado por los
reivindicadores de las luchas de los esclavos negros, entre otros, Franklin J. Franco® 2, pero
los procesos historicos a los que nos venimos refiriendo de la constitucion de una
protocultura nacional en la Dominicana, se da en los siglos anteriores al XIX. La
correspondiente protoetnia que se habia constituido, ya no era indigena, ni africana, ni
espafiola, sino algo nuevo y distinto a cada una de ellas, aunque tanto lo africano, como lo

espafiol, al igual que lo indigena, no obstante estar incluidas en distinta proporcidn siguen

 Juan Bosch, Composicién social dominicana: Historia e interpretacion, Col. Pensamiento y Cultura, Santo
Domingo, 1970, p. 147.

% Roberto Cassa, Historia social y econémica de la Remiblica Dominicana, tomo 1, Santo Domingo,
Repiiblica Dominicana, Editora Alfa y Omega, Décimo quinta edicion 2001, pp. 173-189.

*' R, Cassa, op. cit., tomo 2, pp.69-96.

2 ¥. J. Franco, Los negros y los mulatos en la nacién Dominicana, Santo Domingo, Impresora Vidal, 9°.
Edicion, 1998. Otro autor que se encuentra dentro de esta misma linea es Carlos Larrazabal Blanco, en Los
negros y la esclavitud en Santo Domingo, Santo Domingo, R. D., Edicicnes Libreria La Trinitaria, segunda
edicion, 1998.
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formando parte de esa totalidad etnocultural. Negar cualquiera de ellas por parte de alguno
de los sectores de la poblacion, significa necesariamente alienar la conciencia de lo
nacional. Desde luego, no se trata de una presencia racial de lo indigena, sino de

persistencias de indcle cultural®.

* Sin embargo, en cuanto al hecho de subestimar lo indigena, no deja de haber excepciones como la de Hupo
Tolentino Dipp, a quien citamos in extenso, por considerar sus conceplos de sumo interés: “Existe entre
algunos intelectuales el sentimiento, por no decir la conviccidn, de que los indios de la Espafiola no tienen
significacién en la historia del proceso de desarrollo cultural y en la formacidn de la identidad nacional del
dominicano. Piensan algunos que el siglo XV no es un siglo con influencia en el devenir histdrico del pueblo
que hoy existe en la Repiblica Dominicana.

No les faltarfa razén a quienes asi discurren si su argumento se centrara en el problema racial. Y esto asi
porque los deminicanos no son indios, ni por la raza ni por la cullura. Pero si fuera ese su argumento tendrian
la obligacién, para ser coherentes, de prolongarlo hasta llegar a confesarse también que de ninguna manera
somos africanos o espaficles. Y esto asi, parque la historfa cred en un proceso de sintesis cultural la identidad
dominicana, integrada por los valores espurios del colonialismo pero también por los valores de la lucha
anticolonial.

“Ademas, como desvincular la continuidad de la historia. Como olvidar que la encomienda y la esclavitud de
los indios explican las razones de la esclavitud de los negros. Como borrarle al pueblo dominicano la
memoria heroica de la lucha anticclonial. Coémo puede slvidar un pueblo colonizado la lucha contra el
colonizador llevada a cabo por Enriquillo. Y cémo olvidar entonces a quienes como Montesino, Fray Pedro
de Cordoba y las Casas nutren desde hace ya cinco siglos las ideas de igualdad y de libertad por las que han
sufrido tanto los dominicanos.

“El indic est4 presente en la identidad nacional dominicana porque la historia de la encomienda y de la
esclavitud, del prejuicio racial y de la lucha de clases, esta ligada a la historia de la esclavitud, del prejuicio
racial y de la lucha de clases del negro y vinculada también a la historia del deminicano explotado,
prejuiciado, colonizado y neocolenizade™. En Raza e historia en Santo Domingo. Los origenes del prejuicio
racial en América, Santo Domingo, R. D, Fundacién Cultural Dominicana, Segunda edicion, 1992, pp. 95 v
96.
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Lugares visitados: Santo Domingo, San Pedro de Macoris, La Romana, Bongo, La Vega, Santo Cerro*, San Cristébal,
Bani, Azua, El Higuero*, Barahoua, la cueva del *“Pomiere™. (*No aparece en el mapa).

ELEMENTOS ETNOCULTURALES INDIGENAS Y EL TRABAJO DE CAMPO EN LA
REPUBLICA DOMINICANA

Primer viaje.

Con las lecturas sobre la Dominicana que habiamos hecho anteriormente y con las
lecturas que realizamos de manera mas ordenada y sistematica durante los dos meses
previos a nuestro viaje, pudimos definir de manera mas o menos precisa lo que tendriamos
que averiguar durante nuestra estancia en ese pais, en relacion a aquellos aspectos que no
nos quedaban suficientemente claros en la bibliografia recorrida en nuestros estudios. Asi,
lo primero que nos parecia importante era escuchar opiniones de gente del pueblo, ademas

de hablar con expertos sobre las persistencias culturales tainas en la Dominicana.

Como ya vimos, la impresién que nos habiamos formado con las lecturas previas,
era que habia dos maneras principales de abordar estas persistencias por parte de los
especialistas: una que pone el acento en la presencia cultural africana en la cultura nacional

y otra que destaca la presencia de lo hispano y que, ademas, tiende a presentar una vision
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romantica y deformadora de lo indigena. En nuestra visita a la Dominicana fue notoria la
diferencia de opiniones en relacion a esta cuestion. Entre los especialistas y estudiosos del
tema, nos encontramos con expertos en la materia étnico-cultural cuyas posiciones oscilan
principalmente entre los que consideran de mayor importancia los componentes de la
identidad dominicana de procedencia africana y quienes defienden una posicién que
podriamos denominar “indigenista”, algunos de ellos desde planteamientos
“filohispanistas”. Pero también conocimos al médico, recolector de leyendas, mitos y
cuentos, Guaroa Ubifias Renville quien realiza trabajos de investigacion para el Museo del
Hombre Dominicano y con quien intercambiamos puntos de vista coincidentes en relacién
a esta problematica. Curiosamente, ha llegado a formarse su propia opinién sobre la
importancia que tiene actualmente lo indigena en la Dominicana a partir de su larga
experiencia como entrevistador de los sectores populares de las regiones mas apartadas de
la isla cuyas versiones de relatos tradicionales graba y publica dandoles un tratamiento mas
o menos literario™. Gracias a esa larga experiencia del doctor Guaroa, los recorridos que
juntos hicimos por las zonas rurales de la Republica Dominicana resultaron muy
productivos y de una enorme importancia para mi investigacién. No podia haber
encontrado a alguien mds enterado que él en estos menesteres ni mas indicado para
mostrarnos los lugares mas inaccesibles y ponernos en contacto con los sectores populares.
Algo muy parecido al valioso apoyo que nos proporciond el etnomusicélogo cubano

Rolando Pérez Fernandez en nuestro viaje a Cuba.

Con el doctor Guaroa Ubifias como guia (y en ocasiones nosotros solos) visitamos:
San Pedro de Macoris y la Romana, hacia el este; Bonao, La Vega y Santo Cerro hacia el
norte, hasta muy cerca de Santiago, y hasta Azua en el oeste, pasando por San Cristébal y

Bani (lugar, éste, donde visitamos la casa Museo en la cual nacid el general Maximo

* Asi, por ejemplo, Ubifias Renville, Guaroa, Mitos, creencias y leyendas dominicanas, Santo Domingo,
R. D., Ediciones Libreria La Trinitaria, 2000; Sobre Tamayo y los caribes, Enmanuel & Asociados, Santo
Domingo, Repablica Dominicana, 1994; El cruce de las siete veredas, Enmanuel & Asociados, Santo
Domingo, R. D., 1995; La Ciguapa. Leyendas dominicanas, Coleccitn de historias, mitos y leyendas,
Editorial Letra Grafica, Santo Domingo, R. D., 2001; Leyendas del rio Nigua. Leyendas dominicanas,
Editora de Colores, Santo Domingo, R. D., 22 edicién, 1998; “Leyendas del Bahoruco™ en Boletin del
Museo del Hombre Dominicano, Afio XXVIII, nim. 29, 2001, Santo Domingo, R. D.
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Gomez, libertador de Cuba); ademds de visitar algunos lugares de la periferia de Santo
Domingo, la plaza cultural y 1a zona colonial de la ciudad capital.

De las entrevistas que grabamos en estos diferentes sitios, destacan las opiniones de
un “cocolo” (asi les dicen a los trabajadores negros emigrados de las antillas angléfonas a
la Dominicana) en San Pedro de Macoris, un chofer de una “guagua” (una especie de
“microbus”) que recorre la ruta de Sauto Domingo a la Romana; de un sastre y un maestro
mecanico en Bonao; un sacerdote en Sauto Cerro, una estudiante de arquitectura que
estudia en Santo Domingo y vive en Bani; y de un campesino que vive en el Higuero quien
nos mostrd, en un lugar cerca de Azua, una cueva aiin no explorada en la que hay restos
arqueologicos que podran ser analizados por los especialistas una vez que el Dr. Ubifias

Renville haga el reporte respectivo al Museo del Hombre Dominicano.

Guaroa Ubifias Renville, acompadfiante y guia del autor, a la entrada de upa cueva en las cercanias de Asua en la
Republica Dominicana, durante el recorrido que realizamos en la region.

Segundo viaje a la Repiblica Dominicana.
Durante nuestra segunda visita a la Isla de Santo Domingo, acudimos a varios
lugares que no pudimos visitar en el viaje anterior, como por ejemplo, el Museo de la

Fundacién Garcia Arévalo, el Museo de Cultura Popular de Santo Domingo y la Biblioteca
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del Museo del Hombre, ademas de entrevistarnos por segunda ocasién (ya que también lo
hicimos durante el primer viaje) con varios de los estudiosos e historiadores asistentes a las
tertulias de la libreria La Trinitaria., y recorrer la parte Oeste de la isla, donde fuimos a la
cueva del “Pomiere” para apreciar las pinturas rupestres que dan fama al lugar, ademas de
otros sitios aledafios. Lo que merece destacarse de este viaje son, en sintesis, tres fuentes
para la valoracion de las supervivencias etnoculturales indigenas, dos de cardcter empirico
y de tipo bibliografico la tercera. Me refiero, en primera instancia, a las platicas sostenidas
con histeriadores ¢ intelectuales expertos en diversos campos del saber, en segundo lugar,
las entrevistas a personas que pertenecen a distintos sectores populares (urbanos y rurales)
y en tercer lugar una serie de libros y revistas especializadas®. Del analisis de los
resultados obtenidos se desprende una conclusion general en el sentido de que tanto en los
estudiosos como en la bibliografia consultada, lo indigena aparece valorado a partir de dos
posiciones extremas: o bien se le subestima o bien se le exalta idealizando y
sobredimensionando su presencia en la cultura y la identidad dominicanas. Por otra parte,
los sectores populares, aunque parecieran estar influidos por alguna de estas dos posturas,
la mayoria tiende a darle mas importancia a lo indigena como constituyente de la
dominicanidad que lo que se advierte en las posturas afroamericanistas, ademas de que sus
opiniones se respaldan en datos concretos de la tradicion oral o de la memoria colectiva de

¢stos sectores.

5 o X .
¥ Los cuales consultamos en bibliotecas, fotocopiamos, compramos © nos fueron donados por sus awiores y
aparecen inclidos en la bibliografia.
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Con Guaroa Ubiiias Renville (quien porta su famoso sombrero verde) en el taller mecanico de su sobrino en Bonae,
Repiiblica Dominicana. A su sobrino lo entrevistamos y entre otras cosas nos mencion6 la gran cantidad de historias
sobre indios que se seguian contando en su pueblo: “Yo creo que muchos de aqui conocio a alguien que decia que era
indio y contaba sus historias. Dicen que venia de un pueblo de la montafia en donde muchos decian descender de

indios”.

Es asi como obtuvimos algunos ejemplos de la presencia de supervivencias
culturales de origen indigena en lo que podriamos llamar el imaginario de algunos sectores
del pueblo dominicano. A continuacién, veamos como quedan ubicados, en el esquema
propuesto para el caso, los elementos etnoculturales indigenas constitutivos del etnos
dominicano que se desprenden de lo que nos dijeron las personas que entrevistamos y de lo

visto por nosotros en los diferentes lugares que recorrimos:
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Tertulia en la libreria “La Trinitaria”, con Virtudes Uribe, Blas Jiménez, el poeta Ayuso, Guaroa Ubifias Renville,
entre otros.

1. Cultura material:

1.1. Una primera observacién de cardcter general que se impone antes de ver, uno por uno,
los puntos del esquema, es la relacionada con las diferencias que encontramos entre
Cuba y la Republica Dominicana al comparar las manifestaciones de la cultura material
y las de la cultura espiritual de origen indigena en ambas naciones. El estimado de las
manifestaciones de caricter material en Cuba rebasa con mucho a las que encontramos
en la Repiiblica Dominicana; y ocurre lo contrario cuando comparamos las
manifestaciones culturales de naturaleza espiritual o intangible. Desde luego, hay que
tomar en cuenta que en el caso de la nacion “quisqueyana” no contamos con los
estudios sistematicos y globales que en el caso de Cuba, como ya hemos visto, son de
una riqueza extraordinaria. Pero es evidente, por ejemplo, que el proceso de
poblamiento es muy distinto en uno y otro caso. 1.1.1. En la Dominicana los
asentamientos se encuentran menos dispersos que en Cuba. La poblacién se encuentra
mucho mas concentrada en pueblos, villas y ciudades, lo cual no quiere decir que no
existan espacios poco poblados con asentamientos dispersos; s6lo que estos son mucho

menos en el caso que nos toca analizar ahora comparados con los de Cuba. 1.1.2. Algo
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1.2

1.3.

similar ocurre con la vivienda. El bohio, por ejemplo, pareceria casi inexistente, salvo
en los lugares mas apartados de los principales niicleos de poblacién v, sin embargo, lo
llegamos a ver alin en zonas urbanas, como Bani, San Cristdbal, La Vega y Azua. El
batey es muy comun a las zonas de produccion azucarera. 1.1.3. Es mucho mas dificil
detectar esta diferencia de una manera mas o menos precisa en el caso del mobiliario y
el ajuar doméstico en las zonas rurales, cuando no contamos con estudios como los
realizados en Cuba. Sin embargo, nos atrevemos a asegurar que por lo hasta ahora
observado en nuestros recorridos es notorio un mayor proceso de “modernizacién” en
el proceso de sustitucion de los objetos elaborados artesanalmente por otros de cardcter
industrial. Pero aln asi, detectamos el uso de la hamaca, los cuencos de giiira, el
guayo, €l jibe y, principalmente en las zonas rurales, ain se les conoce con su nombre
indigena al igual que una buena cantidad de los materiales con los que estan elaborades
éstos y muchos otros objetos de la vida cotidiana. Asi, por ejemplo, el cacuey que se
utiliza para hacer sillas de montar, la yagua para los techos de las casas, el guano
también para los techos, el yarey para objetos varios, el bejuco para sillas, la

anacagiiita, etcétera,

. Las comidas y bebidas de la poblacidn rural y ain la de las ciudades, tiene en la

comida “criolla” una abundante variedad de platillos que utilizan una serie de
elementos ya muy transculturados de origen indigena, no sélo en cuanto a los
ingredientes, sino también en lo que se refiere a las formas especificas de prepararlos.
1.2.1. En algunas zonas rurales se consume el casabe preparado con yuca, la papa, el
boniato, el afi se utilizan en diversas formas de preparar los platillos regionales y a
pesar de estar ya muy mestizados y no ser ni espafioles, ni africanos ni indigenas estan
integrados por esas tres tradiciones culturales propias de la dominicaneidad; 1.2.2. pero
hay otras comidas y bebidas como las sopas y caldos hechos con harina de maiz, asi
como bebidas elaboradas a base de cacao (y también de maiz) que constituyen
reminiscencias aborigenes y nosotros las consumimos en varios [ugares, algunos en
sitios donde se venden al pablico y otros en casas particulares de algunos de nuestros
informantes.

Por otra parte, en lo que se refiere a los instrumentos de trabajo agricola, 1.3.1. Se

conoce el uso de la coa, aungue la vimos en un solo lugar, en lo enirincado del monte
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de Azua; 1.3.2. Asimismo, se mantiene en las zonas rurales el nombre de conuco™® para
referirse a los sembradios mas tradicionales.

1.4. Los modos y medios de transporte, 1.4.1. en lo que toca a las artes de pesca, obtuvimos
muy poca informacion; 1.4.2. Pero, el cayuco es parte de la cultura material que se ha
heredado de los tainos y se sigue utilizando para atravesar algunos rios en algunas
zonas rurales de la Republica Dominicana y segin Roberto Cassa “en los alrededores
de Santo Domingo se seguia usando un tipo de remo con la forma exacta del taino™’.

1.5. La artesania popular tradicional, 1.5.1. en su carcter utilitario, es decir, para el uso
practico, estd bastante mestizada y sin embargo hay una buena cantidad de objetos
artesanales que se reconocen como supervivencias indigenas que forman parte de la
cultura material del pueblo dominicano. En la artesania elaborada para el consumo
turistico es notoria la presencia abrumadora de motivos indigenas que se reproducen en
multitud de souvenires de todo tipo™. 1.5.2. Y en cuanto al Arte en general, una
estudiante de arquitectura a punio de tilularse nos proporciond, en su charla con
nosotros, ciertos conceptos estéticos de la arquitectura y el arte en general en la
Dominicana que segin ella nos dijo, tienen una muy clara influencia de la sensibilidad
taina y que, en su opinidn, recogen parte del patrimonio artistico de la escultura de
cemies, el trabajo de la alfareria y el tallado de piedra indigena, de origen prehispanico,

en la isla.

2. Cultura espiritual:
2.1. En la Repiblica Dominicana, 2.1.1. La masica ha desempefiado un pape] fundamental
para la formacién de la identidad nacional. La encontramos presente en fiestas

publicas, privadas, seculares o religiosas en manifestaciones y actos politico-

* “Entre Ia localidad de Cabral y la de Polo (dice Guaroa Ubifas en uno de sus relatos) se pudo ver en la
oscuridad de la madrugada una gran cantidad de campesinos a pies y sobre unos burros muy pequefios y
dgiles que casi corren rumbo a los conucos”, Ubifias, R. G, “Leyendas del Bahorueo”, en Boletin del Museo
del HombreDdominicano, nim. 29, Afio XXVII1, 2001, p. 122 (el subrrayado es nuestro).

7 Cassa, Roberto, Los indios de las Antillas, Madrid, Espafta, Editorial MAPFRE, 1992. p. 306.

Bup partir de la década de 1950, la artesania dominicana también ha sido inducida por arquetlogos, artistas y
técnicos en la materia, a retomar y a interpretar los expresivos motives simbdlico-decorativos que se muestran
en los objetos prehistéricos, come un modo de apoyarse en las evidencias culturales del ayer indigena,
imprimiendo a las creaciones del arte popular un mayor sentido de autenticidad y de originalidad autéctonas™,
Garcla Arévalo, Manuel A, “El indigenismo dominicano”, en Puebfos y politicas en el Caribe amerindio.
Memoria del Primer Encuentro del Caribe amerindio, Sanmto Domingo, R. D., Instituto Indigenista
Interamericano, Fundaci6n Garcia Arévalo, Inc., 1990, p. 39.
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electorales, etc®. La que més gusta y atrae apasionadamente a todos los sectores, clases
y categorias sociales es la misica bailable. El merengue es en la actualidad el baile
nacional dominicano y ha sido abordado en una gran cantidad de estudios bajo diversos
enfoques y metodologias en su indiscutible caracler de misica afroantillana®. Pasé, de
ser una musica y un baile prohibido y estigmatizado por las “clases altas” desde el
Siglo XIX, a ser elevado a baile nacional por el dictador Tryjillo durante los afios
treinta del Sigle XX, ademas de que ha logrado ser aceptado por todas las clases
sociales y continda asi ya en pleno Siglo XXI1. Algo parecido, por cierto, esta
sucediendo con la “bachata”, musica popular que gustaba en un principio sélo a los
sectores mas pobres, pertenecientes a los mas bajos niveles de escolaridad, hasta que el
excelente musico dominicano Juan Luis Guerra la popularizoé inclusive fuera del pais
con versiones de extraordinario nivel musical, por lo cual ya se acepta también hasta en
los *“circulos selectos de la sociedad”. Por cierto, este extraordinario compositor y
cantante fue quien dio a conocer internacionalmente el areite® de los tainos, al
llamarle asi a la cancién que también da titulo a uno de sus famosos discos durante la
coyuntura del “Quinto Centenario”. Ademas del merengue y la bachata, otro género

que goza de una enorme popularidad es la “salsa” la cual, no obstante tener un origen

* José G. Guerrero, al elogiar el inventario musical que elabora en 1927 el folklarista Julio Arzeno nos sefiala
que “El maestro Arzeno recoge expresiones de por lo menos 15 géneros folkléricos dominicanos de su época
divididos en rurales y urbanos: cantares campesinos en general, en |as velas, en los rosarios, a los politicos, en
los bailes, en el trabajo, las serenatas, cantos infantiles, el bolero, los valses, cantares de cuna, cantares
religiosos, cantares patridticos y alboradas militares™, Guerrero, José G., “El folklore Arzeno de Puerto Plata”,
en Boletin del Hombre Dominicano, Secretaria de Estado de Cultura, con el patrocinio de la Fundacion Garcia
Arévalo, afio XXIX, nam.31, 2002, Santo Domingo, Repiblica Dominicana, p. 124.

“ Asi, por ejemplo: José G. Guerrero nos presenta en una lista, incluida en uno de sus bien documentados
trabajos, entre otros a los siguientes autores y obras: Alberti, Luis, De musica y orguestas bailables
dominicanas: {910-1959, Santo Domingo, Editorial Taller, 1975; Austerlitz, Paul, Merengue Dominican
identity, Philadelphia, Temple University Press, 1996; Batista Matos, Carlos, Historia y evolucidn del
merengue, Santo Domingo, Editorial Cafia brava, 1999; Brito Urefia, Luis Manuel, £ merengue y la realidad
existencial de los dominicanos, Santo Domingo, UNIGRAF, 1997; Del Castillo, Jos¢ y Manuel Garcia
Arévalo, Aniologia del merengue, Santo Domingo, Editorial Corripio, 1989; Guemero, Gloria (org),
Encuentro con el merengue, Santo Domingo, 1978-79; Hernandez, Julio Alberto, Misica tradicional
dominicana, Santo Domingo, Julio Postigo, 1969; Jorge, Bemarda, La musica dominicana. Siglo XIX-XX,
Santo Domingo, Editorial UASD, 1982; Lizardo, Fradique, “Misica y folklore” en: Folklore, Santo Domingo,
Institute Tecnoldgico de Santo Domingo (INTEC), Vel. V, Editora Corripio, [981; Paulino Julio César, “Por
qué el merengue es dominicano”, Revisia del Teatro Nacional, afie 2, nim. 22, Santo Domingo, junio, 2000 y
Rodriguez Demorizi, Emilio, Misica y baile en Santo Domingo, Santo Domingo, Libreria Hispaniola, 1971;
cft. Guerrero, José G., “El merengue y la salsa expresiones culturales del Caribe de habla castellana”, en:
Boletin del Museo del Hombre Dominicano, num. 28, Aflo XX V11, Santo Domingo, Secretarfa de Estado de
Cultura y bajo el patrocinio de la Fundacidn Garcia Arévalo, Inc., 2000, pp. 195-226.

5" Asi llamaban los aborlgenes aruacos a sus cantcs en verso que relataban hechos histéricos de su etnfa y lo
bailaban muchas veces desde que oscurecia hasla el amanecer.
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cubano y neoyorquino, se baila como si fuera dominicana. Volviendo al merengue, los
tres instrumentos basicos de este género musical son: la tambora, el acordedn y el
giiiro. El primero de ellos simboliza la componente de origen africano, el segundo, la
de origen europeo y el tercero, la de origen indigena. Haciendo un parangdn del estudio
del merengue con el estudio de las supervivencias etnoculturales que hemos
emprendido en esta tesis, diriamos que lo que nos proponemos con ella es privilegiar
en ¢l analisis al giiiro, no para sobredimensionarlo, sino para recordar que ahi esta
también y que tiene un lugar que hay que saber valorar en su justa dimensién. 2.1.2.Los
bailes y las fiestas populares abundan en toda la Republica. Se acostumbran en las
celebraciones de todo tipo. En nuestro recorrido, pudimos asistir a algunos bailes
durante un dia de conmemoracién nacional en el cual, desde muy temprano, daba Ja
impresion de haber una fiesta en cada esquina, por la gran cantidad de lugares en donde
se escuchaba la misica y se arremolinaba pricticamente la gente para bailar. Nuestros
entrevistados se refirieron también en vanas ocasiones a las danzas tradicionales,
algunas de ellas muy famosas, sobre tedo las que se bailan en los carnavales, en
navidades y durante fa Semana Santa. Sobre lodas estas manifestaciones festivas que
desbordan alegria: misica, baile, cantos, danzas, etcétera, reiteramos lo dicho en el
capitulo dedicado a Cuba. Mas alla de lo evidentes que resultan los componentes
etnoculturales europeos y subsaharianos y de las multiples ocasiones que los han
estudiado para establecer con cierta precision su procedencia (siempre que se ha
podido), hace falta desarrollar metodologias que nos permitan establecer los vinculos
subyacentes entre la forma de comportamiento festivo de los aborigenes caribefios y la
idiosincracia de contagiosas explosiones de alegria celebratoria en la poblacién
caribefia actual®. Asi como, por otra parte, la misica campesina y sus caracteristicas
especificas la acercan a formas de relacién con |2 naturaleza cuyas raices se remontan a
los valores transculturados de los indigenas antillanos. Habra que profundizar més en
posteriores investigaciones sobre estas cuestiones de enorme complejidad, no sélo a
través de la etnomusicologia, sino también a través de nuevos enfoques como una

cierta arqueologia del lenguaje (como le ha llamado el puertorriquefio Manuel Alvarez

2 Un intento en este sentido lo constituye un pequefio ensayo “idiosincracia de los pueblos quisqueyanos” de
Carlos Doval, aparecido en el num. 28 del Boletin.., op. cit., pp. 89-96.
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2.2.

Nazario) quiza se podria hablar de una “arqueologia de la musica” y de las formas de
pensamiento en sus variantes de rural/urbano, etcétera.

Entre los elementos etnoculturales indigenas de caracter espiritual que mas han
perdurado en la Republica Dominicana se encuentran aquellos que se expresan a través
de las tradiciones orales. 2.2.1. Los elementos religiosos, quiza no se notan tanto,
aunque los estudios realizados por la cubana Daisy Fariflas, quien ha encontrado no
s6lo en su pais, sino en las Antillas en General, se refiere también, y de manera central
en su trabajo, a las manifestaciones religiosas constituidas a través de infinidad de
creencias en poderes sobrenaturales como espiritus, fuerzas del “bien” y del “mal”,
“aparecidos”, “resguardos”, arboles, animales y espacios sagrados como cuevas, lagos,
rios, etcétera, que abundan en la psicologia profunda de amplios sectores de los
pueblos caribefios. Y la Republica Dominicana no es la excepcion, basta ojear cada una
de los cientos de historias que ha recolectado Guaroa Ubiflas para darse cuenta de lo
cierta que es esta afirmacién. Por supuesto que no todas estas creencias de caracter
sobrenatural son de procedencia indigena. Muchas de ellas son claramente originadas
en el Africa Subsahariana y otras en el “populacho” andaluz, canario, gallego, o de
cualquiera otra variante espafiola ¢ europea en general y hasta turco, indio (de la India),
paquistani y un largo etcétera de los muchos pueblos v culturas que confluyeron en el
Caribe; pero, de nuevo, no por ello se deben borrar, como si no tuvieran importancia
alguna, las que, transculturadas y conservadas muchas veces gracias a los paralelismos
y analogias con otras manifestaciones espirituales, tienen su origen en el pensamiento
religioso de los aborigenes de la isla que ellos mismos llamaron Haiti. El vuda

¢

dominicano, por ejemplo, tiene una seccion “indigena” y sus cantos y loas son a
Hatuey, Anacaona, Guarianex, etcétera. En el Primer Encuentro del Caribe Amerindio
que se llevé a cabo en 1988 en Santo Domingo Geo Ripley® inici6 su exposicién sobre
“La division indigena en el vudd dominicano” con el fragmento de un canto ceremonial

que dice asi: “indio soy, vivo en ¢l monte huyendo porque los espafioles me van

# Ripley, Geo, “La division indigena en el vudi dominicano”, transcripcién de grabacién incluida en la
Memoria del Primer Encuentro del Caribe Amerindio: Pueblos y politicas en el Caribe Amerindio, Santo
Domingo, R. D., 11 al 17 de septiembre de 1988, México, Instituto Indigenista Interamericano y Fundacién
Garcia Arévalo, Inc., 1990, pp. 115-117.
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2.3,

siguiendo™™. El vudi tiene un origen africano; la palabra que Jo nombra voudum,
espiritu, genio, ser, es africana y el proceso de transculturacion a la que se vio sometida
esta manifestacion religiosa no tuvo como componententes etnoculturales tnicos a los
africanos y europeos. Su sincretismo de compleja estructura interna incluye también
elementos de naturaleza indoamericana. Cuando menos esto es notorio en la division
indigena que se formo para unirse a las otras veinte divisiones africanas y representar,
asi, a las entidades espirituales indigenas de la poblacién que fue destruida durante la
mmvasion europea. El vudii en Haiti tiene caracteristicas diferentes, pero también
elementos comunes al vudi de la Dominicana.2.2.2. Practicamente todos nuestros
entrevistados nos hablaron de leyendas indigenas. La vinculacidn del indio con los rios,
los lagos y las cuevas de este pais caribefio que se mencionan en infinidad de historias
y relatos es impresionante. Los mitos surgidos de las formas ingeniosas utilizadas por
los indigenas para escapar a las persecuciones de que eran objeto durante sus
frecuentes y largas andanzas cimarronas se multiplican en cuentos y relatos
tradicionales®*. Mitos teogdnicos, coSMOEONicos y antropogonicos y su repercusion en
la cultura popular.

Por otro lado, también resuita muy extendido el conocimiento de la medicina
tradicional que se aplica a través de las practicas curativas; 2.3.1. Muchas de estas
practicas son consideradas hechicerias y se les menosprecia, sin entender que la
historia de la medicina se ha beneficiado cvando se ha entendido que estas pricticas
constituyen saberes (como por ejemplo los de la herbolaria aborigen) no sélo de
utilidad practica, sino que constituyen un patrimonio cultural intangible (como saberes)
y también tangible (por su aplicacion) que pertenecen a los pueblos; este patrimonio
muchas veces ha sido explotado por transnacionales de la industria farmacéutica sin
que ello beneficie en nada a los pueblos descendientes de quienes lo elaboraron durante
siglos de experiencia acumulada, pero también en la literatura. A diferencia de Cuba
donde este tipo de relatos da la impresion de que son menos conocidos (y asi lo

parecen confirmar los estudios que se hicieron en el Atlas etnogrdfico de Cuba, donde

&4 ,

Ibidem., p. 115.
% Ejemplo destacado lo encontramos en las narraciones contenidas en la obra de Emelda Ramos, De ore,
botijas y amor, Santo Domingo, Cocolo Editorial, 1998,
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2.4

2.5.

apenas si se les menciona). 2.3.2 Las practicas curativas tradicionales®® van asociadas

con frecuencia a las del chamanismo y en la repiblica Dominicana las supervivencias

de este tipo, que abundan en las zonas rurales, por lo general son el producto de siglos

de transculturacién acompafiada de ciertas analoglas y paralelismos como los

denomina Daisy Farifias.

Las danzas y bailes religiosos se expresan en los rituales como el del vadi dominicano

al que nos referimos antes.

La literatura indigenista, su presencia es tan masiva que ha dado origen a una gran cantidad

de obras literarias que hacen alusion de diferentes maneras a estos relatos sobre todo de la

poblacién rural. 2.5.1. Carlos Hemédndez Soto en el reporte que hace de un trabajo en ese

entonces todavia en curso, y por eso un tanto cuanto incompleto®’, nos proporciona los

nombres y las obras de los escritores dominicanos que, a su parecer, mas se han inspirado en

la mitologia indigena. Asi, “entre ellos, nos dice, tenemos a:
José Joaquin Pérez en sus Fantasias ina’igenas...ég, Juan Bosch en las tres leyendas
publicadas en Indios...%, Marcio Veloz Maggiolo en su novela para nifios De ddnde vine la
gem‘e...m, Lorelay Carrén en su mitologia taina para nifios Y se los levo el sol..”",
Abelardo Jiménez Lambertus en sus mas de treinta articulos periodisticos publicados en el
Listin Diario, Hoy y sus respectivos suplementos sabatinos a partir de 1978’%, Carlos
Hemnéndez Soto en Asi habld el abuelo Bayamanaco..”, Manuel Mora Serrano en su

documento ensayo Indias vien-vienes y ciguapas".

% “Desde el comienzo se habld del valor del calde de pefiuela en las enfermedades cardiacas y de otros tipos,
luego entre rboles de tamafio mediano de cambrones y cactus, a los que llaman cayucos y los clasifican en
alpargatas a los de hojas planas, artamisa con los que se hacen bafios que alivian los dolores y cacuey que se
utiliza para hacer sillas de montar, cardosanto con el que al igual que con la raiz de Monte Negro se hacen
medicinas, se menciona también el Té de biajaca”, Ubifias R., G., “Sobre los discipulos disidentes de Libario
y los tutuses”, en Boletin def Museo del Hombre Dominicano, nim. 29, Afioc XXVIII, Santo Domingo, R. D.,
2000, pp. 106y 107.

% Hernandez Soto, Carlos, “Mito talno y literatura dominicana” en Bofetin..., op. cit, nim. 28, p. 180.

% Pérez, José Joaquin, Fantasias indigenas y otros poemas, Santo Domingo, (1977), Fundacion Corripio,
1989

 Bosch, Juan, /ndios: apunies histéricos y leyendas, Santo Domingo, Alfa y Omega, 1933/2000.

" veloz Maggiolo, Marcio, De donde vino la gente, Santo Domingo, Alfa y Omega, 1978.

7 Cartén, Lorelay, ¥ se fos llevo el sol: mitologia taina para nifios, Santo Domingo, Listin Diario, 1996.

™ Jiménez Lambertus, Abelardo, “Elementos de mitologia taina para escolares, 1", Suplemento Sabatine
Listin Diario, 26 de marzo de 1983, p. 11; “Elementas de mitologfa..., 2", Suplemento Listin Digrio, 2 de abril
de 1983, p. 9; “Mito taino y psicoanalisis: Anacacuya y el incesto”, Suplemento del Listin Diario, | de febrero
de 1984, p. 19.

" Hernandez Soto, Carlos, Asi hablé el abuelo Bayamanaco, Santo Domingo, Burhén, [985.

™ Mora Serrano, Manuel, “Indias Vien-vienes y ciguapas”, en Eme Eme, 1975, vol. [V, nim. 19, pp. 29-69.
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Sobre los que “se han ocupado de alguna que otra leyenda relacionada con mites
aborigenes” agrega a: “Javier Angulo Guridi”, Angel Estrada Torres’®, Alfredo Fernéndez
Simé”’, Cayo Claudio Espinal”, Guaroa Ubifias Renville” y Santiago Bonilla®, entre
otros que han trabajado ¢l tema de la ciguapa. Este dltimo autor y José Labourt®' se han
ocupado también de las opias o espiritus fantasmales™?. Y mas adelante agrega entre los
que han trabajado el mito de la ciguapa a: “Andrés L. Mateo®, Marino Berigiiete™,

8 Interesantes comentarios le merecen,

7

Emelda Ramos® y Oscar Holguin Veras-Tabar
ademas, los tratamientos que se han hecho del mito de origen de la cueva de Cacibajaguag
de donde salieron los primeros tainos, el mito teogénico de Atabeira®, el mito de
Guahayona que dejé la isla sin mujeres, el mito de las opias®, los mitos relacionados con
las leyendas de la ciguapa® y de la india o el indio del charco. En nuestros recorridos con
Guaroa Ubifias recogimos varios relatos en forma de cuentos o leyendas que se relacionan
con algunos de estos mitos. Entre los mas reiterados por los informantes estan las leyendas

de la ciguapa y de la india o el indio del charco® . Y asi se refleja también en los libros de

™ Angulo Guridi, Javier, La ciguapa, Santo Domingo, 1866.

7 Estrada Torres, Angel Antonio, “Las ciguapas”, Boletin del Folklore Dominicano, 1946, ndm. 1,

" Fernéndez Simé, Alfredo, Guazébara, Lima, Ed. Salas e Hijos, 1958,

™ Espinal, Cayo Claudio, La muerte de la cigugpa, Santiago, La Informacién, 7 de julio de 1973.

™ Ubiftas Renville, Guaroa, “La leyenda de la ciguapa”, Hay, 12 de marzo de 1998, p. 5I; se publicé también
como: La Ciguapa. Leyendas dominicanas, Coleccidn de historias, mitos y leyendas, Editerial Letra Grifica,
Santo Domingo, R. D., 16 pégs, 2001.

* Bonilla, Santiago, Cuentos para nifics (as, Santo Domingo, Editora Buho, 2000.

81 Labourt, José, Sana, sana, culito de rana, Santo Domingo, ed. Taller, 1982.

#2 Hernandez Soto, C., “Mito taino y..., op. cit.., p. p. 180-181.

" Mateo, Andrés L., "Gijes y ciguapas”, Listin Diario, 26 de abril, 1998.

* Berigitete, Marino, 13 cuentos supersticiosos del Sur, Santo Domingo, Editora Centenari, 1998.

¥ Ramos, Emelda, De oro, botijas y amor, Santo Domingo, Cocolo Editorial, 1998,

* Holpuin Veras-Tabar, Oscar, Doncellas y ciguapas, Santo Domingo, ed. Alfay Omega, 1998,

& “Cueva muy grande en el Noroeste de [a isla, estd en la mitologia haitiana”, segiin la leyenda, se encontraba
en Cunang, “pals imaginario de la leyenda haitiana, donde se encontraban varias cuevas de las cuales salieron
los primeros hombres que poblaron la tierra”, Cambiaso, R. D., Pequefio..., op. cit., pp. 48y 49,

® “Atabex o Atabeira (también Atabey) era uno de los nombres de la madre de yuahuguamé ... significa
‘madre del agua® o ‘madre del lago o laguna’, Hemaéndez S., C., “Mito taino... op. cit, p. 182; “tiene su
equivalente en varias culturas africanas con el mismo nombre de ‘Madre de agua’, como ocurre con Ochun, la
diosa yoruba de los rios y fuentes, y con Calunga, la diosa Cong-alefia del mar y de la muerte, y con la
divisién india del vudi dominicano, cuyos seres o misterios habitan en las aguas”, Mito taino..., op. cil., p.
184.

¥ Opfas: “no tiene vida. Estar muerto”, Pequefio..., op. cit., p. 105, se reconocen porque no tienen ombligo.

o “Segiln la leyenda eran mujeres-pajaros, pequefias de largo pelo, caminaban para atrds, por tener los pies
volteados; habitaban en las mérgenes de los rios caudalosos, y no tenfan habla, sinc una especie de canto muy
melancélico” fbidem., p. 59; hay distintas variantes literarias v se le asocia con los indios y negros
cimarrones, quienes caminaban para atras para despistar a sus perseguidores.

*! Esta leyenda se vincula a la ciguspa y ambas al mite de Atabeira: un indio o una india que viven en una
laguna, lago o charco a donde tuvieron que esconderse de Ia persecucién de que fueron objeto.

193



Guaroa Ubifias y en el de Emelda Ramos; por cierto que, de esta ultima, Hemnandez Soto
dice que “es la campeona de la india del charco en su libro De oro botijas y amor™. Asi
también aparecen en el imaginario dominicano las referencias constantes a los caciques
indigenas como ejemplos de defensa de lo nacional: uno de nuestros entrevistados nos
hablé de la resistencia contra la invasién norteamerican a Santo Domingo en la que él
participé y nos hablé del orgullo nacionalista que le producia el haberse comportado, como
el indic Hatuey frente a los espafioles y como Enriquillo y Anacaona, quienes como buenos
tafnos habian defendido el honor de la isla frente a la agresion extranjera. 2.5.2. Tanta
difusién y tantas referencias a las leyendas indigenas que se encuentran vigentes y con tan
vigorosa vitalidad en literatos y en gente del pueblo no pueden pasarse por alto. Son un
sintoma inocultable de que lo indigena esta mas presente en el pueblo dominicano de lo

que se tiende a aceptar.

2.6. En el punto dedicado al habla popular son validos los planteamientos hechos en el

capitulo dedicado a Cuba. Los vocablos de origen aruaco que son utilizados en el habla
popular de la Republica Dominicana son en términos generales los mismos que se
hablan en ese pais, con algunas variantes en su forma y escritura en s6lo unos cuantos
de ellos y algunos ya caducados en la mayor de las Antillas se siguen utilizando en la
parte espafiola de Quisqueya y otros, a la inversa, caducados en ésta siguen vigentes en
aquella. Asi, se siguen utilizando antropénimos, sobre todo, nombres de caciques,
topénimos a todo lo largo y ancho del pais, hidrénimos (Roberto Cassa nos dice que
“practicamente todos los rios principales de Santo Domingo conservaron sus
denominaciones indigenas: Yaque, Artibonito, Ozama, Yuna, Yuma, Nizao, Haina,

Mao, Bao, Higuamo y tantos otros °2), denominacién de flora y fauna”.

Otros

. Las caracteristicas antropofisicas de los dominicanos en su gran mayoria son producto

de una infinidad de variantes del mulataje. Sin embargo, en noticias que se han

7 CassA, Roberto, Los indios de las Antitlas, Madrid, Espafia, Editorial MAPFRE, p. 310.

™ En Santo Domingo y la Republica Dominicana se han publicado varios estudios y glosarios de la lengua
aruaca y taina; asi, por ejemplo: Tejera, Emiliano, Pafabras indigenas de la isla de Santo Domingo, Sanio
Domingo, 1951; del mismo autor, Indigenismos, Santo Domingo, 1977, 2 tomos. Nueva edicion; Alba, O.,
“Indigenismos en el espafiol hablado en Sanriage, E. E., Santiago de los Caballeros, R. D., 1976, IV, nlm.
22, pp. 87-112 y Cambiazso, Rodolfo Damingo, Pequefio diccionario..., op. cir.
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difundido recientemente se ha informado de estudios en los cuales se ha demostrado

que los dominicanos conservan un porcentaje de raices genéticas prehispdnicas mas

alto del que se pensaba anteriormente. En el contexto de lo que hemos venido diciendo
en relacion a las supervivencias culturales, ello no debe sorprendemos%,

3.2. La defensa de los recursos naturales de flora y fauna ante ef embate globalizador debe
encontrar inspiracidén en la relacién hombre-naturaleza establecida por los pueblos
aborigenes de nuestra América con profundas y arraigadas tradiciones milenarias. Las
cosmovisiones indigenas que parten de un respeto por la “madre” tierra a la cual
consideran sagrada. Para nosotros, el conocer significa adentrarnos a logicas
productivas, de organizacion y de simbolizacion distintas a las que impone la logica
dominante. Estas concepciones, asi como las fonnas de convivencia comunitaria por
parte de los sectores populares més arraigados a ]a tierra, representan una defensa real
que ya ha tenido la oportunidad de expresarse heroicamente en los momentos de
agresién externa a la Rephblica Dominicana. Ahora se trata del embate de fuerzas atin
mas peligrosas, por venir envueltas en un discurso ideolégico modernizador diluido por
infinidad de recursos mediaticos de las nuevas tecnologias de la comunicacion, que
amenazan en constituirse en un neocolonialismo cultural cuyos méviles fundamentales
incluyen la apropiacion de los recursos naturales de nuestros pueblos por los intereses
transnacionales.

3.3. Otro de los aspectos que peligran con los cambios que se estan dando durante los
ultimos afios es el relacionado con las formas comunitarias y solidarias en la vida de la
sociedad dominicana, lo cual no es privativo de este pais, sino una tendencia

hegemonica en casi toda América Latina.

*En una pagina web, se incluye una informacién sobre una “Exhibicion y conferencia: las nuevas direcciones
en las investigaciones de Ia herencia taina”, organizadas por el Museo Arqueoldgico Regional Altos de
Chavdn, la Secretaria de Estado de Culra, el Museo del Hombre Dominicano y el Museo de Historia
Natural, instituciones que contaron con el apoyo .financiero de el Centro Franklin de la Embajada de los
Estados Unidos, para financiar el viaje de especialistas de los Estados Unidos y Puerto Rico quienes
organizaron un taller sobre el analisis mitocondrial del ADN, bajo la direccién del Dr. Puertorriquefio Juan
Carlos Martinez Cruzado y ¢l Dr. Dominicano Fernando Luna Calderdn, el primero de ellos, dicté ademds su
conferencia: “El uso del ADN milocondrial para descubrir migraciones precolombinas al Caribe: resultados
en Puerto Rico y expectativas en la Repiiblica Dominicana”. Este trabajo escrito junto con el de la Dra. Lynne
Guitar: “Documentando €l mito de [a extincidn de la cultura taina”, se encueniran en espafiol en esta misma
pagina y se pueden consultar junto con ofros materiales de interés similar. Pagina web: Kacike: The Journal of
Caribbean Amerindian History and Antropology, ISSN 1562-5028-hup://www. Kacike.org, consultada el (10
septiembre 2004).



3.4, El dltimoe punto de nuestra propuesta se refiere a la endogamia como un proceso que
conforma una inmensa mayoria “criolla” tanto de la poblacién dominicana, como de
sus manifestaciones etnoculturales que conforman un etnos nacional nuevo que ya no
es ni el etnos ni la cultura del indigena, del espafiol o del africane vistos por separado,
sino la sintesis y expresion de los tres en un ente nuevo representado por la

deminicanidad.

Ademas de multiples aspectos que han quedado incluidos en el analisis que hemos
venido haciendo de este viaje, asi como en lo que se ha avanzado mediante el desarrollo
tedrico-metodologico de nuestra investigacidn, incluimos aqui algunas conclusiones

tentativas segin las averiguaciones que hemos venido realizando hasta la fecha.

De lo que los entrevistados nos dijeron y de lo que pudimos apreciar en nuestros
recorridos podemos inferir que hacen falta estudios que profundicen el andlisis de esta
riqueza de elementos de la cultura popular tradicional. Sabemos que, en buena medida
algunas instituciones lo estan haciendo, pero, cuando uno compara lo que se hace en la
Repiiblica Dominicana con lo que se hizo y se hace en Cuba, atin con las limitaciones
econémicas propias de su aislamiento al que la han llevado el embargo comercial
estadounidense y otros factores de indole politica, pensamos que pudieran realizarse
esfuerzos similares en la porcién espafiola de la isla quisqueyana que se planteen un
inventario global del patrimonio cultural como parte de un estudio global que pudiera
hacerse sobre la cultura contenida en la vida material y espiritual del pueblo, Urge hacerlo,
toda vez que los cambios en las condiciones socioecondmicas de la poblacién dominicana,
la influencia de los medios y el intercambio mercantil que difunden y distribuyen formas
internacionalizadas de la llamada cultura global, han puesto en jaque las formas autdctonas
de la vida cultural que constituyen parte importante de la identidad nacicnal y que a pesar
de todo, ahi contintan, aungque no en su totalidad y después de complejos procesos de
transculturacién, en una persistencia etnocultural de mas de quinientos afios. Los
promotores plblicos y privados de la cultura en la Dominicana han dado suficientes
muestras de una conciencia que valora ese patrimonio no con un afan conservacionista o de

querer detener procesos en muchos aspectos inevitables, sino con la vision clara de ampliar
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el conocimiento de ese patrimonio mediante su difusion y su justa valoracién a través de su
estudio, que es lo tnico que puede presentar una opcidn a defender a un pueblo por
convencimiento y voluntad propios. Asi lo sefiala lacidamente en uno de sus trabajos
Carlos Andujar refiriéndose a la region caribefia en su conjunto: “los pueblos caribefios,
dice, se insertardn en la ruta de la modernizacion, la integracion economica v la
globalizacion, readecuando sus patrones culturales madres, que les permitan, al mismo
tiempo, la reafirmacién de su ser cultural y la apertura necesaria para los cambios que

hagan posible la continuidad del grupo ante los retos del porvenir” %,

9 Andujar, Carlos, “El Caribe: retos del porvenir” en Boletin del Museo del Hombre Dominicano, num. 28,
Afio XXVII, Santo Domingo, Secretaria de Estado de Cultura y bajo el patrocinio de la Fundacién Garcia
Arévalo, Inc., 2000, p. 158.
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Una de las huellas mds profundas o visibles en
nuestro pueblo han sido las costumbres y las ideas
legadas por nuestros Aborigenes...Hoy, la alfareria
es un medio de expresién cultural -prehistorico-
artistica, que nos permite no sélo rescatar una
herencia casi en extincién, sin también representa
un medio de fijacion de valores, que ayudaran a las
generaciones presentes y futuras a conocer Sus
posibilidades de autodeterminacion, para hacer
frente a las situaciones culturales, politicas y
sociales de nuestro pais.

Margarita Nogueras Vidal',

CAPITULO CINCO

Indigenas e identidades etnoculturales en el Caribe.

El caso de Puerto Rico.

Para abordar el caso del Estado Libre y Asociado de Puerto Rico habria que partir de
algunos elementos que hemos podido recoger en un primer acercamiento. Asi, nos hemos puesto
en contacto con una problemitica compleja que esbozamos en esta aproximacion inicial y
adelantamos este planteamiento general dentro del contexto de lo que hemos ya avanzado en
nuestras investigaciones anteriormente realizadas en Cuba y Republica Dominicana. En este
capitulo incluimos: las huellas de lo indigena durante los primeros siglos después de la conquista,
y la caracterizacién de las supervivencias culturales indigenas en la “puertorriquefiidad”, a partir
de lo que podemos concluir con los elementos obtenidos a través de la investigacion

historiografica y documental, y a través de nuestro viaje a Puerto Rico.

Para empezar, planteamos aqui un reiterado cuestionamiento que se ha hecho respecto de
la actual Borinquén: ;Qué es Puerto Rico: nacién, colonia, Estado o las tres cosas a la vez? Esta
es una pregunta que desde hace mucho dio origen a un debate que pareciera no tener fin. En el
plano politico las diferentes posiciones que surgen se agrupan en tres tipos de ideologias, a saber:

la independentista, la autonomista y la anexionista. Cada una de ellas tiene respuestas diferentes

! “Borinquen...nuestra herencia”, en Pueblos y politicas en el Caribe amerindio, Memoria del Primer
Encuentro del Caribe Amerindio, Santo Domingo, R. D, 11 al 17 de septiembre de 1988, México, Instituto
Indigenista Interamericano, Fundacion Garcia Arevalo, 1990,pp.53-54.
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sobre cuatro cuestiones fundamentales: la politica a seguir respecto a los Estados Unidos de
América, el estatus de Puerto Rico, el tipo de nacionalismo que se reivindica y el tipo de
ciudadania a la que tienen derecho los puertorriquefios, ademas de las discusiones en tomo a la
cultura, la puertorriquefiidad, la historia, etc. Actualmente, los boricuas tienen una ciudadania
estadunidense, sobre la cual no se les consultd, lo decidié el Senado de los Estados Unidos y fes
fue conferida el 2 de marzo de 1917, por la Ley Jones mediante una Carta Organica que estuvo
vigente hasta que a través del referendum del 4 de junio de 1951, se aceptd un proyecto de
Constitucién el cual, a su vez, fue aprobado por la Convencién puertorriqueiia el 3 de marzo de
1952. La ambigiliedad del status como Estado Libre y Ascciado (ELA) puede (levar a falsas
percepeiones sobre la posicion real del pueblo puertorriquerio respecto a su condicidn de nacién
diferenciada histérica y culturalmente de los Estados Unidos de América. Esta problematica nos
resulta demasiado compleja como para presentar aqui una visidn esquematizada que intente
explicarla de manera satisfactoria sin profundizar en el largo y particular proceso histérico que la
produjo®, Algunos estudiosos consideran que la lucha contra el anexicnismo ha llevado a los
sectores que defienden el ELA a una “politica del miedo” que ha llevado a un resultado,
inexplicable para un fuerefio, como lo fue el 4.4% de votacion por la causa independentista en la
consulta del 14 de noviembre de 1993. En esa misma ocasidn, ¢! ELA triunfé con un 48.6% de
los votos frente al 46.4% que obtuvo la estadidad (anexionismo). Sin embargo, para Luis M.
Diaz Soler “el pueblo ha preferido mantener el staru guo los puertorriquefios desean seguir siendo
y sintiéndose puertorriquefios. La indefinicion politica, el miedo a formar parte de una economia
que pueda ahogar las expectativas de bienestar general, siguen permeando la psicologia colectiva
de nuestro pueblo”. Y remata enfatico: “se ha refugiado en el baluarte de su identidad cultural
como reducto desde el cual ha dado sus mejores batallas y que le ofrece las armas maés legitimas
para defenderse de fuerzas avasalladoras que tratan de prevalecer sobre una cultura que ha sabido

» Durante muchos afios las

sobrevivir ante las calamidades que le ha deparado el destino
organizaciones independentistas, en su lucha, han recurrido a la invocacién de la resolucion 1514

(XV) de la Asamblea General de ]a ONU del 14 de diciembre de 1960 sobre la consecion de la

? Para una explicacién que profundiza en la historia de Puerto Rico, véase, entre ofros, Femando Picd,
Historia general de Puerto Rico, San Juan, Rio Piedras, P. R., Edicicnes Huracan, primera edicidn: marzo de
1986, quinta edicién revisada: enero 1990,

Luis M. Diaz Soler, “Desarrollo histérico de Puerto Rico, en Historia y cultura de Pueria Rica. Desde la
época precolombina hasta nuestros dias, San Juan, P.R., Fundacion Francisco Carvajal, 1999, pp. 33-111 (la
cita fue tomada de lap. 111).
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independencia a los paises y pueblos coloniales, asi como las resoluciones y decisiones del
Comité Especial relativas a Puerto Rico. Ultimamente, han hecho lo propio con la declaracion del
decenio de 1990 como el Decenio para la eliminacion del colonialismo y a la resolucién 55/146
de 8 de diciembre de 2000 de ese mismo organismo de continuar como Segundo Decenio
Internacional para la eliminacién del Colonialismo. En este contexto histérico hay que ubicar la
importancia que revisten los estudios sobre las supervivencias étnoculturales indigenas en la

conformacion de la identidad nacional puertorriquefia.

Esta importancia ha sido claramente percibida por lo mas licido de la intelectualidad
puertorriquefia. De esta manera, el estudio del etnos nacional de la “isla de la simpatia”, como la
llamara Juan Ramdn Jiménez ha contado con la labor desarrollada desde hace muchos afios por
instituciones entre las que se cuentan: la Universidad de Puerto Rico, en particular, la Facultad de
Humanidades, el recinto Rio Piedras y, como organismo independiente el Centro de Estudios
Avanzados de Puerto Rico y el Caribe, cuyo fundador, el Dr. Ricardo Alegria ha desarrollado una
de las m4s importantes labores de promocion cultural en la region. Adn asi, mientras en Cuba la
experiencia revolucionaria ha cultivado con maternal esmero los ingredientes patridticos del
discurso politico, fomentando la discusidn y la investigacidon historica, rescatando las
particularidades de los diversos componentes étnicos y raciales, enfrentande y aireando las
contradicciones, en la Republica Dominicana y en Puerto Rico ha ocurrido alge muy diferente.
En estos dos paises, aunque en desenvolvimientos desiguales, los embates del capital extranjero
han llegado a producir un desgaste y un profundo debilitamiento en lo que ha sido una larga lucha
por armonizar los reclamos de la “modernidad” con las adscripciones culturales y los imperativos
de su integridad. Esto es sobre todo noterio en Puerto Rico, en donde (durante las wltimas
décadas), a niveles populares se han visto esfuerzos por recuperar valores tradicionales, por
reencauzar la tronchada memoria histérica y crear una simbologia nueva que permita sentir el
pais de manera distinta. Ha sido un reto a los simbolos clasistas que han imperado tanto como a
los modos de vida impuestos por la dependencia neocolonial. Pero estos esfuerzos no han
contado con el apoyo para impulsarlos hacia la creacién de una nueva conciencia social. Desde
una perspectiva latinoamericanista, Puerto Rico es una nacion mas de nuestra América y en su
historia estan las claves de nuestros origenes y aspiraciones comunes. Si el coloso del norte no ha

podido hasta ahora, después de mas de un siglo de colonialismo, destruir su identidad cultural
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latinoamericana, obedece en primer término a la heroica resistencia de su pueblo y, en segundo
lugar, porque América Latina sigue siendo el referente indiscutible y el espejo en el que continiia
viendo reflejado su rostro como uno mas de los maltiples y diversos que nos constituyen como un
todo. Esta unidad de lo diverso, aunque dificil de aprehender tedricamente en su complejidad, no
deja de ser una realidad empiricamente constatable. De nuestras multiples interacciones en la
historia come pueblos social v culturalmente hermanados destacan nuestros esfuerzos comunes
por independizarnos del mismo yugo colonial durante el Siglo X1X. Como vimos en el capitulo
Tres, es en este siglo en el que surpen nuestros primeros proyectos de nacion que en algunas
figuras prominentes de/ criollismo llegd a prefigurar el futuro de nuestros pueblos en una Patria

Grande nuestramericana.

José Pérez Moris, un experimentado periodista ultraconservador residente en Puerto Rico
redacté en 1872 una exiensa memoria sobre las causas de la mas importante rebelién recién
acaecida en la isla. En la misma abordd el tema de la modalidad histérica indigenista
ampliamente. Sus agrias eriticas a las entidades civicas, liceos y escuelas como centros activos de
divulgacion de versiones historicas antiespafiolas nos permite conocer el derrotero de las nuevas

ideas:

En ningin colegio dirigido por los maestros formados por don José de la Luz
Caballero, se ensefiaba historia ni geografia de Espafia, sino muy
superficialmente y haciendo hincapié en cuantos hechos pudiesen ser
susceptibles de una interpretacién vergonzosa para la nacidon. En cambio,
ningin muchacho medianamente aprovechado ignoraba la historia de la
independencia de todas las replblicas americanas, ni dejaba de saber
perfectamente hasta la (ltima escaramuza en que hubiesen sido derrotados
algunos espaiioles. La bravura de los indios contra los descubridores de
América, v el maltrato que recibieron los primitivos pobladores de los
compafieros de Colén, también se ensefiaba con particular cuidado, inventando

robos, violencias, asesinatos y oiros hechos que no pedrian menos de indignar
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el alma candida y generosa de los adolescentes contra una nacién que tan

odiosa se les pintaba®.

Recordaba amargado el periodista espafiol cémo en Cuba, a partir de la creacién de
los colegios superiores en los ayuntamientos, en 1863, el profesorado criollo fue
responsable de que numerosos alumnos ingresaran en el ejército liberador: ... y colegios
hubo de donde maestro y discipulos salieron formados y en masa para la insurreccion™.
Exageraba el periodista el estado real de la educacion. Pero no era menos cierto que el
pequefio magisterio criollo tuvo fuerte influencia en la divulgacion de la historia alterna
caribefia. D¢ su acusacion a las escuelas pasé a criticar a la prensa nativa, por su rol estelar

en la creacion de una nueva conciencia historica:

Y si los ambiciosos tuvieron medios y libertad de reunirse, no es menos la que
tuvieron para escribir y propagar sus ideas revolucionarias por medio de la
prensa. Los libros de Heredia, de Plando, de Formaris y de otros muchos en
donde se deificaba a los indios y se ponian por las nubes a Bolivar, Iturbide y
San Martin, sembrando asi insensiblemente las ideas de independencia hasta
entre los hombres rudos y sencillos del campo que repetian los versos
subversivos, abundaban, se vendian y circulaban por ambas islas sin el menor

correctivo ni prohibicion por parte de las autoridades®.

Mentia Pérez Moris en cuanto a la libertad de expresion existente. Callaba los atropellos
constantes contra la prensa y contra la libertad de reunién. Callaba sobre los expedientes de
lealtad levantados a los maestros individuales y callaba de los frecuentes asesinatos politicos.
Mas no dejé de percibir Ja cufia que el cultivo del pasado hincaba en la ideologia de dominacion
colonial. Aquella “literatura indiéfila” resquebrajaba la nitida loégica que explicaba la
subordinaci6n del criollo al peninsular. Puesto que eliminado el indigena de la contienda, la lucha
en las colonias se reducia a dos contrincantes por demas desiguales: el blanco y el negro. El

primero representante de la superioridad europea y el segundo del atraso y la ignorancia. El

4 Pérez Moris, 1975, op. cit., p. 232.
* Ibid, p. 232.
® fbid., p. 232.
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revestimiento racial de la ideologia colonial habia servido eficientemente para mantener en
servidumbre material y espiritualmente a las masas mestizas y mulatas del Caribe. Todo el mito
de la supremacia europea se fundamentaba en el derecho de conquista pero también en la
desaparicion del indio. Y si ahora el indio reencamnaba en las masas campesinas, rompiendo el
cerco historiografico, desbaratando el mito racial (recordemos que el campesino era blanco y
negro) la legitimidad del orden quedaba en entredicho. Y Pérez Moris no tardé en confrontar el

reto:

Aqui ya no hay descendientes de Agueybana; aqui no hay mas que espafioles
nacidos en Puerto Rico y en la Peninsula de Africa; de una o de la otra raza,
todos cabemos bajo la bandera espafola, todos tenemos el derecho de ser
reformistas o conservadores (pero no separatistas) sin que nadie lo tenga para
impedir a otros, bajo el pretexto de un falso patriotismo, que se afilie libremente
en el partido que tenga por conveniente; que, lo repetimos, no existen en Puerto
Rico conquistadores y conquistados, monopolizados y monopolizadores, sino,
verdaderamente espafioles. Los que no quieren serlo son los verdaderos

extranjeros aqui en esta tierra espafiola’.

Pero al final tenia que admitir Ja debilidad maral de su defensa en aquel juego de las
interpretaciones histéricas: “(que)...los indios, dnicos que, a existir en las Antillas, tendrian
razén para reivindicar sus derechos...”. En el manejo de las adscripciones simbolicas, el
reclamo de la autocionia tenia una poderosa mistica aglutinante y potencialmente
revolucionaria que a la larga se fue desactivando y olvidando por las proximas
generaciones de criollos. La inmigracion masiva, la represion politica, el reparto de tierras y
al final el nuevo amo norteamericano transformd el nacionalismo indigenista en un
indigenismo hispanista y en proyectos que en su fondo eran antinacionales. El
supremacismo reaccionario de los Pérez Moris gané en el tablero cultural, durante esta
nueva etapa. Pero antes de este decadente letargo se procrearon desde abajo y desde €l telon

de fondo del inicial colonialismo, la protoetnia con su correspondiente protocultura jibara y

T Ibid,p. 238.
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boricua. El proceso fue complejo, al igual que en las otras dos islas hermanas y se inicia

con la llegada misma de los espaifioles.

Las huellas de lo indigena

Como hemos visto en anteriores capitulos, en la historiografia moderna se ha
concluido que las sociedades indoantillanas perecieron bajo el golpe de la conquista. Y en
la medida en que aquellas formaciones sociales se desarticularon y dejaron de funcionar de
manera tradicional, la conclusion es correcta. Posiblemente el noventa por ciento de la
poblacion perecid en pocas décadas. Pero esa misma historiografia reconoce también que
algunos pequefios grupos humanos y numerosos individuos desligados de sus unidades
primarias sobrevivieron, se reprodujeron entre si y con miembros de otras etnias. Sin
embargo, su desenvolvimiento histérico ha estado plagado de las mas dispares
especulaciones. Por tal razén queremos dedicar atencion especial al rastreo de los que
sobrevivieron la conquista, el infierno de las encomiendas y de los campamentos mineros,

las enfermedades nuevas y la profunda angustia que el holocausto les dejaba dentro.

Los sobrevivientes tenian mucho a su favor, no partian de la nada. Permanecian,
muchos de ellos en sus tierras naturales, que conocian bien, y retenian una ancestral cultura
cuya resistencia y efectividad no se habia perdido. Solamente necesitaban el espacio vital

para acomodarse al nuevo estado de cosas.

A partir del afio de 1520, la isla de Puerto Rico habia comenzado a producir més oro
que la Espafiola. Por tal razén se habia convertido en puerto favorecido por las armas
esclavistas que desde tierras continentales arrancaban a miles de desdichados indigenas
para el laboreo infernal®. La introduccion legal de indigenas duré hasta entrada la década
de 1540 aunque se conocen partidas clandestinas después de esa fecha. Sin embargo, la
documentacioén oficial oculta la existencia y reduce a nimeros insignificantes la de los
naturales. Al igual que en la Espafiola, el paso de la economia minera a una de produccion
azucarera significé una continuacion intensa de la esclavitud. Pero el alto costo de los

africanos mantuvo viva la opcién indigena en los proyectos de los hacendados. De esta

¥ E. Otte, Las Perlas del Caribe: Nueva Cadiz de Cabagua, Fundacién John Bulton, Caracas, 1977.
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forma, segiin las Leyes Nuevas de 1542, que prohibian la esclavizacién del indigena
cerraban esta via laboral, el trifico se ocultaba en la correspondencia oficial. O como lo
exponia un oficial de la Audiencia de Santo Domingo: “antes se pasa todo debajo de
disimulacién, por manera que estin los indios de la condicién de servidumbre que han
estado siempre™®, Esto queda evidenciado, sin lugar a dudas, en la informacién de! Obispo
de San Juan, Rodrigo de Bastidas, quien el 20 de marzo de 1544 explica sus gestiones para
aplicar las Leyes Nuevas, reduciendo el numero de indios naturales a solamente sesenta y
ocultando en su totalidad el paradero de los forasteros'’. La Iglesia en la economia
azucarera y hatera dependia de los diezmos de la produccién y mantuvo inusitado interés
por la salud econémica de estos sectores de interés. Bastidas mismo era uno de los
principales hateros en la isla Espafiola, razn que sobradamente explica sus omisiones. Los
obispos habian sido encomendados con la manumisién de los indios en todas las islas, no
obstante que tanto la Iglesia como sus oficiales en su cardcter personal eran un importante
sector esclavista. Mas atn, eran susceptibles a poderosas presiones de la élite minera y
azucarera. Por eso, Bastidas, al igual que sus contrapartes en Cuba y Santo Domingo
alargaron la implementacién legal de las medidas y ocultaron la realidad de la continuada

servidumbre aborigen: Leamos su informe:

...Yo requeri a la Justicia que las hiciese apregonar y guardar y asi se cumplid.
Y en lo de los indios naturales se mand6 luego pareciesen ante los alcaldes para
los poner en matricula y notificarles la nueva merced que su majestad les hacia
en los libertar, los cuales parecieron, aunque pocos, porque entre chicos y
grandes no hay en toda esta isla sesenta indios que sean naturales y esos pocos
resibieron con alegre cara la merced y no les falta capacidad para conocer el
bien que se les hace... y porque se conservasen y no tomasen desabrimiento
acordamos de los dejar vivir donde ellos quisiesen con tal que residan cerca de

poblados porque sean visitados y esto es cuanto a los naturales...''.

® AGI, SD, 94 #14.
® AGI, SD, 172 #11.
""AGISD 172 # 11.
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Nosotros nos preguntamos que si esos 60 fueron los que se presentaron
voluntariamente a las autoridades ;Qué hacia pensar al obispo que eran los unicos? El
religioso tampoco menciond la suerte de los indios importados aun cuando la legislacién le
aplica igualmente. Pocos afios después, en 1548, el mismo prelado acusaba a la orden de los
dominicos de tener y poseer “...estancias, vacas, ganado, negros e indios y ahora quieren
hacer ingenios de caballos”'?. En esta ocasién, también informaba de la existencia de una
comunidad de indios nativos en la pequefia isla de Mona, perteneciente a Puerto Rico, que
antes también habia olvidado: “...visité la isla de Mona: aunque han quedado en ella pocos
indios, son los mas casados y buenos cristianos. Tienen su pobre iglesia bien ataviada...”:
En ese mismo afio de 1548, La Mona fue visitada por el Capellan de San Juan que abogé
por la exencidén del pago de tributo y declaré: “Son de razén y venden su miseria a navios
que alli llegan, y son capaces de contratarla”'’. En esa forma poética escribia la asociacién

de los indios de la Mona con el contrabando, relacion que duraria més de un siglo.

Durante las proximas décadas la documentacién dejara al descubierto la presencia
del indigena a través de toda la isla, la continuacion de su explotacién y su lento pero
inexorable proceso de incorporacién a la sociedad colonial. A su llegada en [550 el
Gobernador Vallejo pronto descubria: En el tratamiento de esos pocos indios que en esta
tierra han quedado hallé algtin desorden porque con cautelas, secretamente, se vendian por
esclavos”. E informaba de las medidas que tomaba para remediarlo, que al final y a la
postre no fueron otras que ponerlos “a todos con amo” para protegerlos del peligro de que
se asociaran a los negros que se le alzaban en el campo'®. Resulta de interés esta primera
asociacion de los indigenas a los negros rebeldes, porque nos avisa la direccion en que se
dirigian en aquellos afios los grupos marginados. La hipécrita politica de Vallejo nos
clarifica el verdadero motivo por el cual en Puerto Rico no se crearon las comunidades de
los indios libres que la ley metropolitana pretendia y el por qué siempre terminaban bajo la
tutela de los propietarios de ingenios y fincas. Durante su juicio de Residencia cinco afios
después Vallejo también informaba de la llegada de un embarque clandestino de indios

esclavos oriundos del Cabo de la Vela, al norte de la Nueva Granada, los cuales, en

' BHPR 8:105.
®AGISD #172.
" AGISD # 155.
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contravencion a la ley el gobernador puso a sueldo “...como libres, con personas que los
tratasen bien”"’. En ese mismo afio, el obispo Bastidas repetia: “En aquella isla no hay
indios como en otras partes™'®. Pero las referencias documentales, aunque parcas eran
claras. En 1553 hay referencias a indios en el Humacao; en 1567 en Guayanilla y Guayama;
en 1571 en Guayanilla y Arecibo; en 1569 en Guaynabo. En ese mismo afio un Juan de
Salas, notorio esclavista de la isla de Margarita introdujo de 10 a 12 indigenas esclavos de

la isla Trinidad.

En 1560 datos mas significativos salen a la luz. El gobernador fue personalmente
acusado de servirse de indios y no pagar sus salarios: “Jten, se le hace cargo al dicho
capitan Francisco de Lugo que durante el tiempo de su gobernacion ha tenido en su casa y
servicio muchos indios e indias, sirviéndose de ellos como de esclavos, sin por ello dar ni

pagar cosa alguna”'”.

Solamente una agria disputa entre la autoridad civil y la eclesiastica como la que
ocurri¢ podia hacer aflorar los datos. La necesidad de nombrar un protector de indios sélo
apuntaba a la existencia de un sector social vivo y real que como vemos con |0s vecinos de
la Quebrada, pugnaban por defender sus fueros y su espacio en la nueva sociedad. Al igual
que ocurria en las otras islas, muchos indios y mestizos se transformaron en pequefios
estancieros y criadores para la irritacion de los grandes propietarios. Aquella comunidad no
vuelve a mencionarse en la documentacion. Y nos queda la duda sobre su origen legal.
Dado que Bastidas informo que al momento de la manumisién no se cre6 pueblo de indios
alguno, su origen solamente puede encontrarse en la concesion de mercedes individuales de

tierras por el Cabildo.

Este asiento debio estar en algin punto del Barrio Indios en el actual municipio de
Guayanilla. Y es la {inica referencia concreta a la fundacion oficial de un pueblo de indios

en la isla. La mayoria de los indigenas, naturales o no y de aquellas primeras generaciones

* AGI Contratacién 4802

' Lépez Cantos, “La sociedad de Puerto Rico en el Siglo XVIII", Anales, Nueva Serie, Vol.1, Nim. 2, San
German, P.R., 1985, p. 28.

7 AGI Justicia 98.
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de mestizos durante la segunda mitad del Siglo X VI se dispersaron por los hatos y estancias
de los espaiioles y otros intentaron por su cuenta atrincherarse en las tierras marginales. Asi

lo declaraba el gobernador Menéndez en 1583:

..entendido que a causa de estar los caserios y poblaciones de esta tierra, asi de
espaiioles como de mestizos, negros horros, indios y mulatos muy apartados
unos de otros en tierras asperas y montuosas, se siguen muchos inconvenienies
y que asi convendria que estuviesen poblados en parte donde la nuestra justicia

y sacerdotes los pudiesen ver y doctrinar...'®

Pero esta descripcion se ha tomado muy al pie de la letra para fomentar la impresién
de que los indios se refugiaron en el interior montafioso de |a isla en reclusion absoluta. El
mismo Lépez de Velazco que en 1571 reducia los indios al pueblo del Cibuco en el sur
mencionaba también que en el puerto de Arecibo la poblacién se componia de “algunos
indios y espafioles”. Los grupos marginados se habian retirado de las tierras cercanas a la
capital y de las que reclamaban los quince ingenios azucareros de la época, todas cercanas
también a la costa. Esto los desplazaba a suficiente distancia del control del Estado y de los
hacendados pero no hacia remotos parajes del interior como se ha pretendido. En 1579 el

obispo escribia sobre este distanciamiento v sus efectos al dominio religioso:

...porque debe de haber muchos hombres, asi espaiioles como mestizos, negros
horros y indios y mulatos y otros que hacen habitacién en los campos apartados
unos de otros por distancia de mas de dos y tres lenguas los mas cercanos; estos
ni sirven a Dios, nuestro sefior, ni a vuestra majestad, ni saben que cosa es misa,
ni sermon en todo el afio, ni confiesan cuando deben ni guardan cuaresma ni los

dias prohibidos de no comer carne'’.

Esta descripcidn de los efectos culturales del desplazamiento de los grupos

marginados y de la creacién de un modo de vida alterno y contrario al urbano colonial se

1 AGI SD 2280.4.
" AGI SD # 168.
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repetird constantemente durante la proxima centuria. Las necesidades de evitar el éxodo de
los pobres del servicio de los propietarios generd hondos conflictos sociales cuya magnitud
es dificil de medir. El alto costo de los esclavos africanos no era el Gnico factor en agravar
la crisis de mano de obra a fines del siglo XVI. El éxodo de blancos pobres también
contribuyo. La falta de capital habia llevado incluso a la venta en el exterior de esclavos
ladinos, los mas aculturados y mejor entrenados”™. Estos factores explican las medidas
coercitivas lanzadas contra los grupos marginados y el afan por impedir que se volvieran
camnpesinos independientes. Lo que resulta muy significativo al acercarse el fin del Siglo
XVl es la correlacion de fuerzas entre las distintas castas que constituian ese mundo de los
marginados. El sector blanco decrece considerablemente. No se registran movimientos
inmigratorios y si un éxodo; los esclavos, que a fines de siglo eran un segmento apreciable,
se consumian en los ingenios con un alto indice de monalidad; los mulatos libres
aumentaban pero también los mestizos: Estos dos segmentos tendran una fuerte continuidad
durante el préximo siglo estableciendo un modo de vida mestizo que les caracterizaria a
ambos. La politica de los hacendados por impedir ¢l surgimiento del campesinado pobre no
tuvo éxito. Parece ser que los mestizos no abandonaban sus pequefios predios rurales. Y la
razon era muy manifiesta en Puerto Rico como en las otras islas los cultivos de la economia
de subsistencia tenian un buen mercado interior y exterior. Esta insercién de indios y
mestizos en los circuitos del comercio clandestino son muy tempranos en Puerto Rico y
muy continuos. El contrabando fue incrementandose en todo el Caribe en la medida en que
Espaiia desatendia la regién. En estos espacios se integro el indio, el mestizo y el negro
libre al modo de vida mestizo, alterno a la cotidianidad urbana colonial. Estas comunidades
vivian al margen de la iglesia, de los canones raciales, de la legalidad (el contrabando
conlleva pena de excomunidn), de las préacticas consideradas esenciales para una sana
convivencia: en el veslir, en el comer, en la vivienda. La isla no sufria tanto de “falta de
gente” como de subditos modelos; y Ja miseria no esta necesariamente asociada a pobreza.
El dirigismo cultural del Estado fracasaba en amplias regiones de Puerio Rico como estaba
fracasando en el ancho noreste de la Espafiola y en mucha de la expansién rura) cubana: En
la Memoria de Melgarejo de 1582 encontramos un asentamiento tipico y contrastante de la

vida en unp ingenio:

 Jalil Sued Badillo y A. Lopez Cantos, Puerto Rico Negro, Editorial Cultural, Rio Piedras, P.R., 1986,
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Estos ingenios son a manera de lugares, como aldea de Espaiia, a causa de los
buenos edificios que tienen, porque los negros y mandadores, fuera de la casa
principal, tienen en el contorno cada personaje su casa, que parece alcaria de

Espafia, y tienen iglesia, y en algunos hay capellanes, cuando se hallan®',

Pero no fue en esos ingenios que se fundieron las razas o se fraguaron los modelos
culturales de los futuros criollos. Fue a la distancia, donde otras iglesias y otros valores
campeaban por sus respetos. En 1579 el Regidor Juan Ponce de Ledn se escandalizaba de

las influencias religiosas indigenas que comenzaban a sentirse entre los espafioles:

Al presente he empezado, con el favor de Dios, a conocer de oficio contra
hechiceros y brujos, y se tiene por muy cierto los hay muchos en esta tierra, y
asi nos matan los esclavos tan aprisa que es lastima sin morir de enfermedad
que se las pueda entender, y la desvergiienza pasa ya a los espaiioles; plega dios
me de su gracia para que yo extirpe tan gran maldad de esta tierra, porque es
fama que es cosa muy antigua en ella, y entiendo que en este particular esta

muy apoderado el demonio en ellos?.

Las referencias a “cosa muy antigua” nos indica que alude a practicas indigenas y
que se difunden a través de mestizos. La memoria historica indigena perdurd detrds del
culto oficial de la Iglesia del Estado, en Puerto Rico como en otras partes de América. A
mediados del Siglo XVII, segin Diego de Torres Vargas, los hatos ensefiorean los campos
y las estancias conuqueras proliferaban en fragil tregua. Pero dominan los cultivos de
subsistencia que dan de comer a los pueblos, que abastecen las flotas y satisfacen a los
contrabandistas. Dentro de este panorama, un afio en particular, las cosechas de yuca se
vieron afectadas por una plaga y los cultivadores alarmados recurrieron a las autoridades
para que les sefialara un santo patrOn protector a quien rezarle. Se escogio a San Patricio, el

santo irlandés que nada tenia que ver con la yuca o el casabe. El clamor popular fue tan

*! Caro, op. cif.
A, Tio, Nuevas fuentes para la historia de Puerto Rico, Ediciones Universidad Interamericana, San
German, P.R., 1961, p. 485.
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fuerte que ambos cabildos de la isla celebraron misas, dieron sermones y procesiones en
honor a la nueva deidad de la yuca. En 1641, azotados por otra plaga, se reafirmé la
devocion al santo. Las viejas deidades indigenas asociadas al cultivo de la yuca se revestian
ahora con el manton de un santo irlandés, que jamas supo qué era una yuca, pero que
permitia ahora el encuentre de dos formas de culto transformadas en una nueva version.
Nos dice Lopez Cantos que en el Siglo XVII la devocion del islefio por los santos
dominaba sobre los preceptos dominicales y festivos. Esta “desviacion ideologica” en ¢l
catolicismo borincano es perceptible aiin en nuestros dias”. Si el indio “puro” iba
desapareciendo era s6lo para dar paso a una descendencia mestiza, que a través de las otras
castas continuaba afirmande impontantes elementos de su cultura tradicional. En los altimos
afios del Siglo X VI las referencias a los mestizos y su paradere social son més abundantes.
En 1582, la justicia condend a muerte a una mujer mestiza por supuesta complicidad con un
grifo en la muerte de su marido®. Noticias de uniones interraciales nos revelan que el indio
se amestizé tanto con blancos como con negros. Pedro Martin, mestizo aparece casado con
una mujer negra al igual que otro mestizo lisiado, traficante de licores que también aparece
casado con mujer negra. El mestizaje de los indigenas con negros no es muy abordado por
la histeriografia tradicional. Pero de mayor importancia que las referencias individuales en
la documentaciéon es el derrotero de aquel modo de vida de campesinos pobres y
racialmente mestizos que al margen de los hatos y haciendas mayores siguié su curso
hist6rico, como unidades de produccién y de poblacion, reproduciendo en su interior una
cultura igualmente mestiza. En 1690 el gobernador Gaspar Arredondo escribia al Consejo
de Indias: “...Por hallarse en la jurisdiccion de este gobiemo unos lugares con suficiente
numero de gente blanca y otra gente que compone la plebe, llegando a tal nimero que ha

precisado atencién espiritual..."™?

Quiere decir, que, terminado el Siglo XVII los principales niicleos de poblacion
raral permanecian sustancialmente fuera de la jurisdiccién del Estado, politica y

religiosamente, para inquietud de las autoridades superiores. Los contrastes culturales se

o Lépez Cantos Fiestas y Juegos en Puerto Rico, Siglo XV, Centro de Estudios Avanzados, San Juan, P.R.,
1990, p. 45.

* AGISD 155.

® Levi Marrero, Cuba, Economia y Sociedad, Vols. 1I; X111, Ed. Playor, Madrid, 1973,
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acentuaban y se transmitian de un siglo a otro. Pero dentro de esa sociedad campesina la
realidad social, como la econdmica disté mucho de ser igualitaria. Los grandes propietarios
constituyeron una élite social ain cuando en sus haberes materiales, en su cultura material
compartieran los héabitos de comer, de vestir y de vivir con los grupos subaliernos.
Humboldt observé el mismo fendémeno en Cuba: *Un blanco, aungue monte descalzo a
caballo se imagina ser de la nobleza del pais™. Lo cual nos advierte que dentro de este
modo de vida que llamamos mestizo, se esconden hondas diferencias de clase como

también distinciones dentro de una misma clase.

Durante ¢l Siglo XVIII también encontramos indios v mestizos ocasionales en la
documentacién. En un proceso judicial de 1702 se discrimina contra testigos por ser
“personas ruines, mulatos e indios”™”. En esos mismos tempranos afios del siglo, dos
milicianos, José de la Rosa, indio y Juan Martin, mestizo, fueron condenados a muerte por
su participacion en ¢l motin de los vecinos de la Villa de San German®®. Finalmente, en los
pocos archivos parroquiales que han sido consultados por algunos investigadores entre los
cuales se encuentra Jalil Sued Badillo, aparecen ocasionalmente identificados por raza
algunos indios; asi, ha poedido establecerse, por ejemplo, que en las actas de defuncién del
pueblo de Gurabo se menciona a un “Juan, indio forastero” fallecido en 1749. Y en Rio

Piedras igualmente aparece enterrado un “Antonio indio” en el afio de 1782.

Otro elemento importante a considerar para una valoracion de lo indigena en Puerto
Rico es la existencia de lo que se ha llamado “la comunidad indigena de Mona”. Es decir,
1a poblacion con caracteristicas indias de la pequeiia isla que se encuentra entre la Espafiola
y Puerto Rico a cuya jurisdiccion pertenece en calidad de estancia de la Corona. Durante las
primeras décadas de la conquista funcioné como una de las principales fincas reales

produciendo alimentos y ropa. Llego a tener mds de un centenar de trabajadores indigenas

®y. Marrero, op. cit,, 13, 63.

7 A Lépez Cantos, “La sociedad de Puerto Rico en el Siglo XVIII”, Anales, Nueva Serie, Vol.1, Ndm. 2,
San German, P.R., 1985, p. 19.

F_ Lluch Mora, La Rebelidn de San German, Editarial Isla, Mayagliez . P.R., 1981.
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que contrario a sus contrapartes en la isla grande, solamente se dedicaron al trabajo agricola

sin sufrir las penas de la mineria®’.

En 1519 la Corona arrend¢ la isla y su poblacion indigena al empresario Francisco
de Barrionuevo quien continuaba explotandola en 1541. Su produccién, principalmente de
casabe y otros productos alimentarios estaba orientada al sostenimiento de las pesquerias de
las perlas de Cubagua®. Esto quiere decir que los indios de Mona fueron acumulando
experiencia en una produccion para el comercio caribefio y en el trato con mercaderes y
transportistas del exterior desde épocas muy tempranas. Por su localizacion la isla fue
parada inevitable de navios, muchos de ellos participantes en el circuito ilicito que
respetaban a los habitantes por el apoyo que recibian durante sus azarosas travesias en la
region. En 1568 un oficial de ]Ja Espafiola informaba que en Mona existian 50 indios, se
cosechaban buenos frutos y “se daba de comer a los franceses que llegan alli™'. Para ese
entonces los indios de Mona parecen haber vivido en un amplio margen de libertad e
independencia de los poblados espafioles tanto de Puerto Rico como de la Espafiola. En la
isla, ademas de los contrabandistas franceses, también los ingleses solian detenerse en sus
costas. Entre otras noticias de visitas a Mona, la mas reveladora, a finales del siglo XVI la
brinda el licenciado Varela en 1594 cuando acusa a los indios de la isla de contrabandear
con franceses géneros y otras cosas que luego vendian en el litoral occidental de Puerto
Rico. La noticia es importante porque asocia a los indigenas de Mona con el circuito de
contrabando mestizo en la isla grande revelando que las relaciones eran mas complejas y
menos pasivas de lo que se piensa. Abad y la Sierra, historiador de la segunda mitad del
Siglo XVII nos proporciona datos sobre el traslado de los indios de Mona a la isla de Puerto

Rico. En su “Historia” Abad nos dice que:

Aunque después de algunos afios, no pudiendo subsistir por ser muy reducidos,
pidieron tierras en la de Puerto Rico y se les sefialaron en las Sierras de Aflasco

y San German, en donde vivieron separados de los espafioles hasta principios

® A Tanodi, Documentos de {a Real Hacienda de Puerto Rico, 1509-19, Universidad de Puerto Rico, Rio
Piedras, Puerto Rico, 1971.

YE. Otte, 1977, op. cit.

ME, Rodriguez Demorizi, “La sociedad de Puerto Rico en el Siglo XVIII”, Anales, Nueva Serie, Vol.1,
Nam. 2, San German, P.R., 1942.
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de este siglo (Sigle XVIII), en cuyo tiempo empezaron a casarse con espaiioles
y negros, viniendo cuasi por este medio a extinguirse la casta de los indios de

esta isla’™.

Estos datos provienen del primer manuscrito de su “Historia” que entregara en
1772, pero en manuscrito inédito posterior su autor corrigié y mejoré su contenido y en €

sefiala:

...hasta que algunos afios después, no pudiendo subsistir los indios en las islas
en donde se avian refugiado y viéndose rogados y acariciados del gobierno,
pidieron tierras en Puerto Rico vy se las sefialaron por la parte de Afasco y San
German; estos se casaron con los negros y mulatos que avia ya en la isla y
fueron mulliplicando estas castas hasta formar nueve poblaciones
considerables, cuyos habitantes se dedicaron al cultivo del jengibre, cacao, aiiil,
algodon y ganados, cuyas produccienes abundan tanto que tuvieron un lucido

comercio hasta los afios de 1685%.

A partir de esa fecha de 1685, afiade el cronista, la isla fue azotada por un largo
periodo de epidemias y tormentas. Obsérvese que en la primera versién Abad y la Sierra
menciona a los espafioles como uno de los grupos raciales con los cuales los indigenas se
mezclan. En la segunda version desaparecen para ampliar el grupo de negros con los
mulatos. Igualmente deseribe en términcs muy positivos los esfuerzos agricolas de estos
mestizos en el oeste de la isla. La pequefia propiedad, esta vez autorizada por el gobiemo,
reaparece como un exitoso modo de produccion. Los nuevos datos de Abad y la Sierra nos
permiten rastrear desde el Siglo XVI una comunidad indigena borincana hasta su eventual
fusion en la comunidad criolla del Siglo XVIII. De aqui en adelante le corresponde a la
microhistoria identificar las huellas de este proceso mas pormenorizadamente. Existen

pistas inequivocas. En los censos de produccién agricola de 1828, son casualmente los

2 ABAD, "I, Viaje a la América”, Boletin de la Academia Puertarriquesia de la Historia, vol. ¥V, ndm. 1§,
§an Juan, P.R., 1976, 77.

3 Abad y La Sierra, “1. Viaje a la América”, Bofetin de la Academia Puertorriqueia de la Historia, vol. V,
nam. 18, San Juan, P.R., 1977.
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municipios de Afiasco y Pepino los principales productores de casabe en la isla. A
excepeidn de Loiza, que fue un caso especial como productora para la guarnicidn militar. El
casabe, para esa fecha, habia venido a menos por la fuerte inmigracion de espafioles durante
la segunda miiad del Siglo XVIIL Por esa razdn, su sobrevivencia en regiones particulares
solamente puede sefialar a la pervivencia de la tradicién mestiza que se caracterizd por su

cultive™.

Pero todavia existe un ultimo cabe suelto en la historia del indigena en Puerto Rico.
A finales del Siglo XVIII aparecen los primeros censos de poblacién en serie para toda la
isla. Estos cubrian los afios de 1775 hasta el 1803. En esos censos se identifica una gran
poblacién indigena afio tras afio cuyo origen y particularidades no han podido ser
precisadas. Si se decia que ya habian desaparecido, ;de donde llegaron y quiénes eran? En
el censo de 1776 aparecen registrados en ia villa de San Germén y representaban un 2.3%
de la poblacion total de la isla que se calculaba entonces en 70,335 habitantes. En 1779 la
poblacion india se duplica a un 4.5% con la inclusién de otra grupo en Yauco; pero a partir
del afio siguiente desaparecen de los estimados reduciéndose a la cifra de unos 2.2% hasla
el 1803, cuando la categoria de indios desaparece para siempre®, Sobre el origen foraneo
de estos escurridizos indios de finales del XVIII se habla de varias posibilidades y se habla
de Venezuela y la reubicacion de “caribes” rebeldes y para ello se mencionan diferentes
instrucciones. Pero nada parece indicar que la relocalizacion se haya llevado a cabo. Lo
cual, por supuesto, tampoco la niega. Resulta interesante que en 1704 el Cabildo de San
Juan suplica el envio a la isla de cien indios esclavos para repartir entre los duefios de
ingenios®®. Semejante peticion solo podia aplicar a los “caribes”, Gnicos en permanecer

criminalizados para esa fecha.

El otro posible origen para esa poblacién indigena en Puerto Rico es la nueva

Espafia. La escasa poblacion insular movié a la Corona, mediante despacho fechado el 13

" P. T. Cérdova, Memorias geogrdficas, histéricas y estadisticas de la isla  de Puerto Rico, Editorial
Facsimilar, San Juan, P.R., 1968, p. [1.

»8. padilla Escabi, “El poblamientio de Puerto Rico en el Sigla XVIII”, Anales, Nueva Serie, Vol. 2, San
German, P.R., 1985, 120.

* Real Diaz, Catalogo de las carias y peticiones del Cabildo de San Juan Bautista de Puerto Rico en el
Archivo General de Indias, Siglo XVI-XVII], Instituto de Cultura, San Juan, P.R., 1968, p. 223.
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de diciembre de 1697, a instruir a la Audiencia Real de México que enviara a Puerto Rico
recursos humanos para la fabrica de los cuarteles de Infanteria de la capital. Pero no existe
corroboracién de que la orden se haya cumplido. Décadas mas tarde, se cursa una
correspondencia que finalmente parece corroborar el envio de presidiarios mexicanos a
Puerto Rico. Pero en ausencia de evidencia precisa solo se puede suponer que durante el
transcurso del Siglo XVIII y en calidad de presidiarios, fueron llegando a la isla numerosos
indigenas, entre otros, de origenes y culturas diferentes, que con el tiempo se constituyeron
en comunidades censables. Pero esta suposicién es muy fragil. Se ha llegado a decir que
afic en afio varios centenares de expresidiarios se incorporaban a la sociedad criolla a
reforzar obviamente los estratos mas pobres. Su impacto en el proceso de creacién de

identidades no puede menospreciarse, pero tampoco exagerarse.

No pedemos explicar ain [a concentracion de “indios” en San Germéan y Yauco a
fines del Siglo XVIII. La ultima posibilidad es que éstos no tuvieran un solo crigen y que
fueran el resultade de circunstancias diversas, incluyendo a descendientes de los
relocalizados de Mona. Los censos no ofrecen ocupacién ni lugar fijo. Por otro lado cabe
recordar que fa mayor densidad poblacional de la isla era en su regidn occidental, no en la
_ capitalina, y que desde la zona de Afiasco y por todo aquel litoral el contrabando siempre
fue muy abundante. La region también era atractiva a pequefios cultivadores y tratantes por

ser el lugar de aguada de la flota espafiola estacional.

Finalmente, un dato lingliistico que fortalece la hipdtesis del origen variado de los
indigenas del XVIII es el hecho de existir un vocabularic indigena en el espanol de Puerto
Rico que proviene tanto del norte de tierra firme como de México. En los escritos de ese
siglo aparecen estos indigenismos forneos en pugna con sus contrapartes insulares lo que
indica su reciente aparicion: términos como arepa, butaca, mapuey, totumo, ture, merey,
micura, moriche, quenepa, guayuco, coy, son todos de origen tupi o cumanagoto, por lo
que apuntan al sur, Mientras que los términos atol, achote, chayote, petaca, petate, zapote,

pasote y sicote provienen del nahuatl’’. De lo que se trata ahora es de explicar de déonde

37 Alvarez Nazario, El influjo indigena en el espafiol de Fuerto Rico, Editorial Universitaria, UPR, Rio
Piedras, P.R., 1977; El habla campesina del pais: Origenes y Desarrollo del Espafol en Puerto Rica,
Editorial Universitaria, UPR, Rio Piedras, P.R,, 1990,
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saca el criollo rebelde de principios del Siglo XIX su insistencia en considerar lo indigena
como principal motivo de inspiracion para elaborar sus llamados a la lucha independentista.
Es claro que estas referencias a lo indigena no proceden de la nada, por lo que hay que
rastrear sus origenes en la historia de la formacién social de su pais. Es decir, hace falta
determinar con mayor precision las matrices socioeconémicas de las identidades
nacionales. Este trabajo, aunque dificil y complejo, ya se ha venido realizando por diversos
investigadores no obstante que por lo regular se parta de enfoques disimiles. Con lo poco
que ya se ha hecho al respecto se comienzan a percibir los primeros frutos que ayudan a

tener mas clara la transfiguracién etnocultural del mestizaje en el campo anterior al Siglo
XIX.

El medo de vida mestizo de Pueblo Nuevo en Puerto Rico.

Habia sido una falacia el postular una dicotomia costa-montafia para expiicar el
modo de vida campesino antes del Siglo XIX. La experiencia histérica apunta a la vida en
el litora] como la matriz de las culturas criollas campesinas y no a su reclusion en lo
recéndito del interior montafioso. La pequefia agricultura se desarrollé en asociacién con el
intercambio clandestino y el patron de asentamiento costero refleja una clara defensa de un
espacio vital y no un repliegue pusilanime. Solamente los monteros mestizos penetraban en
el interior montafioso buscando reses extraviadas o recursos ocasionales La persistencia de
una toponimia indigena en el interior de la isla refuerza la idea de que fueron los mestizos
los que la mantuvieron viva. No hay evidencias de asientos permanentes de poblaciones
significativas en el interior. Padilla nos confirma que para finales del Siglo XVIII, ¢l 90%
de la poblacion de Puerto Rico vivia en la costa y solo el 9.4% en el interior “dividiéndose

€stos en 4.9% en el interior montafioso y 4.5% en el Valle de Caguas™®.

Asi surgen dos identidades que han sido tradicionalmente muy discutidas en Puerto
Rico: el “jibaro” y el “boricua”. Identidades que se fraguan durante épocas tempranas de tal
manera que ya existian antes del Siglo XIX, pero que sufrirdin hondas modificaciones
posteriores. De esta forma, el jibaro del XVIII no es el timido y anémico personaje de la

literatura decimononica. Es un campesino que suscita temor por su “libertad rebelde”, por

S, Padilla E., 1985, op. cit., p. 126.
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su probada valentia militar, y por su sagacidad en la ilegalidad. Ese jibaro original que el
independentismo del Siglo XIX identifica como el heredero de la tradicién indigena ni era
racialmente puro m el portador de la ancestralidad hispana que se le atribuye un sigle
después. Las menciones mas tempranas que se conocen son de principios del Siglo XVIIL
El obispo Pedro Urtiaga en carla al rey se refiere a ellos asi: “..de condicion fieras,
indevotas y altivas” y de “delincuentes islefios, que por su fiera malignidad llaman
jibaras™?. En 1718, el oficial criollo a cargo de una expedicién para desalojar a los ingleses

de Vieques alardea ante el comandante inglés intimidandole:

...porque con la gente que trae en ires embarcaciones y con unos ciento treinta
hombres que llaman “jibaros del monte™, que si estos llegan asaltar a tierra, no
soy duefio yo ni los cabos que vienen con ellos, para sujetarlos, de que vuestra

merced tendra bastante®”,

Aqui encontramos a los jibaros incorporados a las milicias regionales, pero a la vez,

distinguidos de ellos.

Asi que el mote de jibaro (término etimologicamente indigena) aparece asociado a
un sector del campesinado, el menos ductil, el menos décil, decididamente el mas pobre. En
1746 se declararon nulos los titulos de propiedad de la tierra como medida para una
reforma agraria. El campesino pobre fue muy afectado al no poder legitimar legalmente la
ocupacién de sus tierras. Un oficial del gobierno de San German se preocupaba por la
reaccién de este sector y decia: *“..no sera facil convencer a los ‘jibaros’ de que no tienen
derecho a permanecer en la tierra que han ocupado con la espada de razon y el machete y

" Jibaro era pues, ese

que han peleado contra los enemigos del rey con gran valentia
campesinado de continuidad histérica, mestizo cultural y racialmente que mantenia una
identidad firme ante los nuevos sectores que durante el Siglo XVIII también se asentaban

en el campo. Victor Schoelcher, en su visita a la isla en 1843 percibia aln su naturaleza

** Lépez Cantos, Fiestas y Juegos en Puerto Rico, Siglo XVIII, Centro de Estudios Avanzados, San Juan,
P.R., 1990, p. 1555.

“ bid., p. 154.

' El Dia, 1992.
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cultural mestiza: “los jibaros han conservado algo de la mezcla india que se sospecha en su
origen. Disimulados e indiscretos como los salvajes, los hombres son silenciosos,
reservados, observadores; las mujeres por el contrario francas y comunicativas; unos y
otros igualmente desinteresados y hospitalarios™2. Sin embargo, existen también quienes
los clasifican en esos afios como blancos, pero si la identidad racial del jibaro campesino
era motivo de polémicas en el primer cuarto del Siglo XIX, su ubicacion de clase no lo era.

El jibaro era el campesino pobre:

“Soy jibaro borincano
nacido en humilde cuna
mi casa mi dicha encierra

no envidio suerte ninguna”.

Por otra parte reflexionemos ante unas estadisticas: para el 1824 existian en Puerto
Rico 31,710 unidades de viviendas rurales y urbanas, de las cuales 19,648 eran bohios. El
“log cabin” de Norteamérica, que represent6 la reproduccién del modo de vida urbano en la
precariedad del despoblado, no tuvo su contraparte en las islas. Con modificaciones, el
concepto tanto como la forma de vivir fue la indigena. Para ese mismo afio el medio de
transporte principal fueron las canoas, los cayucos y las piraguas™. Todavia, y por muchos
afios mas, la mayoria de la poblacion dormiria en hamacas y comeria en ditas. La inversion
de trabajo y de tiempo en reproducir esa forma de existencia nos debe dar la clave de la

naturaleza de aquella cultura.

El servicio militar estuvo, ademds, intimamente ligado al corso. Y en este ambito se
destacaron muchos criollos, que, como el ejemplo de Miguel Enriquez, nos apunta a una
avenida de ascenso social. Tanto en el contrabando como en lo militar coincidieron sectores
de clase distintos. Posiblemente, tanto en colaboracion como en conflicto. Decia el
gobemador Juan Daban en 1785: “La indocilidad que toco en estos naturales,

especialmente los domiciliados en el campo, es en mi corio entender garante que los

g, Brau, Ensayos, Disquisiones Sociolégicas, Editorial Edil, Rio Piedras, P.R., 1972, p. 28.
 Cordova, 1968, op. cit., 11, pp. 223, 403.
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expuestos atrevimientos (trato ilicito) nunca hubieran tenido efecto a no estar apadrinados
por los patricios”“. Es posible que a esta relacidn se refiera Scarano al plantear el caricter

desestabilizador de los desacomodados en el Siglo XVIII®.

Ademas, el Siglo XIX en Puerto Rico fue la época de la recolonizacion del pais, de
la intensa inmigracion blanca selectiva, de la militarizacién y eclesializacion de la sociedad,
de la represién intelectual y el exilio de los sectores independentistas mas radicales. Pero de
mas trascendencia ain, de la proletarizacién del campesinado. Forzado de sus espacios
ancestrales a la miseria del trabajo servil, el pueblo campesino fue perdiendo
progresivamente las caracieristicas que a principio de siglo habian inspirado los primeros
modelos de libertad politica. El costumbrismo literario ha caricaturizado su condicion y
deformado su historia verdadera. Del mestizo ingenioso que impresionara a los cronistas
del Siglo XVII paso a ser el jibaro anémico y embrutecido que se consumia en las
plantaciones de cana y en las haciendas de café. El resto es historia conocida. La clase
hacendada que dirigio a los criollos y que elaboré la simbologia nacional de fines de siglo
hispanizé su identidad, invent$ la nacionalidad con base en los ingredientes urbanos
coloniales que su maniqueismo politico requeria®®. Y con esa simbologia, ahistérica y
enajenada del cauce de la autoctonia ancestral ha pretendido combatir la vordgine de la
norieamericanizacién. Ya no hay campesinado en Puerto Rico, como bien nos recuerda
Quintero, pero hay capacidad para recuperar la memoria histérica y ayudar a elaborar

proyecios politicos que afirmen al pueblo puertorriquefio y no lo angustien y le marginen.

Supervivencias etnoculturales indigenas en la “puertorriquefidad”.

Con la coyuntura que significé la celebracién del “Quinto Centenario” del
descubrimiento de América se abrié una discusién sobre los proyectos de nacién para
Puerto Rico. “Estatistas™ oficialistas, independentistas y anexionisias presentaron a los
sectores populares posiciones ideoldgicas y politicas respaldadas por argumentos que,

segin parece no convencieron ni lograron plena identificacién con el sentir popular. Asi,

A Lopez Cantos, “Contrabando, corso y situado en el Siglo XVIII: Una economfa subterranea”, Anales,
Nueva Serie, Vol.1, Num 2, San Germén, P.R., 1985 b, p. 33.

s Scarano, 1989, op. cit.,, p. 34.

1 Quintero /dentidad Nacional y clases sociales, Editorial Huracdn, Rio Piedras. 1979; Gonzalez, Ef Fais de
los Cuatro Pisos. Ediciones Huracén, Rio Piedras, P.R., 1980.
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mientras en el continente se desarrollé un vigoroso movimiento indigena que rechazo las
celebraciones oficiales y reivindicd los “quinientos afios de resisiencia indigena, negra vy

popular”, en el Caribe no ocurrié asi.

En las tierras de Borinquén los esfuerzos por recuperar el pasado por parte de los sectores
populares son combatidos por la vieja élite cuitural, anquilosada pero atrincherada atn en las
instituciones culturales y educativas, y combatida también por |os sectores norteamericanizantes
que controlan los medios masivos de comunicacién y establecen las modas, por lo cual sus
esfuerzos se sofocan rdpidamente. Resulta irdnico y adn tragico, que mientras esto ocurre, en
ambitos intelectuales se produce una rica investigacion histérica y una recuperacion de
conocimiento social que bastaria para dotar de contenido objetivo cualquier reclamo de nueva
identidad. Al menos esto es lo que podemos desprender de lo que nos dijo Jalil Sued Badillo en la
entrevista que con é| sostuvimos en nuestra visita a Puerto Rico. Segin este prestigiado
antropblogo puertorriquefio, en su pais, “la intercomunicacion es defectuosa. Los textos escolares
adolecen de un atraso pasmoso; la enseiianza de la historia no es compromiso prioritario del
sistema de instruccion publica; de hecho, las instituciones estatales, por su ambivalencia
ideologica han fracasado estrepitosamente en sus propios intentos por desarrollar una conciencia
histérica puertorriqueiia que le sirva al ideal politico neocolonial que se esconde bajo la fachada

del Estado Libre Asociado™’,

Y, en efecto, el grado de afirmacién cultural que se observa en el pais ha sido desarrollada
por la poblacion puertorriquefia no obstante la confusion simbélica y valorativa que, segin Sued
Vadillo, Instruccion Piblica y el Instituto de Cultura han prodigado en los altimos cincuenta
afios. Por su lado, la prensa, dominada por sectores anexionistas filtra constantes versiones
deformadas de la historia que en el hermetismo intelectual hace ya tiempo que fueron sepultadas.
Y asi, en la discusidn contemporanea comienzan a surgir sintomas que presagian una profunda
modificacién en la naturaleza misma del discurso cultural, cuando por primera vez el debate se
aleja de la tradicional valoracidn de sus distinics ingredientes constitutivos -reales o imaginarios-
hacia la negacién o el rechazo del proyecto histdrico cultural puertorriquefio a favor de su

disolucion en la sociedad norteamericana. La lealtad al grupo primario se debilita frente a un

“ (Entrevista, grabada, con el Dr. Jalil Sued Badillo).
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fomentado individualismo que rompe con la certidumbre de un pasado en comin y el deseo de un
colectivo futuro. La prensa, por ejemplo, fomenta la concepcién de que la “nacién” son los
Estados Unidos, y Puerto Rico la “localidad”. Se impulsa la inmigracion no como opcién
inmediata con intencién de retorno, sino la alternativa de relocalizacion permanente fuera del pais
como ideal de futuro. La mistica de vivir y morir en la “isla” se debilita intencionalmente con la
manipulacion de las noticias que insisten en que la calidad de vida es siempre mejor al otro lado
del océano. No han sido los sectores anexionistas los tinicos en deformar la vision de mundo que
sufren los puertorriquefios, sino también los otros sectores politicos, unos por oportunistas, y
otros, los independentistas, al irse integrando al posibilismo reformista de los partidos de

mayoria, dejando al pueblo en un vacio cultural que el anexionismo llena a sus anchas.

Dos acontecimientos en 1992 pusieron de manifiesto la inquietud de los puertorriquefics
con los modelos de identidad cultural tradicionales: un plebiscito con improvisados simbolos
patrioteros y la celebracién del Quinto Centenario de Ja Conguista. En ambos, se exageraron las
supuestas identidades “hispanas” de la npacionalidad como antidoto al anexionismo
norleamericano. Pero tal parece que el remedio fue maés letal que la enfermedad o que la
tolerancia per las interpretaciones clasistas, hispanofilas, blanquistas y falseadas de las
identidades oficiales llegaba a su limite. A fin de cuentas era la primera vez que |a sacralidad de
los mitos culturales dominantes en el siglo XX no surtian el efecto politico deseado sobre el

animo del pueblo puertorriquefio.

Los proyectos nacionales en ausencia de un Estado auténomo que los afirme y los cultive,
sdlo perseveran en las fuerzas sociales que les proponen. Albizu Campos lo habia dicho hace
aftos: “La Patna es de los que la afirman, no de los que la niegan”. ;Qué ocurre entonces cuando
una gran mayoria de la poblacién se aleja de la forja de su identidad colectiva y se encausa,
consciente o inconscientemente hacia la corriente de su disolucion? Muy pronto, por primera vez
bajo el colonialismo norteamericano, una franca mayoria de los puertortiquefios insulares
amenazan con elevar ante e| Congreso en Washington una peticion para su anexidn. Y si bien los
efectos politicos inmediatos no preocupan, las consecuencias para el debate cultural, por el vacio
de opciones alternas, deben preocuparnos. Siempre ha existide una relacién intima entre la

conciencia histérica y los proyectos politicos, por lo cual, la calidad de la discusion historica, si
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bien no puede ser determinante, es definitivamente condicionante. Las fuerzas progresistas en
todo el mundo han manifestado la importancia de afincarse en una comprension cientifica de las
historias nacionales. Si Jos pueblos no conocen su derrotero histérico no pueden romper el cerco
de la manipulacion ideolégica que les oprime. Si algo hemos aprendido de las luchas
anticoloniales en este siglo, ha sido la de no desatender el estudio de la historia como herramienta
indispensable en el proceso de liberacion. Los sectores patridticos puertorriquefios y caribefios,
saben seguramente esas lecciones pero no parecen comprender la necesidad inmediata de sus
aplicaciones. Las celebraciones del Quinto Centenario no solamente expresaron unas lastimosas
manifestaciones del supremacismo blanco-hispano que sigue dirigiendo la politica cultural del
pais, sino también, la inercia intelectual de los que no protestaron sus recreaciones. En un Caribe
donde los sectores populares se debaten entre la necesidad animica por afirmarse colectivamente
y los reclamos de una modernidad neocolonial, el quinto centenario era una impostergable
oportunidad para enriquecer la calidad de la discusion popular. Asi lo entendieron numerosos
intelectuales progresistas en ambos continentes, asi lo entendieron las comunidades indigenas y
los sectores mas articulados de las comunidades de base en toda América. En el Caribe, la
excepcion fue mas clara que la regla. En Puerto Rico, a decir de varios de mis entrevistados, los
que se han llamado “los trabajadores de {a cultura” permanecieron en las sombras o a la sombra
de la Comision oficial de] Quinto Centenario y sus prebendas. Ya cuando pretendieron liderear al
pueblo contra el anexionismo sus contradicciones eran demasiado evidentes. No se puede
defender el colonialismo del pasado y combatirlo en el presente. No se puede justificar la
disolucién violenta de las comunidades indigenas insulares aunque haya sido quinientos afios
atras, y pretender impedir la disolucion de la puertorriqueiiidad en el presente. El quinto
centenario forzd a los puertorriquefios a hacerse complices intelectuales de la violencia imperial
espafiola en el pasado y, a la vez, de violentar la imagen idilica de uno de los componentes

miticos de su propia identidad.

Por otra parte, algo en lo que coincide todo mundo en Puerto Rico y que se hace mas que
manifiesto para los que llegamos de afuera del pais es que la recreacion de lo indigena en la
cultura puertorriqueria ha sido una constante historica. No hay un pueblo que hayamos visitado en
la isla que no se ufane por encontrar en su historia local vestigios de algin cacique taino con

quien identificar e] colectivo. Los nombres de caciques o de sus dioses aparecen identificando
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locales comerciales, marcas de productos, nombres de clubes y de asociaciones. Hay una
conciencia que es tanto un sentido profundo de conmiseracion como una intuicion de que alla en
el tiempo mitico la vida fue mejor. Esto aparece como una elaboracion fantasiosa pero que, a la
vez, esconde la certeza de un pasado precolonial que hoy esta fuertemente identificado con la
geografia fisica de la isla. Es la idea de que en la realidad incontestable de la naturaleza
geografica de Borinquén estd lo més autoctono, lo mas propio y lo mds definitorio de la
puertorriquefiidad. Las ambivalencias de los modelos de identidad se detienen ante la certeza de
la insularidad. La tierra es indigena. Todo lo demas vino después. Y tal vez, se ha cultivado
inconscientemente la consideracién escapista de que no importan los efectos de los males sociales

y., quizas piensan: a la larga nos quedara la tierra para empezar otra vez.

Jalil Sued Badillo dice en uno de sus trabajos: “Nuestra montaiia sagrada se llama el
Yunque, significativamente; lo que nos afinca, lo inamovible; como si tranquilizara ¢l sentido de
impotencia que nos causa el no poder determinar la direccion de nuestra suerte colectiva: Quizas
el yungue impida que un dia nos roben la isla de su sitio. ;Qué se esconde detras de tedricos de la
historia? ;Por qué un pueblo profundamente hispanizado ayer y norteamericanizado hoy persiste
en mantener viva una simbologia que muchos llaman folklérica o exdtica? ;jNo sera la necesidad
de una conciencia histérica? o jacaso la urgencia psicologica de una historia alterna a las

versiones extranjerizantes que el Estado ha fomentado?”

En la simbologia cultural oficial se ha ensefiado que lo puertorriquefio es el producto
histérico de la convergencia de tres razas. La interpretacion biolégica ha primado sobre la
cultural. Durante el siglo XX, esa trilogia racial compuesta por la raza blanca que ha sido
sinonimo de lo europeo; la negra sindénimo de lo africano y, lo indigena, de lo autéctono, ha
sufrido importantes cambios interpretativos. De una postura abiertamente racista a principios de
siglo, a una revaloracion de lo africano persiste eminentemente una version racial de la historia y
la cultura. Asi, por ejemplo, José Luis Gonzalez al criticar el mito de “una cultura nacional
homogénea™ nos dice que “La cultura de los oprimidos, en Puerto Rico, exhibe en su
composicion tres fuentes o ingredientes historicos reconocidos: las supervivencias culturales del
mundo indigena sometido y rapidamente arrasado por la conquista espafiola, y las aportaciones

continuamente vivas de la poblacién negra inicialmente esclava y del campesinado
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fundamentalmente blanco™®. Tendriamos aqui varias cuestiones que comentar. En primer lugar,
estamos plenamente de acuerdo con €l en que la cultura nacional no es homogénea. En segundo
lugar, estamos también de acuerdo en las tres fuentes o ingredientes histdricos que constituyen
dicha cultura nacional, pero en lo que no estamos de acuerdo es en la caracterizacion de cada uno
de ellos, sobre todo cuando se habla de un campesinado *fundamentalmente blanco” (en términos
de raza), porque ello oculta la componente cultural indigena en ese seclor. Cierto que el mismo
José Luis Gonzélez acepta que “Para opinar con seguridad sobre la magnitud del ingrediente
indigena —cuya realidad, desde luego, no cabe poner en duda- me parece conveniente aguardar a
la publicacion de trabajos que examinen a fondo los intercambios culturales que seguramente se
dieron entre los aborigenes y los europeos y africanos trasplantados en los primeros tiempos de la
colonizacién”. Por supuesto coincidimos también con €| en su tesis fundamental en el sentido de
que la raiz africana de la cultura popular puertorriquefia ha sido menospreciada por el racismo
esencial de la clase dirigente insular la cual “ha hecho todo lo posible —a veces en forma brutal y
a veces con sutileza digna de mejor causa- por soslayar, ocultar o deformar su importancia™®.
Sin embargo, no deja de sorprendermos, como es que adn José Luis Gonzalez, siendo un autor tan
incisivo y acucioso, enderezando un entuerto con la reivindicacién de la componente africana, se
deje llevar por una vision que disminuye el valor de lo indigena en términos culturales en Ja
identidad nacional puertortiquefia. Lo indigena se ha manipulado hasta convertirlo en el dios
ociose de la trilogia, en abierta contradiceidn con su mistica a niveles populares. ;Serd casualidad
que el poeta nacional puertorriquefio haya sido también el que con mds sensibilidad y aprecio
cultivd la simbologia indigena? Decia Corretjer, ;”A qué, entonces, nuestra constante evocacion
literaria del indio y lo indigena? ;Resonancias a secas del romanticismo? No. Es que
secretamente nos conmueve ¢l sacrificio de los que fueron nuestros ultimos paisanos realmente

libres. Nuestra afioranza indiana es nostalgia de la libertad”. ;Y serd casuvalidad, que afios después

% “Literatura ¢ identidad nacional en Puerio Rico”, en José Luis Martinez, £/ pais de cuairo pisos y oiros
ensayos, San Juan, P. R,, Ediciones Huracan, séptima edicién revisada y aumentada: 1989, novena edicion:
2001, p. 74.

“ Idem. A mayor abundamiento, agregariamos, que entendernos que no vea en el “jibaro™ nada que represente
cultura indigena alguna por su férrea oposicion a “ver en el campesinado fundamentalmente blanco —es decir,
en el “jibaro”- la encamacién més depurada del *alma nacional”, porque “Esta aportacion por la cultura de los
opresores... de una de las raices de la cultura de los oprimidos, privilegiandola sobre la raiz negra y mulata,
caracieriza durante medio siglo la porcion més considerable de la produccién literaria de la élite
puerterriqueRa a partir de la primera etapa en |a presente centuria™. Efectivamente, esta vision es propia de un
“jibarismo literario” cricllo que prescinde del elemenio africano. Nosotros estamos de acuerdo que en
términos raciales ese elemento existe y es innegable, pero en términos culturales, siendo importante el negro
africano se ha enraizado en la anterior cultura originaria de Puerto Rico, la cultura indigena.



de su muerte, uno de sus poemas indigenistas se esté convirtiendo en pricticamente un nuevo

himno nacional, como nos lo hacia ver, de nuevo, el Dr. Sued Badillo?

Angel Quintero Rivera, al abordar la cuestidn cultural hace unos afios criticaba la
jerarquizacion de los simbolos culturales y sefialaba la tmportancia del estudio de sus
trasfondos histdricos a la vez que declaraba: “Puerto Rico tiene su propia historia, que va
conformando y transformando continuamente la cultura. Y, sin olvidar las historias
trasfondo, es en esa historia propia que tenemos que concentrar el examen de nuestra
cultura™®. Pero a la vez no parece reconocer la importancia del manejo social —en este caso
a nivel popular- de esas histerias trasfondo. Y es que en la discusion de los elementos
simbdlicos en la puenorriquefiidad tanto en sus versiones raciales como culturales, se
insiste en la idea de una yuxtaposicion y no realmente en la de una fusion que diluya y
transforme los elementos para cuajar en un producto nuevo. Es interesante observar que,
atin cuande el término mestizaje se menciona frecuentemente en la literatura cultural, la
descripcion del procesc siempre termina manteniendo la relativa integridad de los
componentes. La puertorriquedtidad como algo auténticamente nuevo y Unico no se afirma
tanto como la supuesta coexistencia pacifica de sus partes. Y es que solamente asi se ha
podido sostener la supremacia de lo blance europeo que ha sido el ideal racial y cultural de
las élites sociales. El indio, por desaparecido, es insignificante, y lo africano, por extranjero
y subvalorado, es extrafic. En una sociedad mulata y caribefa, no es dificil entender como
la alegoria oficialista jamas ealé muy hondo en las lealtades populares. “No tiene Puerto
Rico simbolos reales que afirmen la colectividad. El culte al mestizaje es de boca.
Decididamente no encontramos por ningin lado equivalentes al ajiaco que representa la
cubania®. Puerto Rico, seglin el poeta Palés Matos, era casualmente “burundanga”, o sea
mezcla insolvente de ingredientes. Es por tal razén que el manejo de lo indigena a niveles
populares adquiere interés particular. Porque obviamente no se ha interpretado como
excluyente racial o cultural sino todo lo contrario, como aglutinador social y racial. Es un
manejo simbélico contradictorio pero de continuidad histérica y de capacidad integradora.

Al menos asi lo entendié aquel sector social iniciador de las luchas libertarias en el Caribe a

% Angel Quintero Rivera, “Historia de unas clases sin historia” , Cuadernos CEREP, Rio Piedras, P.R., 1983.
* Ortiz, Fernando. “La Cubanidad y los negros”, en Estudios Afro-cubanos, Volll, Nums. 1-4, 1939,



principios del siglo XIX. Siglo en el que se constituyen las naciones nuestroamericanas,
como ya vimos, es el XIX en el que surgen también en Puerlo Rico los primeros
planteamientos independentistas y conformadores de los gérmenes generadores de
proyectos de nacién. Hoy en dia el concepto de mestizaje comienza a ser revisado en la
medida en que para sorpresa de muchos en octubre de 2003 se dio a conocer un estudio de
ADN segun el cual tres de cada cinco puertorriqueios tiene sangre taina; mientras que uno
de cada cuatro tiene genes africanos y uno de cada ocho tiene herencia materna
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Lugares visitados: San Juan: (El “Viejo San Juan™, Rio Piedras, Vega Baja, Mercado de “Sansurce™), Arecibo, Parque
Ceremonial de “Caguana” (cerca de Utuado)*, Utuado, “La Cueva del Indio” en Barceloneta (cerca de Arecibo)*,
Parque Nacional “El Yunque™*, Caguas, Cayey, , Ponce, Centro Ceremonial de “Tibes™ (a un lado de Ponce)*, Yauco
y San German. (*No aparece en el mapa).

Viaje a Puerto Rico.

52 Encuesta disefiada por Juan Carlos Martinez Cruzado, genetista del Departamento de Biologia del Recinto
Universitario de Mayagiiez. El estudio, que comenzé en 1998, fue auspiciado por la National Sience
Foundation y consistié en una muestra de 800 residentes de la isla pertenecientes a 28 municipios
“seleccionados cientificamente™ a quienes se les realizaron pruebas de ADN mitocondrial que se transmite de
madre a hijo. Ver: noticia incluida en el periddico puertorriquenio ElSan Juan Star, del lunes, 13 de octubre de
2003, pp. 1,5.
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Los lugares que visitamos durante el viaje dan testimonio fehaciente de la presencia
indigena en el imaginario puertorriquefio; muestran el fervor con que se conservan ios
vestigios arqueoldgicos del pasado aborigen; constatan la importancia que sigue teniendo el
elemento cultural indigena como un simbolo de lo méas propio y auténticamente
puertorriquefio; su funcion emblematica no puede desdeiiarse: a) Sitios de interés: El “Vigjo
San Juan™ y sitios histricos que se encuentran dentro de la zona amurallada y entre ellos
el Centro de Estudios Avanzados de Puerto Rico y el Caribe (CEAPRC); la Plaza del
Mercado de “Sansurce” en donde se bailan ritmos populares puertorriquefios y se escucha
musica tradicional; el Parque Ceremonial de Caguana, cerca de Utuado donde se
encuentran los caneyes o juegos de pelota y los famosos petroglifos con figuras

antropomorfas, zoomorfas y antropo-zoomorfas; “La cueva del Indio” en Barceloneta,

Petroglifo, en “La Cueva del Indio”, Barceloneta.



donde también hay petroglifos; la ciudad de Caguas, ahi visitamos el monumento a la
“India Taina”; ciudad de Ponce, donde se encuentra el Ceniro Ceremonial indigena de
“Tibes” que es el mas antiguo de los que se conocen en el Caribe y que posee algunos
petroglifos en sus caneyes; el pueblo de Yauco en el cual se aprecian hermosas
construcciones tradicionales de las zonas rurales de Puerto Rico; la ciudad de San German
que se encuentra en una zona que corresponde a lo mas occidental de la isla que pudimos
visitar en donde hubo una importante presencia indigena en el pasado colonial; el pueblo
del Cayey en una zona rural y montafiosa cercana a la ciudad de Caguas donde vive nuestra
informante especial Rosa Rosario (quien ha adoptado el nombre taino de “Anamury” y se
reivindica descendiente de indigenas); el Bosgue de “Guabate”, parque nacional en el que
se conservan especies endémicas de la flora de Puerto Rico muy ligadas al cuidado
indigena de la naturaleza; Libreria La “Tertulia” cerca del recinto Rio Piedras de la
Universidad de Puerto Rico; Mercado de Artesanias del “Viejo San Juan”. b) Museos:
Museo de Las Américas; Museo Felisa Rincén de Gautier; Museo de sitio del Centro
Ceremonial Indigena de “Caguana”, Museo de sitio del Centro Ceremonial Indigena de
“Tibes”; Exposicion “Puerto Rico antes de 1898 en el CEAPRC. ¢) Bibliotecas: Biblioteca
Central de la Universidad de Puerto Rico, recinto Rio Piedras; Biblioteca del CEAPRC.
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Rosa Rosario (“Anamury”) rallando yuca en el “guayo”, para hacer casabe en la forma tradicional en que
acostumbraban hacerlo los tainos, “La cultura taina no es una cultura sencilla, es una cultura de mucha
sabiduria; es muy hermosa y nos ensefia a cuidar y respetar a la madre tierra... Nosotros hemos aprendido que
debemos cuidar la madre tierra, porque ella es la que nos da todo el sustento. Eso es lo que he podido
aprender de mis raices... Yo estoy tratando de rescatar la riqueza del conocimiento ancestral sobre nuestra
madre tierra, porque en la actualidad ya no se respeta a los animales, a la naturaleza, a lo que nos rodea”, (ver:
APENDICES: Entrevista a Rosa R. Rosario “Anamury™).

Personas entrevistadas durante el viaje: buena parte de los argumentos y de las tesis
sobre las supervivencias etnoculturales indigenas en Puerto Rico nos fueron sugeridas por
nuestros entrevistados. Entre los cuales destacan: Mtro. David Cupeles, grabador y
posgraduado en Estudios Latinoamericanos, quien fue nuestro guia y quien nos relacioné
con las personas indicadas conocedoras del tema; Dr. Jalil Sued Badillo, arquedlogo,
antropdlogo y profesor de la Universidad de Puerto Rico, Recinto Rio Piedras, quien ha
elaborado la mayoria de las argumentaciones historicas que aqui hemos esbozado, José
Bocanegra. puertorriquefio emigrado a Nueva York de visita en Puerto Rico en compafiia
de quien viajamos al Centro Ceremonial de Caguanas y cuyos comentarios y opiniones nos

permitieron introducirnos en mucho a la psicologia de los puertorriquefios que se
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encuentran viviendo en los Estados Unidos y sin embargo siguen manteniendo lazos
culturales con la isla y consideran su pasado indigena como lo mas importante en el
reforzamiento de su identidad; Jonhy Serrano, productor y conductor del programa de radio
“Acompaitame” en la Estacion WKAQ Radio Reloj de Puerto Rico quien no sélo se
intereso6 sobre el tema sino que lo considera muy importante en la difusion de concepciones
independentistas con las que se siente muy comprometido; Gervasio Prats, periodista,
productor y conductor de programas de radio de la estaciéon “Radio Puerto Rico” quien ha
elaborado videos sobre la presencia indigena en Puerto Rico, también identificado con el
independentismo; Enrique Rios Cortés, director del grupo “Tepeu” de musica folklérica
indigena latinoamericana quien ha estado en contacto con muchas personas conocedoras

del arte y la musica indigenas;

El Dr. Ricardo Alegria y David Cupeles durante el recorrido por la Exposicién “La cultura de Puerto Rico,
antes de 1898” en el que nos gui6 y explicé cada uno de los diferentes aspectos centrales de lo ahi exhibido.



Dr. Ricardo Alegria, Arquedlogo, Antropdlogo y Museodgrafo, Fundader-Director
del Centro de Estudios Avanzados de Puerto Rico y el Caribe 1947-1955, Director y
reorganizador del Museo de Antropologia, Historia y Arte de la Universidad de Puerto Rico
1947-1955, Organizador-Director del Instituto de Cultura Puertorriquefia 1955-1973,
Fundador-Director de la Revista del Institutc de Cultura Puertorriqueiia 1958-1979,
Profesor de Historia en la Universidad de Puerto Rico que ha realizado varias excavaciones
en los sitios arqueolégicos de mayor importancia en la Isla, Promotor de multiples
Instituciones de Cultura en distintas ciudades de Puerto Rico y quien nos brindé buena
parte de su valioso tiempo para conversar con nosotros al respecto del pasado indigena en
Puerto Rico; Ramon Nenadich, Arquedlogo y Antropélogo, Profesor de la Universidad de
Puerto Rico, quien con su amena charla nos confirmé muchas de las conclusiones a las que
poco a poco ibamos llegando. Aparte de orientarnos, sefialarnos pistas y recomendarnos
lugares a donde concurrir y personas a quienes entrevistar, varios de nuestros entrevistados
nos recomendaron e incluso nos obsequiaron textos de su autoria o de otros escritores
puertorriquefios que nos han sido de suma utilidad. Por iltimo, dejamos pendiente el
analisis de la informacion sobre la llamada “Tribu Taina de Jatibonicu de Borikén” que se
supone aiin vive en las montafias centrales de Puerto Rico, ya que dicha informacion la
hemos obtenido de una pagina web> y su analisis lo haremos en el capitulo seis de nuestra
tesis (dedicado a las organizaciones “tainas” en Nueva York, ciudad en la que se elabora
esta pagina web), al igual que otros datos que proporciona un militante de una organizacion
taina en Nueva York, respecto de los cuales no pudimos tampoco constatar o verificar su
existencia. Es decir, “las actividades de Elba Lugo, el Paseo Taino y el Consejo General de
Tainos Borincanos, Naniki Reyes Ocasio y el Caney Quinto Mundo, e incluso la humilde

Familia Chéverez de Morovis™*, sobre todo esto existe, sin embargo, informacion que se

* www.taino-tribe.org/jatiboni-s.html

54 Fragmento del reclamo hecho por Roberto Mucaro Borrero miembro de la United Confederation of Taino
People en Nueva York, a un panelista durante un Simposio que se llevé a cabo en el “Museo del Barrio” de
esa metrépoli norteamericana el 28 de febrero de 1998; la critica de Mucaro Borrero al participante del
Simposio se debi6 a que dicho panelista (el Dr. Jorge Duany de la Universidad de Puerto Rico) afirmé en su
intervencion que el movimiento contemporaneo taino en Puerto Rico ha sido relativamente irrelevante y ha
tenido poco o nulo impacto. A esto, Mucaro Borrero replicé que: “ha habido cierto namero de articulos
periodisticos, entrevistas radiales, e incluso en la televisién local, que han presentado ante €l piblico
puertorriquefio a los activistas tainos contemporaneos. Que los puertorriquefios los hayan o no aceptado como
tafnos es otro asunto. Las actividades de Elba Lugo, Paseo Taino y el Consejo General de Tainos Borincanos,
Naniki Reyes Ocasio y el Caney Quinto Mundo, e incluso la humilde Familia Cheverez de Morovis no fueron
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ha publicado también a través de la “internet” en paginas que desgraciadamente ya hace

varios afios que no se actualizan.

Platica con el Dr. Jalil Sued Badillo, al fondo, en medio de un colega suyo y el autor. Entre otras muchas e interesantes
opiniones acerca de los indios en el Caribe, nos dijo: “La cultura negra va de la mano con toda la cultura indigena, hay
muchas cosas en comiin .. Para perseguir a los cimarrones negros usaban a los indigenas. Muchas veces también
utilizaron las diferencias raciales para crear una separacion de los indigena y lo negro. Sin embargo, hay una similitud
omy fuerte entre estas dos razas, sobre todo porque se comparten procesos historicos muy fuertes... Ese es el problema
de los estudiosos espafioles que estan investigando el sigio XVUI, que se dejan levar mucho por el documento y se
alejan de la realidad” (Ver su entrevista en las Apéndices).

Supervivencias etnoculturales indigenas en Puerto Rico.
Los elementos etnoculturales que constituyen supervivencias de caricter indigena
en Puerto Rico, de acuerdo al esquema que hemos venido utilizando, da como resuitado, en

esta primera aproximacion, el siguiente cuadro:

1. Cultura material:

siquiera mencionados por Duany”, tomado de la Memoria del Simposio publicada como libro bajo el titulo:
Taino Revival: Critical Perspectives on Puerto Rican ldentity and Cultural Politics
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1.1.

1.2.

De los tres casos insulares que hemos estudiado, el de Borinquen es el que presenta la
menor cantidad de elementos de la cultura material de origen indigena. La destruccion
de ellos obedece a la forma especifica de vinculacién y dependencia respecto del mas
poderoso de los paises capitalistas a nivel mundial. Aln asi, éstos no han desaparecido
del todo, lo cual no deja de asombrar. Ello es producto de una empecinada resistencia
cultural por parte de la poblacion “boricua”. En las respuestas de algunos de nuestros
entrevistados pudimos percibir un dejo nostélgico al hablar de esa cultura material que
se ha perdido. Por otra parte, Don Ricardo Alegria nos mostro una exposicion que atn
no se abria al publico en la cual se exhibian una serie de objetos, documentos, libros y
fotografias que testimonian la existencia de una cultura borinquefia antes de 1898. Con
legitimo orgullo nos explicé que €l habia concebido asi esta exposicion ya que los
norteamericanos han sostenido durante mucho tiempo la falacia de que antes que
llegaran ellos no habia cultura en Puerto Rico. 1.1.1. Asentamientos rurales en Puerto
Rico: ya no hay campesinado propiamente dicho, pero en las zonas rurales atn se nota
la dispersion como caracteristica de los asentamientos de la poblacion. 1.1.2. Todavia a
mediados de la tercera década del Siglo XIX existian 31,710 unidades de viviendas
rurales y urbanas, de las cuales 19,648 eran bohios. La concentracion de la poblacion
que actualmente predomina es producto sobre todo del impulso del proceso industrial
azucarero y cafetalero que culmind de manera definitiva con las politicas de
modernizacion econdmica, en especial a partir de la segunda mitad del Siglo XX, las
cuales produjeron la proletarizacion del campesinado que aun quedaba; aun asi, puede
advertirse actualmente “la amalgama del bohio (fresco ¥ ventilado) con la moderna
casa o vivienda de origen espafiol”*’. 1.1.3. En cuanto al mobiliario y ajuar de la
vivienda rural ha cambiado mucho, pero se mantiene el uso de algunos objetos como
las ditas hechas del fruto de la giiira.

Gastronomia; las comidas y bebidas de la poblacion rural: 1.2.1. Se conservan algunos
hébitos alimenticios: “arepas, tamales, surullos y guanines se denominan todavia
excelentes realizaciones de la cocina boricua™ . Lo pudimos comprobar deleitdndonos

con varias comidas tipicas, algunas de las cuales provienen, transculturadas, de otras

** Gémez Acevedo, Labor y Manuel Ballesteros Gaibrois, Vida y cultura precolombina de Puerto Rico, Rio
Piedras, Editorial Cultural Inc., 1980 1°. ed., reimp. 1993, p. 126.
% Gémez Acevedo, L. y M. Ballesteros G., Vida y cultura..., op. cit., p. 126.
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1.3

14

1.5

b

que ya se consumian en el pasado aborigen de la isla. 1.2.2. Aqui también se conservan
algunas bebidas hechas a base de maiz vy de cacao.

Debido al desarrollo modemizador de Puerto Rico y la préctica desaparicion del
campesinado y de la industria azucarera, la vida rural ha cambiado mucho en las
dltimas décadas. De tal manera que ya es practicamente imposible encontrar 1.3.1.
instrumentos de trabajo agricola o el uso de la coa ni 1.3.2. ¢l conuco o los montones;
Por oira parte, ocurre lo mismo con los modos y medios de transporte rural, la canoa y
el cayuco.

Artesania popular tradicional; 1.5.1. En Caguas se ha formado recientemente una ONG
denominada Instituic Armonia Flor Taina de Amor, Inc., que organiza talleres para la
elaboracién de artesania indigena, entre otras actividades culturales y durante nuestra
estancia en Puerto Rico nos pusimos en contacto con una de sus integranies quien
realiza rituales actuados de elaboracién de casabe a la usanza taina. Vive en el poblado
del Cayey y se llama Rosa R. Rosario; ha adoptado ¢l nombre taino de Anamury que
significa “Rosa de todos”, de esta manera asume una identidad “indigena”, utiliza un
peculiar vestuario y en su aspecto fisico luce trenzas negras, piel cobriza y bellas
facciones de mestiza morena. Posee muchos conocimientos sobre la cultura taina y
utiliza en su casa diversos utensilios “tainos” reconstruidos artesana/mente por la
organizacion a la que perienece. Asi, reproduce paso por paso la manera ritual
mediante la cual se preparaba el casabe usando yuca “brava” que ella misma cultiva, la
ralla con el guayo, la cuela con el cibucdn y la coce en un buren. En el bosque de
Guabate nos mostré algo de la flora indigena (varias especies de palma, el arbol de la
cohoba y otros mas) y recogié en el rio una serie de piedritas (“bifas”) con las cuales
los indigenas se pintaban la cara. Entre las artesanias que su grupo elabora nos regalé
una representacién de la diosa Atabey grabada en una pequefia piedra plana. ;Teatro?,
wperformance?, jmodus vivendi?, jnueva religién? Es posible que tenga de tedo un
poco v, sin embargo, no deja de ser interesante que se produzca este tipo de fendmenos
que son cada vez mas comunes en Puerto Rico. Existe, por lo menos, otra escuela de
artesania en donde se ensefia la elaboracion de alfareria “taina”, se encuentra en el
pueblo de Moravis y se le conoce con el nombre de “Escuela de Alfareria autdctona de

la Isla de Borinquen”™. En el Primer Encuentro del Caribe Amerindio participé como
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representante de esta institucion Margarita Nogueras Vidal, quien presentdé una
ponencia en la que explico asi las razones de su quehacer artesanal: “;Por qué alfareria
en el mundo de hoy? Porque reafirma la identidad de nuestra procedencia, porque
promueve el gran acervo cultural indigena que una vez reiné en nuestro pafs y el
Caribe. A través de la alfareria revitalizamos una cultura de enlace que una vez sirvié
de ‘trueque’ y medio de desarrollo entre las comunidades indigenas™’; 1.5.2. Por lo
que hace al punto relativo a la escultura, los pictogramas y los petroglifos de los tainos.
Algo que llama mucho la atencidn es el cuidade que se ha puesto durante los ultimos
afios por restaurar y mantener limpios y bien cuidados los sitios arqueoldgicos como
los centros ceremoniales, plazas y bateyes de Tibes en Ponce y de Caguana en Utuado.
Asi, en nuestra visita a estos lugares y a sus respectivos museos de sitio pudimos
constatar el cuidado que se pone en contar con los mas recientes estudios de estos
lugares, en particular la interpretacion de los petroglifos por parte de los guias de estos
parques que son muy concurridos por un turismo tanto de extranjeros como de
puertorriquefios®®. Por titimo el tratamiento de iméagenes indigenas en las artes
plésticas actuales se incremento, sobre todo, durante los afios que giraron alrededor de

la fecha del “Quinto Centenario”.

2. Cultura espiritual:

2.1. Fiestas populares tradicionales: 2.1.1. la musica popular tradicional es de una gran
riqueza en Puerto Rico; al igual que en Cuba y la Dominicana el gusto por el baile en
fiestas y celebraciones de todo tipo es impresionante. La alegria es desbordante y
contagiosa; 2.1.2. En lugares como el barrio de Santurce, la gente baila en las calles y

la sensualidad y gracia de los movimientos muestran un pueblo desinhibido y

57 Nogueras Vidal, Margarita, “Borinquen...nuestra herencia”, en Pueblos y politicas en el Caribe Amerindio,
Memoria del Primer Encuentro del Caribe Amerindio, Santo Domingo, Republica Dominicana, 11 al 17 de
septiembre de 1988, Editado en México por el Instituto Indigenista Interamericano y la Fundacion Garcia
Arévalo, Inc., 1990, p. 53. A mas abundamiento, la puertorriquefia agrega a renglén seguido: “Hoy la alfareria
es un medio de expresién cultural-prehistérico-artistica, que nos permite no sélo rescatar una herencia casi en
extincién, sino también representa un medio de fijacion de valores, que ayudarén a las poblaciones presentes
y futuras a conocer sus posibilidades de autodeterminacién, para hacer frente a las situaciones culturales-
B;ollticas-sociales de nuestro pais”, p. 54.

Asf, por ejemplo, uno de los guias del sitio arqueologico de Caguana situado en Utuado, nos obsequid un
ejemplar fotocopiado del excelente libro poco conocido de José R. Oliver, £/ centro ceremonial de Caguana,
Puerto Rico. Simbolismo iconogrdfico, cosmovicién y el poderio caciquil taino de Boriquén, Bar International
Series 727, 1998.
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entusiasta, jademas de la evidente componente afroamericana, no habra también
algunas reminiscencias de un pasado taino? >’

2.2. Tradiciones orales: 2.2.1. La religion: Hacen falta estudios que profundicen sobre la

-

religiosidad popular puertorriquefia. Como dice un especialista al resumir sus
conclusiones al respecto: “cabe sefialar que la cosmovision de los tainos era compleja y
sutil, dotada de una rara capacidad para [a presencia sincrética en casi toda expresion
religiosa. La incapacidad de los espafioles que vinieron a las Antillas para conformar
un enfoque pastoral adecuado que viera con agrado las creencias tainas al inicio de la
colonizacion ha dificultado evaluar las dimensiones del legado taino. Pero las ideas
sobre el exterminie de la influencia taina en las culturas caribefias debe atemperarse
con un examen mas cuidadoso de la religion popular™®. La vida espiritual del pueblo
debe ser mas estudiada y no sélo las religiones formales tal cuales sino otras formas
mas sencillas, pero no menos profundas de espiritualidad®’; 2.2.2. Los mitos
originarios han sido muy estudiados en Puerto Rico. Desde 1972, se publics en inglés

la primera versién de la obra de Eugenio Ferndndez Méndez: Arte y mitologia de los

** Algunas de las imagenes que se nos quedaron grabadas de estos bailes nos recuerdan la vivida narracion en
la que Fernandez de Oviedo describe €l areifa de los tainos: “Tenfan estas gentes una buena y gentil manera
de memorar las cosas pasadas y antiguas; y esto era en sus cantares y bayles, que ellos llaman arefio, que es lo
mismo que nosotros llamamos baylar cantando... El cual areito hacian de esta manera. Cuando querian aver
placer, celebrando entre ellos alguna notable fiesta, o sin ella por su pasatiempo, juntabanse muchos indios &
indias (algunas veces los hombres solamente, y otras veces las mugeres por sf); y en las fiestas generales, assi
£omo por una victoria o vencimiento de sus enemigos, o casandose el cacique o rey de la provincia, o por ofro
caso que el placer fuese cominmente de todos, para que hombres y mugeres se mexclassen. Y por mas
extender su alegria o regocijo, tomdabanse de las manos algunas veces, y también en otras Irababanse brazo
con brazo ensartados y assidos muchos en rengle ( o en corro assl mismo) y uno de ellos tomaba el oficio de
guiar (ora fuese hombre o muger), ¥ aquel daba ciertos pases adelante y atrds, a manera de un conlrapas muy
ordenado, y o mismo (y en el instante) hacen todos, y assi andan en torno, cantando en aquel tono alto ¢ baxo
que la guia los entona, y como lo hace y dice, muy medida y concertada la cuenta de los passos con los versos
o palabras que cantan..”, Femmandez de Oviedo, Gonzalo, 1851-1855 Historia General y Natural de las
Indias, Islas y Tierra Firme del Mor Océano, Madrid, Ed. J. Amador de los Rios, Imprenta de la Real
Academia de la Historia, 4 vols., Capilulo | del Libro V).

® Stevens-Arroyo, Anthony M., “Praxis y persistencia de |a religion taina” en Anales def Caribe, vol. 13, p.
140.

® Hasta en una pagina conseguida por medio de la internet hay un texto de un boricua que dice “El Yunque;
copioso, numeroso y fecundo, es lo Unico que en vida nos legaron nuestros tatarabuelos y hermanos talnos.
Por eso, cuando nuestras penas son muy grandes, generalmente nos apartamos a un lugar que nos permita
pensar, meditar o elevar una plegaria. El Yunque es el lugar que nos permite esa transicion o transfiguracién
hacia lo espiritual sin dejar lo material. Muy bien utilizado por nuestros indios en su constante comunicacién
con la naturaleza s¢ permitian entrar en un trance mental, similar al causado por un sedante, por lo cual
nuestros indios tainos también celebraban allf sus ritos con propésitos espirituales” TAINO.COM-Puerto
Rico en la Red, htip:/taino.com/index6.html, 2 de 2, consultada el 08.09.2004.
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2.3.

24

1.5,

indios tainos de las Antillas Mayores® | y aungue buena parte de lo que se sostiene en
este trabajo ha sido revisado y modificado por las nuevas investigaciones no deja de
ser un antecedente pionero en el género.

Practicas curativas; hechiceria; chamanismo; 2.3.1. la herbolaria. Entre las plantas
medicinales que todavia se siguen utilizando en algunas zonas rurales estan: el
guayacdn para la cura de las “bubas”; la jagua, la cual se aplica en frotaciones contra
la fatiga; la cuasia, que es un aperitivo y febrifugo; manzanillo, guayaba y bejuco, se
usan como purgantes, marafion, para las afecciones pulmonares; anamu, para
enfermedades de la piel; gudzima, util para regularizar la menstruacion; la higueta,
contra molestias del catarro; ria-fia, para la buena digestion; sdbifa, para diarreas
infantiles y muchas otras indicaciones; cafiafistuia cimarrona, como depurativo
intestinal, tgmarindo, como somnifero (las hojas), ete.” Algunos de estos
medicamentos son tan efectivos que la farmacopea modema los ha adoptade, como por
ejemplo, el guayacdn, que los aborigenes utilizaban contra la sifilis (cocido o de su
resina) y conseguian excelentes resultados®; sobre las practicas de chamanismo, salvo
en la comunidad de Jitabonico, donde se siguen efectuando, seglin se afirma en una
pagina web elaborada por ellos mismos, no pudimos constatar directamente ninguna de
estas praclicas.

Tampoco tuvimos noticias de musica utilizada en rituales sincréticos ¢ en formas de
religiosidad popular.

Literatura indigenista; Obras literarias: como veiamos en el capitulo Tres, en Puerto
Rico, aunque mas tardiamente, no dejo de envolver a su intelectualidad criolla en el
cultivo de la tematica indigena, atn dentro del restrictive clima de la colonia. En 1851,
Daniel Rivera, un poeta poco conocido publicé unos versos épicos que titulados
*“Aqueybana el bravo”, contenian fuertes criticas sociales que le valieron ¢l exilio y la

confiscacion de la imprenta. Era el primer poema independentista en publicarse. La

% San Juan, P. R., Ediciones el Cemi, 1579,

8 Cfr. Hostos, Adolfo de, Aniropological papers, Puerto Rico, 1941, pp. 135-136; y Labor G. A. y M. B. G.,
Viday cultura..., op. cit., pp. 101-102; véase lambién: Liogier, H.A., Plantas medicinales de Puerto Rico y el
Caribe, Ediciones lberoamericana, San Juan , P.R., 1990,

™ Sobre come curaban los antepasados boricuas, Gémez y Ballesteros aseguran que “esla experiencia
farmacéutica estaba complementada por saberes médicos y quirdrgicos muy practicos. Los bohiques (o
behigues), como tales hombres-medicina... eran los que diagnosticaban y ‘recetaban’ las medicinas, y
también, en ocasiones, eran los cirujanos, que cauterizaban Jas heridas, castraban o entablillaban las fracturas
por medio de yagwas mojadas, ete.”, Vida y cultura..., op. cit., pp. 102-103.
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represion pudo domesticar el contenido politico pero no el cultivo de la temética y la
efaboracion de nuevos simbolismos culturales®’. Ya arriba, en el presente capitulo,
comentidbamos también cémo el poeta Corretjer decia: “;A qué, entonces, nuestra
constante evocacion literaria del indio y lo indigena? ;Resonancias a secas del
romanticismo? No. Es que secretamente nos conmueve el sacrificio de los que fueron
nuestros Gltimos paisanos realmente Jibres. Nuestra afioranza indiana es nostalgia de la
libertad”. Y el Dr Sued Badillo nos manifestaba que afios después de su muerte, uno de
sus poemas indigenistas se estd convirtiendo en practicamente un nuevo himno

nacional.

2.6. Seglin el muy documentado y erudito estudio del puertorriquefioc Manuel Alvarez

3.1. Caracteristicas antropofisicas (la

Nazario, “visto con enfoque justo, el elemento léxico de raiz indigena arahuaca que
sobrevive en el espafiol de Puerto Rico y demés Antillas de nuestra misma tradicién
lingiiistica constituye un importante caudal que suma, incluyendo las abundantes
formas derivadas, mas de quinientas voces, a cuyo nimero habria que sumar —en el
s6lo caso de nuestro pais- entre ciento cincuenta y doscientos topénimos primarios y
otros secundarios que proceden de antiguos antropdnimos, pero sin encasillarse en esta
cantidad de nombres de Jugares aquélios que arrancan de menciones de Ja flora y de la
fauna o de otros nombres comunes que se cuentan en el volumen de palabras al cual se

2966

alude antes en primer término™", aunque, como €l mismo sefiala, “modernamente se

viene observando en las tres Antillas hispanicas una creciente retirada de los tainismos
Iéxicos en el uso urbano vivo™®’
Otros.

13 Y I3

raza”). En este punto, lo mas sorprendente es el
estudio realizado por el Dr. En Biologia Juan Martinez Cruzado del recinto
universitario de Mayagiiez quien ha realizado estudios sobre la presencia genética

“indigena” en el puertorriquefic. Al examinar el acido desoxirribonucleico (ADN) de

% L. Llorens Torres, América: Estudios histéricos y filolégicos, Editorial Cordillera, San Juan, P.R, 1967.
& Alvarez Nazario, M., Arqueologia lingiiistica..., op. cit., p- 34, nota niim. 30; ver también, dei mismo autor:
El influjo indigena en el espafiol de Puerto Rico, Rio Piedras, 1977 y su Hisioria de la lengua espafiola en
Puerio Rico. Su pasado y su presente en el marco de la reafidad sociaf, San Juan, P. R, 12 reimpresion 1992,
27b1r3 monumental de la historia y desarrollo de la lengua espaiiola en el actual Borinquén.
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las mitocondrias (mtADN), que se heredan solamente por via materna, ha obtenido
resultados, catalogados como “preliminares”, los cuales han revelado que el 62% de
fos puertorriquefios tiene herencia indigena por via materna, el 27% africana y el 11%
caucasica (blanco). Lo cual de confirmarse plenamente, demostraria que el mestizaje
entre europeos (principalmente espafioles) y nativos fue mayor del que se crefa®®,
También la presencia del “diente de pala” ha sido estudiado en los puertorriguefios
contemporaneos y se han tenido resultados similares®’.

3.2. La relacion hombre-naturaleza. En la visita al Parque Nacional de Guabate, nuestra
informante “Anamury” nos habld de la importancia de defender la flora
puertorriquefia. Muchas de las especies endémicas han tenido un uso popular ligado a
viejas costumbres y arraigadas tradiciones. “Ese amor a la naturaleza, nos dijo la
militante boricua, es una herencia de nuestros antepasados indigenas que no podemos
dejar perder”.

3.3. Las formas de convivencia y la tendencia a la vida comunitaria en Puerto Rico se ha
visto seriamente modificada por la influencia del american way of life, pero la
resistencia por continuar con una actitud solidaria, paradéjicamente se ve acentuada en
la didspora puertorriquefia que vive en los Estados Unidos. Basta ver como se expresan
los participantes en el “chateo boricua” por internet, en una pagina donde la gran
mayoria se autoperciben como una gran “familia” que debe ayudarse mutuamente,
“porque los boricuas estemos en donde estemos somos solidarios y tenemos sentido de

comunidad”, dice uno de los participantes.

68 4y . . . . . .
A través de los siglos, el pueblo puertorriquefio ha continuado marcadamente el intercambio entre parejas

de diversas razas: No se ha de omitir que hasta inmigrantes de la raza china fueros admitidos en la isla para
trabajos de construccidén de la carretera militar asi como, no s6lo la presencia de inmigrantes de una larga lista
de naciones y regiones del globo, sino el mestizaje que se dio con el criollo y la criolla. Unos tipos raciales
son méas marcados que otros, segn la zona de la isla que visites. Dando charlas en barrios tierra adentro, en
pueblos del centro de la isla, muy corrientemente encuentro estudiantes de pelo castafio claro, y casi rubio
(natural) y ojos azules o verdes. Recientemente me sorprendi al conocer en un barrio de Barranquitas a una
adolescente de tez, ojos y facciones similares a las nérdicas: En las costas y en las que fueron zonas
azucareras abunda el tipo negro y mulato, mientras que en el Oeste no sélo se ve el tipo de antepasado
europeo sino sobresale el “pardo”, el de “piel bronceada” y ojos oblicuos, achinados”, en La tragedia
demogrdfica en fos tainos de Puerto Rico, pagina web: hitp://www.preb.com/s15-16/trtainos.htm, consultada
€l 06/08/03, p. 2 de 4.

¥ Los rasgos fisicos-antropolégico (sic) del indigena aun perduran en el moderno Boriquén. En un estudio
realizado por especialistas, entre estudiantes de la Universidad de Puerto Rico resulté que ¢l 30% de los
analizados presentaba la caracteristica del llamado *diente de pala’, lo que es una innegable pervivencia
ancestral del indio, que ha saltado por encima de los multiples mestizajes de poblaciones europeas y africanas
que se han volcado, durante la Edad Moderna, sobre la tierra de Puerto Rico”, Gémez A, L.y M. B. G., Vida
y...op. cit., pp. 125-126.
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3.4. Endogamia; aunque los puertorriquefios no se niegan a los casamientos con personas
pertenecientes a otros pueblos o culturas, en términos generales la tendencia sigue
siendo a la conservacién de las caracleristicas etnoraciales propias del pueblo
puertorriquefic como Pueblo Nuevo, diferente a otros, no se ve a corto plazo un cambio
fundamental en estas caracteristicas que lo distinguen como “nacién” en el sentido

etnocultural que hemos venido manejando en nuestro trabajo.

Resumiendo, las supervivencias etnoculturales indigenas en Puerto Rico, aunque en
cantidades menores que en Cuba y Dominicana, abarcan desde la cultura material hasta la
espiritual y, su presencia, demuesira una clara resistencia cultural scbre todo de parte de los
sectores populares, los cuales no se resignan a seguir los dictados oficiales de la
“norteamericanizaciéon™ polilica, ideoldgica y cultural que desde el Estado y desde los

medios de comunicacion masiva se ha venido promoviendo durante los dltimos afios.
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Dice Todorov que se puede “descubrir a los otros en
uno mismo”. También sefiala que es posible
descubrirse a uno mismo en los otros. ;Residira en este
doble reconocimiento la posibilidad de construir

nuevas utopias y nuevas identidades?
Pedro L. San Miguel’ .

CONCLUSIONES

Como resultado de nuestra investigacién podemos concluir que el efnos del Caribe
insular hispano (cuyas matrices estan constituidas como la mayoria de los paises que integran
América Latina, por multiples elementos etnoculturales entre los que destacan los de origen
indigena, los de naturaleza hispana y los que proceden del Africa subsahariana) ha tenido su
propio desarrollo histérico como Pueblo Nuevo y cuenta, ademds, con particularidades
especificas en cada una de las naciones que integran esta subrregion antillana. Las Antillas de
colonizaci6n espaitola: Cuba, Republica Dominicana y Puerto Rico, tienen una historia comin
caracterizada por complejos procesos de transculturacion que, sobre todo durante los primeros
dos siglos de dominacion hispana, dieron origen a un mestizaje que incluyé a negros y
mulatos y se arraigd al medio gracias a los saberes y valores etnoculturales indigenas. Por su
parte, estos indigenas pertenecientes a la familia aruaca, no se extinguieron por completo
durante el siglo XVI como se ha sostenido frecuentemente, sino que sobrevivieron nucleos,
aunque pequeiios, significativos y la existencia de algunos de estos nticleos se han podido
ubicar documentalmente en Cuba, como pueblos indios hasta mediados del siglo XIX en que
fueron abolidos oficialmente por la Corona espaiiola y, algunos de sus descendientes, atn en
la actualidad se autoperciben conscientemente como tales. En Quisqueya (por lo menos en la
region de la sierra del Bahoruco) y en la zona montafiosa de Borinquén, en un lugar conocido
como La Indiera, este proceso también se dio aunque no con la misma intensidad. Pero su
influencia etnocultural no se reduce a estos niicleos sino que se dio también en otros lugares
aunque no en grandes cantidades, segin se puede establecer por medio de fuentes que
desdicen muchas de las informaciones oficiales que se empefiaban en negar su existencia. Por
todo ello, si bien es cierto que la aportacion etnocultural africana abarca todas las esferas de la

vida de los pueblos del Caribe y no se puede comprender y explicar esta region, en términos

''La Isla imaginada: Historia, identidad y wiopia en La Espafiola, Santo Domingo, R. D., Editorial Isla
Negra/Ediciones Libreria La Trinitaria. 1997. p. 100 (la obra citada por San Miguel es: Tzvetan Todorov. La
conquista de América. La cuestion del oiro. México. Siglo XX editores, 1987. p. 13).
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etnoculturales, haciendo abstraccién de sus raices africanas?, no por ello debe dejarse de lado
el aporte etnocultural indigena. Es cierto, también, que ambos aportes han sido
tradicionalmente negados y ello otorga una gran importancia a los estudios afroamericanistas
que han venido realizando esfuerzos muy valiosos para dar a conocer a profundidad la
persistencia etnocultural africana como uno de los elementos fundamentales de la identidad
cultural caribefia, pero en el estudio, sobre todo del Caribe insular hispano, no pueden dejarse
de lado los elementos de origen indigena. El etnos caribefio esta constituido por lo que ha sido
denominado por Darcy Ribeiro como Pueblo Nuevo. Y en su constitucién histéricamente han
participado de manera central las tres grandes matrices etnoculturales: aborigen, europea y
africana, pero en el resultado actual ninguna de estas matrices aparece tal cual, vista por
separado. Esto es lo que actualmente podriamos denominar identidad
“indohispanoafrocaribefia”. Se trata de una totalidad con una caracteristica nueva y por demas
compleja. Dicha caracterizacion es compleja en la medida en que este efnos se vincula muy
estrechamente con otros términos socioldgicos y politicos como “pueblo”, “nacién”,
“nacionalidad”. Cuando hablamos de los derechos colectivos de estos grupos los criterios
utilizados para definirlos, para identificarlos y distinguirlos de otros y determinar que se
pertenece a ellos, presentan variantes en cada caso especifico de los tres paises antillanos a los
que nos hemos venido refiriendo y, también, en el caso de los inmigrantes caribefios que viven
en Nueva York y que han decidido adoptar la identidad “taina”. Pero en general, dichos
criterios, se relacionan con la lengua, la religién, el territorio, la historia, la organizacion
social y politica, los mitos compartidos y, por supuesto, el sentimiento de identidad y
pertenencia que Anderson denomina “comunidad imaginada”. Aparte de caracteristicas
internas del grupo, un factor definitivo importantisimo es el elemento relacional, es decir, la
manera en que el grupo como tal se relaciona con otros grupos definidos de la misma manera,
y en particular la forma en que se relaciona con el Estado’. Cada uno de estos criterios esta
sujeto, ademds, a una situacién cambiante al estar expuestos a una diversidad de factores que
influyen sobre las etnicidades entendidas como principio de integracién: “las etnias van y
vienen y cambian con el tiempo, pero la etnicidad como principio de integracion social

permanece, si bien ha cambiado en los aitimos tiempos™

2 Cfr. con Marifez. Pablo, “‘Persistencia cultural africana en el Caribe. Diferentes niveles de identidad”, en
Revista Mexicana del Caribe. nim. 3. 1997, p. 44,

’ Cfr. con Stavenhagen, Rodolfo. La cuestion éinica, México, El Colegio de México, Centro de Estudios
Socioldgicos, 2001, p. 99.

* Stavenhagen, op. cit.. pp. 96-97.
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Vistas asi las cosas, la situacidén etnocultural concreta actual de cada uno de los
pueblos de estas sociedades antillanas de habla hispana y de los grupos de caribeflos
autodenominados “tainos” que residen en calidad de inmigrantes en los Estados Unidos,
presenta una serie de variantes en la medida en que cada uno de los criterios arriba anotados
incide en ellos de una manera distinta. El nivel de dicha incidencia varia considerablemente
para cada caso particular originando diversos niveles de identidad segun los distintos
elementos etnoculturales presentes en su cotidianidad y segln el sector social que se trate. En
un breve recorrido, a partir de los resultados de nuestra investigacién, tendriamos

aproximadamente un panorama como el que a continuacioén presentamos:

En Cuba, la diferencia fundamental estd determinada por la organizacién politica y
social del sistema socialista y por el contexto de confrontaciéon con los Estados Unidos de
América. Es en este dificil contexto en donde se desenvuelven las diversas variantes
etnoculturales. Después de lo ocurrido en la ex Unién Soviética con el derrumbe del
comunismo y el renacimiento de las contradicciones étnicas que llevé a la disoluciéon de la
federaciéon multinacional que conformaba la Union, las prevenciones por parte del gobierno
cubano se vuelven mas comprensibles. Entendemos que exista, en algunos sectores, un cierto
temor de que pudiera aparecer fracturada la unidad politica y cultural del pueblo cubano, si se
habla de heterogeneidad etnocultural. Nosotros pensamos que esos temores son infundados.
Se puede reconocer que en Cuba hay una heterogeneidad etnocultural lo cual enriquece el
patrimonio intangible de esa nacién y de ninguna manera puede pensarse que eflo rompa la
cubanidad como elemento cohesionador del pueblo cubano. Estas variantes, que nos hablan de
una diversidad etnocultural dentro de una misma esfera nacional cubana, no pueden ocultarse:
en la religiosidad popular, en los regionalismos etnoculturales, en las diversas manifestaciones
artisticas festivas, culinarias, etcétera. Son en todo caso las diversas caras de la cubania. Los
reparos para aceptar que estan alli y son diferentes, obedecen a temores que, segin creemos,
no tienen razén de ser, pero que nacen de la necesidad comprensible de guardar la unidad
nacional. Aun asf, lo que no es aceptable es que las versiones oficiales no acaben, de una vez
por todas, de aceptar plenamente el aporte indigena en la cultura cubana. Y no es que no se
haya hecho un gran esfuerzo por conocer el etnos cubano a través de investigaciones de un

enorme mérito como aquel que desarrollé una gran cantidad de estudios monograficos en el
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campo de la etnologia, la antropologia, la musicologia, etcétera, que llevé a contar con el
Atlas etnogrdfico de Cuba asi como el de Instrumentos de la miisica folklérica popular de
Cuba. En este terreno, la mas grande de las Antillas les lleva mucha ventaja tanto a la
Republica Dominicana como a Puerto Rico. Sin embargo, insistimos, el peso enorme de la
figura de Fernando Ortiz sigue obstruyendo la posibilidad de reconocer a cabalidad los
resultados de valiosos estudios como el de Olga Portuondo, Daisy Farifias y el de Rolando
Pérez Fernandez, entre otros, que proponen novedosos enfoques, incluyendo el producto de
las investigaciones realizadas por el amplio grupo de especialistas que tuvo a su cargo las
investigaciones etnograficas ya sefialadas. La numerosa cantidad de elementos etnoculturales
indigenas y diversos datos relativos no sélo a la cultura material, sino también a la espiritual
de cardcter indigena que nosotros s6lo enumeramos en el capitulo Tres de nuestro trabajo
dedicado a Cuba, sin entrar en un anélisis més a fondo, demuestran que no puede evadirse esta
realidad por demds evidente y no pueden seguirse negando tantas muestras testimoniales de

carécter indigena.

En cuanto a la Repiblica Dominicana, a pesar de que alrededor del 95% de la
poblacién estd compuesta por negros y mulatos, el filohispanismo que dominé durante un
prolongado periodo de la vida independiente de ese pais ha tendido a distorsionar la
autopercepcion que su pueblo tiene del origen etnocultural de la dominicanidad negando tanto
la parte negra y distorsionando la de origen indigena en el etnos nacional dominicano. A ello
ayudaron también de forma destacada la existencia de instituciones educativas como la
Universidad creada exprofeso para educar de manera exclusiva a la minoria blanca que
conformaban la élite criolla dominicana. Durante la época de la dictadura trujillista los
sectores dominantes llegaron, incluso, a desarrollar “una politica inmigratoria con el fin de
‘blanquear’ el pais, para lo cual llevé a miles de espafioles y europeos de otras
nacionalidades™. De esta manera, la identidad dominicana se establece frente a un referente
constituido por el haitiano: “negro de habla francesa”. En la historia de la “construccion” de la
nacionalidad dominicana ha jugado un papel determinante la ocupacién del territorio oriental
de la isla por los haitianos, lo cual generé un proceso independentista que para ser pleno,
requirié de pasar por una etapa de anexion a Espafia y una guerra restauradora, en el siglo

XIX. En este contexto histérico, que se vio agravado con las invasiones norteamericanas y la

5 Mariftez, Pablo. “Persistencia cultural africana...”, op. cif.. p. 63.
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inmigracién de trabajadores haitianos hacia la republica Dominicana en el Siglo XX, se
entiende la visién de que al negro se le ubique en Haiti y que el idioma identitario fuera el
espaiiol y de ahi, también, la utilizacién de eufemismos como el de “indio” para referirse al
color del variado mulataje de la mayoria de su poblacién y la fuerza que logré alcanzar en ese
pais el hispanismo. Por todo ello, en la actualidad se realiza una meritoria labor por parte de
intelectuales e instituciones gubernamentales e independientes para desarrollar una conciencia
de los aportes fundamentales de la cultura africana al etnos dominicano que se manifiesta en
todos los érdenes de la vida diaria civica, social, religiosa, politica, artistica y cultural de su
pueblo. Por nuestra parte hemos intentado demostrar que, si bien es innegable la necesidad de
estudiar a fondo las persistencias etnoculturales de origen africano en el etnos dominicano, no
por ello es aceptable que se olviden o dejen de lado los aportes etnoculturales de origen
indigena. Estudios que pongan de manifiesto la existencia de los elementos etnoculturales de
origen africano e indigena son fundamentales para el desarrollo de una identidad popular que
venza los complejos histéricos y para generar un legitimo orgullo por un pasado en el que se
fraguaron los diversos aportes de los sectores autdctonos histéricamente dominados,
oprimidos unos y esclavizados otros, en el pasado. Una cultura de origen popular que no se
reduzca a los valores de los colonizadores y de las actuales élites dominantes herederas de los
criterios criollistas y ahora identificados también con los valores “globalizadores” promovidos
principalmente por los Estados Unidos a través de los medios de difusion masiva y de las
nuevas tecnologias de la [lamada revolucion informatica y cibernética de las computadoras y
la internet. Afortunadamente hay indicios claros de que esta labor se ha comenzado a hacer
por diversos estudiosos de distintas instituciones entre las cuales sobresale el Museo del
Hombre dominicano. Ante el atractivo econémico por parte de los Estados Unidos, lo cual ha
acelerado un intenso proceso de emigracion de amplias capas de la poblacion dominicana que
utiliza todo tipo de medios incluyendo el de la tradicional yola con todos sus peligros de
transporte clandestino y de pequefia y fragil embarcaciéon maritima, urge una estrategia de
afianzamiento de los valores identitarios en donde lo hispano criticamente asimilado, lo
indigena y lo africano como herencias culturales a las que se suman los elementos aportados
por las ultimas inmigraciones caribefias asiaticas de diverso tipo, sirvan de apoyo consciente a
los nuevos proyectos politicos democraticos con un elevado sentido de lo nacional desde una
perspectiva progresista que no ignore las singularidades de la dominicanidad. Para estructurar

estrategias a futuro, la afinidad cultural de los paises latinoamericanos, su origen historico
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comn, han sido hasta ahora, el impulso mas vigoroso en la bisqueda de un destino también
comin que se oponga a los embates en contra de los pueblos de la region contenidos en los
proyectos imperiales de dominacion regional (como el ALCA en lo econémico) basados en

concepciones que elevan a condicién de dogma las leyes “invisibles” del mercado.

Puerto Rico es el caso mas complejo y contradictorio de todos los que incluimos en
nuestro trabajo de tesis. Nacion con un pequefio, pero ancestralmente codiciado y asediado,
territorio, sin soberania por su estatus de Estado Libre y Asociado, con un pasado de
dominacion colonial que pareciera no terminar de extinguirse por completo debido a una
especie de neocolonialismo en su relacion con los Estados Unidos. Esa impronta de
dependencia politica y social, amenaza con volverse ideologica y cultural. Y decimos
“amenaza”, porque la resistencia en el campo de las ideas y de la cultura por parte de amplios
sectores, sobre todo los populares, ha impedido hasta ahora que dicha dependencia en los
terrenos de la conciencia y de la vida espiritual se lleve a cabo. Aqui también, al igual que en
Republica Dominicana, se ha desarrollado un hispanismo, pero de diferente signo, en la
medida en que el contexto en el que se inscribe tiene que ver con la contradiccion entre la
defensa del espafiol frente a los intentos imperiales por imponerle a los habitantes de la isla la
lengua inglesa, otorgandole un caracter oficial y promoviéndola por diversos medios con fines
claramente asimilacionistas. Sin embargo, el pueblo puertorriqueiio ha podido, hasta ahora,
salir airoso ante la presion ideoldgica y cultural que les Ilega del Norte. No ha sido facil y no
podemos decir que se haya logrado un triunfo definitivo en este terreno. Sobre todo cuando la
estrategia de las élites politicas, econdmicas e, incluso, intelectuales han errado, a nuestro
Jjuicio, la estrategia, como quedé demostrado durante la coyuntura del 92 durante la cual se
revivid un anacronico hispanismo por parte de los diversos proyectos que le disputan el poder
a los anexionistas, bien sea desde el autonomismo o desde las diversas corrientes
independentistas. El “pais de cuatro pisos” que decia José Luis Gonzalez, requiere de una
revision de sus componentes etnoculturales, porque a esos “pisos” sefialados por este acusioso
y critico autor, habria que agregarle la necesidad de una conciencia de las mas profundas
raices etnoculturales autoctonas representadas por los aportes de procedencia indigena en la
isla y hasta ahora negados desde todos los enfoques. Paraddjicamente, el mas fuerte
cuestionamiento sobre esta necesidad etnocultural indigena le llegd a Puerto Rico desde la

diaspora de inmigrantes caribefos, en su mayoria de origen puertorriquefio, que actuaimente
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reside en la metrépoli norteamericana de Nueva York. Por nuestra parte, a través de nuestra
investigacién hemos podido constatar la presencia de una gran cantidad de supervivencias
etnoculturales de caracter indigena en la cultura material y espiritual del pueblo borinquefio.
Los elementos constitutivos de este aporte de considerable trascendencia, nos habla de la larga
y pertinaz resistencia etnocultural de amplios sectores populares que han tenido que sortear
toda suerte de obstaculos para que este valiosisimo legado pudiera sobrevivir a las fuerzas de
todo tipo que, desde la llegada de los europeos a la isla, han pugnado por extinguirlo. Después
de varios siglos de dominacién por parte de Espafia y durante mds de un siglo por parte de la
potencia estadounidense con toda su fuerza imperial, el pueblo puertorriquefio sigue
defendiendo su pertenencia a la esfera de la latinoamericanidad, conservando su lengua y sus
valores culturales mas preciados. Pero en Puerto Rico, mas que en cualquier otra nacién de las
Antillas de colonizacion espafiola, sigue presente el peligro de ser asimilada por la 6rbita
politica, ideologica y cultural del potente imperio. De ahi la necesidad de reforzar por todos
los medios posibles, su identidad indohispanoafrocaribefia. En la lucha politica, ideolégica y
cultural no puede dejarse de lado ninguno de los componentes historicos de la
puertorriquefiidad, como ha ocurrido en cierto sentido con el pasado indigena. Cuando menos,
no debiera ser olvidado por los independentistas. Asi, por ejemplo, durante la coyuntura del
92, a pesar de algunos intentos por incorporar la reflexion sobre lo indigena, acab6é por
prevalecer la defensa del aporte hispano y la importancia del pasado indigena se diluy6 a los

pocos aftos de la conmemoracion del llamado “descubrimiento”.

Por otra parte, nos referimos aqui al fenémeno de reavivamiento étnico de caracter
indigena representado por la conformacion de la llamada “Nacién taina de las Antillas” junto
con otros grupos de similar naturaleza surgidos en Nueva York durante los altimos quince
afios. No es facil sacar conclusiones de un proceso tan complejo y, por diversas razones,
cuestionado y cuestionable. Sin embargo, éste es, quiza, el hecho étnico y cultural més
importante que se ha producido durante los Gltimos afios ya que ha llamado la atencion a los
diferentes especialistas, en relacion a la necesidad de revisar los tradicionales criterios a través
de los cuales han sido hasta ahora interpretados los componentes etnoculturales de las
identidades de los pueblos del Caribe insular colonizado por Espafia. Esto es asi, porque ello
indica que esta autopercepcion seguramente ya existia en las Antillas por lo menos en

potencia o en estado latente, aunque no se hicieran visibles o se pusieran de manifiesto, y al
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encontrarse en la didspora se desencadenaron procesos que seguramente encontraron su
catalizador en la situacién de inmigrados en un medio donde no encajaban étnicamente en
ninguno de los arquetipos ahi existentes. En una sociedad de inmigrantes® como la de los
Estados Unidos de América, ante el contraste racial, étnico y cultural, la inmigracion caribeiia,
al rechazar la asimilacion, se ha visto segregada y discriminada y, ante ello, opt6 por reforzar
su etnicidad al extremo de que amplios grupos de estos inmigrantes han decidido conformarse
en “nacion” taina. Se trata de la reivindicacion de una nacién étnica, pues su nacién civica es
la naci6n norteamericana de acuerdo a su estatus legal de residentes en los Estados Unidos.
Una “nacién” sin territorio, puesto que su lugar de origen se encuentra en el Caribe insular;
aunque viven en un area territorial a la que pertenecen desde el punto de vista de sus derechos
civicos. Es decir, son ciudadanos norteamericanos dentro de ese territorio. Pero desde el punto
de vista étnico no cuentan con una unidad territorial real y, sin embargo, en la construccién de
su imaginario étnico recurren a la representacién en mapas difundidos por la internet en los
cuales se reconstruyen los limites supuestamente bien definidos de los cacicazgos
precolombinos a partir de fuentes bastante difusas, prefigurando asi lo que podriamos
denominar su patria histérica. Como la pertenencia a una nacion étnica se hereda, la
preocupacion de estas organizaciones “tainas” se ubica en la posibilidad de demostrar que se
cuenta con ciertas “pruebas™ de tener ascendencia de origen indigena, lo cual no ha sido nada
facil. Debido a ello y a que se ha optado por disefiar vestuarios, adornos, amuletos y todo
género de simbolos distintivos para hacerse notar como tales, se ha considerado que la
identidad que reivindican es producto de la invencién y no es sino una “representaciéon” en el
sentido de puesta en escena, de un performance que les permite llamar la atencién de una
sociedad acostumbrada a ignorarlos en todos los sentidos. Y, sin embargo, no sélo tienen todo
el derecho de autodenominarse asi y de construir o reconstruir su propia identidad, sino que su
lucha se ha centrado en formalizar su estatus a través de lo establecido en la legislacion
estadounidense y en el derecho internacional. El Estado, en los Estados Unidos es, en cierto
aspecto, un Estado etnocritico (a pesar de que supuestamente cualquier ciudadano
norteamericano, sea cual sea su origen étnico, puede ascender en la escala social) ya que en
los hechos, la élite econdmica y politica sigue perteneciendo mayoritariamente a los llamados

7
wasps’.

® Ver: Stavenhagen, R., op. cir., p. 35.
7 “En los Estados Unidos, aun cuando en afos recientes se han reconocido las demandas de las minorias étnicas,
el modelo cultural que prevalece sigue siendo el de los llamados WASPS (White Anglo-Saxon Protestants, o
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Por otra parte, aunque tradicionalmente se ha considerado contradictorio un sistema
que incluya la igualdad juridica con la diversidad étnica, los nuevos planteamientos de
democracia étnica y cultural consideran que estos dos términos no tienen por qué ser
incompatibles sino directamente interdependientes. Es decir, la etnia y la cultura mayoritaria
de una nacién, no tiene por qué asumirse como la “mejor” y por lo tanto considerar como
distintas, en el orden juridico, a las culturas o etnias minoritarias. Pero, la diversidad étnica y
cultural e incluso racial, no es algo ajeno a las sociedades de las Antillas de habla espafiola a
las que nos hemos venido refiriendo en nuestro trabajo. Por mas que podamos hablar de
Pueblos Nuevos, bastante homogéneos, esto no quiere decir que no existan ciertas variantes,
imperceptibles a primera vista, pero que un analisis mas cuidadoso ponen, indiscutiblemente,
de manifiesto. De esta manera, para la elaboracion de proyectos democréticos més inclusivos

dentro de estas naciones, se abren varias lineas de investigacion:

Entre otras propuestas se antoja indispensable que se profundice mas en los estudios
sobre la diversidad étnica realmente existente en las Antillas espafiolas para un mayor
reconocimiento de esa heterogeneidad relativa, pero real. En el caso de Cuba se han hecho
grandes esfuerzos en el contexto de la nueva situacion que abrié el proceso revolucionario
cubano con sus limitaciones y dificultades, pero con un amplio espacio de discusion,
investigacion y estudio de la componente cultural de origen africano. También han sido
estudiados los componentes etnoculturales de las migraciones de origen chino y de otras
partes del mundo. Sin embargo, la ya consolidada linea de investigacion sobre la componente
etnocultural afrocubana iniciada y llevada a tal condicién principalmente por Ferando Ortiz,
no tiene por qué continuar propiciando la exclusion de otros esfuerzos encaminados a
desarrollar el estudio de los elementos etnoculturales indigenas presentes en el etnos nacional

cubano.

En lo que respecta a la Reptiblica Dominicana habrd de insistirse en la revision del
caracter campesino de amplios sectores del ambito rural y la peculiaridad de sus formas de
vida y de pensamiento como aporte a la conformacién de identidades en las cuales el origen

indigena de la nacién ha dejado una huella que no podemos soslayar. Asimismo, habra que

protestantes anglosajones blancos), que dominan el gobierno la economia y la mayoria de las instituciones
sociales del pais™, Satavenhagen, R.. La cuestion étnica...op. cit., p. 69.
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continuar insistiendo en el estudio de los elementos étnicos y culturales de origen haitiano que
ya forman parte de la realidad pluriétnica dominicana. El reconocimiento de esa innegable
presencia solo podra remontar el tratamiento prejuicioso y discriminador en la medida en que
se les reconozca como ciudadanos con plenos derechos de conservar sus particularidades
étnicas y culturales si asi lo desean y en la medida en que se desarrolle una cultura de respeto
a la diversidad lingiiistica, étnica y racial en el pueblo dominicano. Lo mismo podriamos decir
de otras “microminorias” conformadas por inmigrantes de otros paises caribefios o de otras
regiones de América Latina u otras partes a(in mds alejadas. Las cuales, no por ser poco

numerosas dejan de contar en el enriquecimiento del patrimonio cultural dominicano.

En Puerto Rico, el proceso de homogeneizacién étnica y cultural se ha logrado, en
gran medida, porque aln en las zonas rurales la cultura de la plantacion pareciera haber
borrado irremediablemente el pasado campesino de los puertorriquefios y al desaparecer la
plantacién misma y profundizarse el proceso de urbanizacion las diferencias etnoculturales
son aparentemente inexistentes. Pero aln asi, la influencia de la cultura estadounidense de
origen sajon genera una disputa ideologica en el campo de lo nacional. Si las bases
etnoculturales puertorriquefias han de servir para construir e imaginar diversos proyectos que
tengan como objetivo legitimo un destino colectivo en el que dichas bases se conviertan, en
los hechos, en un medio cotidiano para la convivencia, no debiera menospreciarse ninguno de
sus referentes de lo nacional. El de carécter indigena sigue estando presente en el imaginario
borinquefio como hemos tratado de demostrar en nuestro estudio, por lo que no dudamos que
seguird jugando un papel movilizador como uno de los simbolos conformadores de la
identidad nacional puertorriqueia. Nuevas formas de enfocar las investigaciones sobre el
etnos nacional de Puerto Rico que se manifiesta con tanta vitalidad en el complejo. cambiante
y diverso entramado de sus manifestaciones culturales acercaran, seguramente, las diversas
utopias de independencia para que pasen del mundo de lo deseable al terreno mas fértil de lo

posible.

Sabemos que se nos queda mucho en el tintero, pero ya habra oportunidad de ampliar,
con mas tiempo, nuestro analisis. Por altimo, si nos hemos atrevido a hacer algunos
seffalamientos criticos y a sugerir respetuosamente algunas propuestas en el terreno de lo

académico, pero con claras ligas con lo politico y lo ideologico, es por considerar que, con las
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Antillas de habla espafiola, nos une una enorme cantidad de elementos y sentimientos
comunes, nada ajenos, sino compartidos como propios. Al ir conociendo y reconociendo cada
uno de ellos, hemos vivido una aventura llena de agradables y bellas sorpresas que confirman
lo que siempre hemos pensado: no hay mejor forma de escribir sobre algo que estando
enamorado de su objeto de estudio. Yo me enamoré del mio desde el primer instante. Fue un
amor a primera vista; y todo lo que ha venido después reafirma con creces la primera
impresion. Principalmente la gente, pero también los lugares, la flora, ta fauna, los paisajes en
general, con sus problemas que no ignoramos, sus contradicciones de exuberancias y
carencias, con todo lo bueno y lo malo imaginable, nos ha atrapado. Esperamos no defraudar,
con nuestro trabajo, a todas las personas que tanto nos dieron y ayudaron para que pudiéramos

realizar este trabajo.
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