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Uno de los aspectos menos explorados en los estudios
sobre la cultura cubana —en particular sobre su
génesis y desarrollo hasta hoy— es el relacionado con la
herencia espiritual de las antiguas comunidades
indigenas. Aunque muchos saben que en el momento
de producirse la invasion espafiola a Cuba (1492) ya hacfa
alrededor de diez mil afios que el archipiélago estaba
habitado por comunidades indoamericanas, parece ser
que tiempo después la historia oficial escrita y repetida
olvidé este hecho de trascendental importancia. Tanto
es asi que al leer algunos textos puede pensarse que la
historia cubana comenzé con la llegada de Cristébal
Colén, y que con anterioridad a ello nada de lo ocurrido
tuvo mayor importancia. A lo sumo, se menciona la
existencia de las comunidades indigenas, y se las describe
de modo pintoresco, como un sencillo dato informativo.
Seguidamente comienza la historia de la llegada de los
peninsulares; de cémo ocuparon el territorio cubano.
Ahi daba inicio, segin aquellos escritores, «la historia
de Cuba», la verdadera historia.

Lo sucedido antes, o sea, la vida de las comunidades
aborigenes —como era dificil llegar a conocerla—, no
tenfa suficiente importancia para muchos. La historia
escrita —y repetida irreflexivamente— por los herederos
directos e indirectos del colonialismo, tendia a olvidar
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al indigena como pueblo cubano primigenio; a ignorar
la herencia de su cultura espiritual en la formacién de la
identidad criolla, como tratarfa también de ignorar
—con menos éxito gracias a Fernando Ortiz— el aporte
negroafricano en dicha identidad. Asi se pretendia borrar
diez siglos de historia con una vuelta de pagina y casi se
logré durante afios.

Son varias las razones que explican la ausencia de
tantas paginas de historia en los antecedentes del pueblo
cubano, pero una muy importante se explica asi: la
gigantesca lucha intelectual de fray Bartolomé de Las
Casas por detener, mediante denuncias a su propio
gobierno, las injusticias que se cometian contra el
indigena americano, dej6é para sus contemporaneos y
para la posteridad la imagen dramatica de un exterminio
total de las poblaciones nativas en Cuba.

Cualquiera comprende lo justamente alarmado que
se sentfa Las Casas ante el genocidio que presenciaba
como testigo. Sintié muy suyo el deber de llamar la
atencion sobre los indigenas muertos masivamente por
el hambre y los maltratos a que eran sometidos; sobre
los centenares de victimas, debido a enfermedades traidas
por los conquistadores; sobre los que se suicidaban o
eran asesinados en masa, y sobre los que morian
combatiendo por su familia y por su libertad, contra un



enemigo muy supetior en armamentos. Era su deber dar
una imagen de la tragedia general, y de los que motfan,
pero no de los que lograban sobrevivir huyendo a las
montafias y a otras zonas de dificil acceso para los
espafioles, adonde trasladaban familias y, en ocasiones,
comunidades enteras. Como bien dijera Gonzalo de
Guzman en una carta fechada en 1539: «LLos indios para
setvirnos son pocos; para alzarse y dafiar, muchos».! Siete
afios después de la muerte del cacique Guama, todavia
el numero de aborigenes insurrectos era alarmante para
las autoridades espafiolas.

Hasta hace varias décadas, cuando historiadores y
arquedlogos comenzaron a indagar sobre la verdadera
historia, «lo sabido» era que, en Cuba, el indigena habia
sido exterminado totalmente en época tan lejana como
el siglo xvI.

Al parecer, de aquellos primeros pobladores solo
quedaba, acaso, una lista reducida de palabras, la mayor
parte de ellas nombres de parajes rurales, rios y otros
accidentes geograficos. Su imagen y su memoria solo
eran recordadas —con cierta nostalgia romantica de un
pasado desconocido pero sospechado— cuando se
necesitaba dar carta de nacionalidad a un producto
comercial para prestigiarlo, como la cerveza «Hatuey»,
nombre de un héroe indigena, rescatado para la historia
por las denuncias de Las Casas; o cuando, por alguna
otra razén oportuna, se deseaba un acercamiento
idealizado a lo «puramente cubano», ya fuera en la
literatura, en las artes plasticas e incluso en la politica.

Basta revisar los textos sobre historia y sobre
tradiciones cubanas para comprobar que, salvo
excepciones, a lo largo del tiempo las fuentes oficiales
tendieron a ocultar la presencia indigena en el acontecer
histérico del pafs. Incluso en el ambito de las costumbres
religiosas puede citarse un ejemplo de ello: segun la
tradicién catélica en Cuba, la imagen de la Virgen de la
Caridad del Cobre (reconocida oficialmente en 1916
como la «patrona de Cuba») fue encontrada en 1627 6
1628, por dos hombres y un nifio de nueve afios de edad,
quienes viajaban en una canoa en busca de sal. De acuerdo
con la declaracién bajo juramento que hizo afios después
ese nifio (el negro Juan Moreno), sus acompanantes aquel
dia eran Rodrigo de Hoyos y Juan de Hoyos, «hermanos
e indios naturales».? Asimismo, otros detalles de su relato
confirman la condiciéon de indigenas cubanos de los
hermanos de Hoyos; sin embargo, en ninguna de las
representaciones iconograficas de la Virgen de la Caridad
del Cobre que desde entonces se popularizaron, se
aprecia la canoa indigena ni los personajes aborigenes
que acompafiaban al nifio Juan Moreno: lo que hallamos
es un bote de remos a la usanza europea y las figuras de
dos hombres con rasgos inequivocamente europoides
junto al nifio, quien si aparecié siempre como negro.
Esta imagen es la que finalmente se divulgé —a
contrapelo de la versién original—, que puede suponerse
como real; y asi ha quedado hasta nuestros dias. Esto
puede considerarse como un detalle —entre muchos—
que ha contribuido a fortalecer la imagen de la poblacién
cubana como constituida exclusivamente por blancos y
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negros, descendientes de espafioles y africanos (ademas
del mestizaje correspondiente), o sea, sin la presencia
del indigena.

Los indigenas sobrevivientes no controlados por
los colonizadores, y después sus descendientes
mestizados con espafioles y africanos, constituyeron
el segmento original de la poblacién criolla. Fueron
el embrion de lo que devendria el sector mas
representativo de la poblacién cubana; su célula
econémica: el campesinado. Los siguieron, algo mas
tarde, el inmigrante peninsular y el canario, el de
ascendencia africana que lograba su libertad, y por
ultimo la gama resultante de varias combinaciones
étnicas. Por tanto, es en la historia del campesinado
donde pueden hallarse las esencias originales de la
identidad cultural cubana, y a ellas me he dirigido,
yendo mas alli —o mas aci— de la toponimia aborigen
y de los restos arqueolégicos, e incluso rebasando el
significado de los objetos materiales cuyo uso traspasé
los siglos.

Durante muchos afios ha sido esa «cultura material»
la Unica muestra (casi muda) aceptada por los cianones
de una ciencia més aliada, en el fondo, al materialismo
vulgar, que a una verdadera. Solo vulnerando esos
limites fue posible el acercamiento a una realidad que
se me asomaba por diversas vias —incluso la
intuicion—: la presencia de huellas aborigenes en
ciertas zonas de la cultura espiritual cubana de hoy.

La supuesta extincion del indigena cubano
en el siglo xvI

Tomando como fuente la documentada obra del
historiador Levi Marrero, Cuba: economia y sociedad
(1975), obtuve los siguientes datos que el autor proceséd
a partir de documentos originales de la segunda mitad
del siglo xv1, sobre aborigenes cubanos, revisados por
¢l en el Archivo General de Indias (AGI) y en otras
fuentes de gran valor testimonial. Dice el autor:

Numerosos documentos confirman, en cambio, la
presencia en la segunda mitad del siglo xvi de un nimero
de sobrevivientes, impreciso, pero sin duda mayor que
el generalmente seflalado en las versiones mds pesimistas.
Tanto en las actas capitulares de La Habana, como en
los documentos del AGI y en las escrituras del periodo
1576-1588 aparecen mencionados numerosos indigenas
como modestos terratenientes, agricultores, estancieros,
vecinos duefios de solares y mozos de soldada.’

Naturalmente, Marrero se esta refiriendo solo a
aquellos indigenas que aun permanecian en las
poblaciones, junto con los peninsulares; no puede
referirse a los que vivian dispersos en zonas apartadas,
o defensivamente reunidos en palenques, protegidos
del acceso de extrafios. Puede suponerse que estos
significaron la mayor parte de los habitantes de cada
lugar donde los espafioles decidieron establecer sus
poblaciones.
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(Al parecer, de aquellos primeros pobladores solo quedaba, acasc»,w
una lista reducida de palabras, 1a mayor parte de ellas nombres
de parajes rurales, rios y otros accidentes geograficos. Su imagen
y su memoria solo eran recordadas cuando se necesitaba dar
carta de nacionalidad a un producto comercial para prestigiarlo
o cuando, por alguna otra razon oportuna, se deseaba un
acercamiento idealizado a 1o «puramente cubano».

Continua diciendo Levi Matrero:

La condicién de indocubanos residuales sufrié un cambio
drastico cuando el gobernador Gonzalo Pérez de Angulo
impuso, contra la voluntad de los vecinos, con mas de una
década de retraso, el cumplimiento de las Leyes Nuevas,
que liquidaban la esclavitud y las encomiendas indigenas
en Cuba.*

Angulo habia arribado a Santiago de Cuba el 4 de
noviembre de 1549, «e inmediatamente hizo pregonar
la completa libertad de los encomendados».’

Un historiador cimero del siglo pasado cubano, el
espafiol Jacobo de la Pezuela (1811-1882), asegura que
de los indigenas cubanos, después de conocer la orden
que les daba su libertad por la abolicién de las
encomiendas, «muy pocos siguieron en sus antiguos
trabajos; y los que no volvieron a vivir en el campo
libremente, se dedicaron al servicio doméstico en las
poblaciones [...]».* Me parece légico suponer —aun
cuando no se tuvieran estas noticias fidedignas— que la
mayor parte de los indigenas esclavos se apartaron de
sus amos tan pronto se les dejé en libertad. En el servicio
doméstico debié quedar una infima cantidad por
razones muy particulares, pues lo que demuestran los
hechos es que, en Cuba, el aborigen siempre que pudo
—al menos hasta el siglo xvil— rechazé la convivencia
con los espafioles; y no es exagerado suponer que esa
conducta se mantuvo, como tendencia, incluso durante
los siglos xviI, XIX y XX, por parte de sus descendientes.

Asi las cosas, ¢qué opinion debemos tener sobre las
cifras de indigenas que aparecen habitando las
poblaciones del siglo xvi, segin los documentos
oficiales? Las mismas no pueden considerarse siquiera
como un aproximado minimo de la poblacién indigena
existente en realidad, la cual continué viviendo
masivamente en palenques y en amplias regiones
—Illamadas después «provincias— alejada de los nicleos
urbanos donde vivian sus antiguos (o potenciales) amos
esclavistas.

Refiriéndose a la segunda mitad del siglo xvi, Levi
Marrero comenta que en esa etapa,

ademds de Guanabacoa (en el occidente), se constituyeron
pueblos indios proximos a Santiago de Cuba: El Caney y
La Trinidad, por orden del gobernador. La poblacién
indigena que fue acercada asi a los espafioles, disfruté de
algunos derechos y participé en la vida local, recibié
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mercedes de estancias y trabajé en ellas, produciendo casabe
principalmente, y sirvié también «a soldada» a los
espafioles.’

Debe tenerse en cuenta que todo esto ocurria
paralelamente a las constantes sublevaciones indigenas,
que no cesaron desde los primeros afios del siglo. Aun
después de que transcurrieron los diez afios de lucha
del cacique Guama en la zona oriental de Cuba
(principalmente en Baracoa), entre 1522 y 1532,
continuaron reportandose, a lo largo del siglo e incluso
en el siguiente, alzamientos aborigenes.

Tanto la escapada masiva de los indigenas hacia zonas
de refugio, como el éxodo hispano desde Cuba hacia
otras tierras del continente (supuestamente mas
prometedoras para sus ambiciones), dieron como
resultado, con el tiempo, una alarmante despoblaciéon
de las villas y de las haciendas fundadas por los
peninsulares. Al respecto nos dice el historiador
Marrero:

Ante la escasez de esclavos, y por lo tanto, de fuerza de
trabajo, los vecinos de Santiago de Cuba, Bayamo y Puerto
Principe elevaron quejas a la Corona sobre los nucleos
indigenas que se negaban a aproximarse a sus villas y se
mantenfan aislados, en palenques, acompafiados de esclavos
negros fugitivos, en lugares inaccesibles. En 1563 una Real
Cédula autorizé se usara la fuerza para reducir a estos
nucleos de resistencia. Los negros alzados sufrian todo el
rigor de la legislacion vigente, en tanto los indios quedarfan
en vigilancia junto a los cristianos, obligados estos a
indoctrinarlos en la fe catdlica.?

Ademas de lo relacionado con la fuga masiva de
aborigenes, la cita aporta una informacién interesante,
que constituye un atisbo de lo que ocurrira mas de un
siglo después: el tratamiento diferenciado que se le ofrece
al indigena, ya admitido legalmente como hombre libre,
respecto del africano. Llamo la atencién sobre el
particular porque esta actitud paternalista habria de ser
una causa importante que explicard, en parte, por qué a
partir del siglo xvill ya no apareceran los indigenas en
los censos oficiales de poblacién. Para esa fecha habran
de ser considerados como «blancos» (antes se les
calificarfa como «mestizos»), razén por la cual no puede
determinarse su nimero dentro de la poblacién cubana
en general, que se consideraba integrada solo por
«blancos» —incluidos los aborigenes y sus
descendientes—, «negros» y «mulatos» (libres o esclavos).



De los dltimos afios del siglo xvi, el mismo autor
reporta noticias sobre la actividad econémica de los
aborigenes incorporados a las poblaciones, y cita el
ejemplo de un indigena que en 1588 reclama bestias de
un cercado heredado en Bayamo. Mas adelante afiade:
«La condicién de igualdad civil alcanzada por los indios
en las décadas finales del siglo permitié a uno de ellos
[..] Uevar a la circel por deudas a un espafiol».’ Casos
como este aparecen, dispersos pero con una regularidad
interesante, a lo largo de los siglos xviI, XviI y Xix en los
documentos oficiales de las principales poblaciones
cubanas.

Felipe Pichardo Moya en su estudio sobre la
poblacién indocubana después de la invasion europea
nos dice:

En citas de Velazquez y de Las Casas confrontamos
nombres de mas de veintiséis de las que ellos llaman
«provincias» indias —que desde luego ya sabemos que no
debe creerse lo fueron conforme al concepto politico de
tales, pero si regiones de determinada importancia; y en
una rapida lectura de los mas conocidos documentos de
Indias referentes a Cuba, se notan mds de sesenta nombres
de pueblos indios. La actual toponimia cubana, casi
exclusivamente india en toda la Isla, parece indicar que no
debié ser tan escasa ni tan pronto extinguida la poblacién
que asi estuvo extendida y dej6é en tantos nombres de
lugares y accidentes geograficos el recuerdo de su
ocupacion.'’

En lo adelante, es decir, durante el siglo xvii, se
producia la siguiente dualidad: por un lado, la poblacién
indigena que habia quedado viviendo en los alrededores
de los centros urbanos, se une cada vez mas con blancos,
negros, mulatos y mestizos de estos con indigenas,
enriqueciendo asi la mezcla racial que desde entonces
caracteriz6 al pueblo cubano, y que habfa comenzado
con el mestizaje indigena-espafiol en los tiempos de la
invasiéon peninsular. Es la forma en que una parte del
etnos indigena comienza a diluirse en el seno de la
poblacién cubana en formacién, y contintda en los siglos
siguientes. Por otro lado, permanecié virgen, en ese
sentido, un sector mucho mas amplio de indigenas, que
durante esos afios se mantuvieron alejados de los lugares
habitados por el resto de la poblacién oficial, y en
muchos casos todavia en pie de lucha contra ella.

El siglo xvi1 concluye con un hecho que caracterizaria
al xvin cubano: la fundacién oficial de los «pueblos de
indios», a veces en lugares donde estos existian desde
mucho tiempo atras. En el afio 1700 se hace oficial la
fundacién de Jiguani, cerca de Bayamo, que habfa tenido
un asentamiento original mas cercano a las montafias y,
desde cierto tiempo atras una parte de su poblacién habia
sido trasladada para el lugar oficializado. Le siguen
Mayati, Yateras y otros poblados donde la concentracién
de indigenas y sus descendientes se perpetua hasta el siglo
XX, pero cuyo rastro se pierde desde el siglo xvi en los
registros censales, al ser incluidos dentro de las cifras de
«blancos».

De manera que en el siglo XvIIl existe una nueva
dualidad: por una parte, los censos oficiales de poblacién
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no denotan la presencia de indigenas, por contarlos
dentro de los llamados «blancos»; y por otra, un grupo
de escasos documentos de la época —actas de cabildo
sobre litigios y actividades socioeconémicas diversas,
mas documentos eclesiasticos consignando bautizos,
defunciones, etc.— mencionan a los «indios naturales»
como personalidades juridicas actuantes.

¢Cémo saber, en estas condiciones, cuantos
aborigenes existian en ese siglo en Cuba? Es imposible;
por ello considero que la tnica y verdadera extincién
total de los indigenas cubanos fue la que se produjo en
los censos de poblacién del siglo xvi, esta vez si llevada
a cabo por las autoridades coloniales espafiolas.

No obstante lo anterior, las noticias que revelan
algunos documentos oficiales de esa época, unidas al
conocimiento de la pervivencia de poblacién indigena
dispersa en montafias y otras zonas apartadas, confirman
no solamente que en ese siglo eran aun abundantes los
aborigenes, sino incluso que posiblemente aumenté en
forma notable su cantidad, debido al relativo estado de
paz que para entonces se habia alcanzado en relacién
con ellos. Es sabido que, por lo general, las colectividades
humanas diezmadas por la guerra comienzan a
recuperarse demograficamente al comenzar un periodo
de paz; en este caso ni siquiera se trata de una poblacién
que se hallaba diezmada, sino retirada, escondida.

Felipe Pichardo Moya, en su excelente ensayo Los
indios de Cuba en sus tiempos histdricos (1945), brinda
importantes informaciones al respecto. Refiriéndose al
siglo xvir menciona los «pueblos de indios» de Ovejas,
Guanabacoa, Jiguani, Caney, Tarraco «y otros», ademas
de citar «territorios» de indigenas como Yateras, Caujeri,
Yara, Dos Brazos, Yaguaramas «y otros lugares».!" Sobre
la regiéon mas occidental cubana apunta:

En Guane aparecen bautizos de indigenas inscriptos en los
libros parroquiales posteriores a 1600, y en el partido de
Pinar del Rio aun en 1773 habia en la parroquia de San
Rosendo libros de bautismo para ellos; habiéndose
igualmente registrado bautizos de indios en Quivican
(actual provincia de La Habana) en 1724 y en 1725."

De los indocubanos en la regién central anota que
«en el xvir los habia en Caunao, al fondo de la bahia de
Cienfuegos»;” y extrac de los Documentos de Indias que
en 1796, «el Alcalde, un Regidor y el Teniente de las
Milicias del mismo pueblo (San Luis del Caney), todos
de ascendencia india, acusaban al Protector José
Francisco Valverde por haber despojado a Blas Ramos
y cuatro indios mas de sus tierras».'*

Durante el siglo XIX son numerosas las noticias sobre
la presencia de indocubanos a lo largo del territorio de
la Isla; algunas tan curiosas como la relacionada con el
poblado de El Caney, por ejemplo, de donde se conoce
que la condicién indigena de sus habitantes dejé de
existir... jpor decreto de la Audiencia de Puerto Principe
(actual ciudad de Camagliey, a mas de trescientos
kilémetros de El Caney)! En el relato sobre ese hecho,
el autor Juan Iduate, nos informa que dicha Audiencia,
al tratar un litigio sobre el despojo de tierras a los vecinos
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Llamala atencion que, en ocasiones, los investigadores han hecho |
alusion a la conciencia que el indigena o su descendiente tiene
de su origen étnico, y 1a dignidad que dicha conciencia le otorga.
El detalle se observa con regularidad —de manera implicita o
explicita— en los documentos que se refieren a pleitos

| econémicos que pretenden desalojarlo de sus tierras.

indigenas de El Caney en 1846, «determiné» que habia
dejado de existir la comunidad de indios en esa
poblacién. Gregorio Peguero, al parecer el funcionario
que atendio el litigio por la Audiencia, al analizar los
argumentos de ambas partes consideré que la raza india
estaba ya extinguida, y por tanto tenfa razén de ser la
solicitud de ceder los terrenos, hasta entonces de los
indigenas y sus descendientes, a manos del Estado.

Sobre los aborigenes en el siglo xix nos habla un
escritor erudito de esa época, Antonio Bachiller y
Morales, quien se refiere a ellos cuando menciona a los
«indios de las orillas» que pudo observar viviendo en
los arrabales de la ciudad de Puerto Principe y también
cuando sefala que los indios de Guanabacoa —poblacién
habitada siglos atras exclusivamente por aborigenes—
todavia en aquel momento hacian los objetos de barro
con la misma técnica de los antiguos."”

Hoy sabemos que no fue Puerto Principe el unico
centro urbano que mostraba una poblacién marginal con
aspecto fisico aindiado. El historiador cubano del siglo
XIX, José Marfa de la Torre informa sobre los habitantes
indigenas que constitufan la poblacién de numerosos
centros urbanos en la regién oriental: El Caney, Santa
Rosa, Tiguabos, Ti Arriba, Jiguani y los alrededores de
Holguin, donde los observ6 «la mayor parte mezclados
con los mulatos», segun refiere.'s

Los conflictos que a lo largo del siglo xvIr se
produjeron en El Caney por la posesién de tierras,
todavia aparecen, con los mismos protagonistas
indigenas, durante el siglo xi1x. Pichardo Moya relata
que por una orden real del 11 de enero de 1821,

estimando que por la Constituciéon eran espafioles todos
los hombres nacidos y avecindados en territorio espafiol,
[el rey] estim6 que los indios habifan salido del estado de
minoridad en que las leyes los consideraban, y los igualé a
los demis espafioles, aboliendo los cargos de «Protectoresy»
de indios. Poco mas tarde, las tierras que los indios de Cuba
—a los que se estimaba del todo incorporados a la poblacién
blanca—, posefan con determinados privilegios, debian
revertir a la Corona."”

Otro ejemplo interesante de pervivencia indigena en
el siglo x1x lo oftece el mismo autor al referirse a Remigio
Tortres, sindico del Ayuntamiento de El Caney:

El Sindico puede justificar la existencia de indios puros y
hablaba en marzo de 1845. Hay muchos indios en el
semicirculo extendido desde el Paso de la Virgen hasta los
pies de la Sierra de Limones, y muchas veces los han reunido
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los blancos para dominar los alzamientos de los negros de
los cafetales de Limones. En pocas horas pueden reunirse
tres o cuatrocientos indios. De noche bajan al pueblo a
dormir, y los domingos oyen misa y tienen sus bailes
originales.'

Es de sumo interés aqui no solo la confirmacién de
la existencia masiva de indigenas en esos afios, sino
también de que ellos «tienen sus bailes originales», o
sea, los areftos."”

Durante el actual siglo XX aparecen numerosas
referencias y observaciones cientificas sobre la presencia
viva de descendientes de aborigenes en campos cubanos.
El primero en reportarlo oficialmente fue el investigador
norteamericano Stewart Culin, en 1902, quien con su
compatriota arquedlogo Irving Rouse, hallo
supervivencias de la cultura indocubana en sitios
cercanos a Yateras y Baracoa (La Gtira y Dos Brazos),
como, por ejemplo, que las familias de esos lugares
consetvaban la costumbre de la sucesién matrilineal.
A ello se suman las interesantes observaciones del
ingeniero cubano Juan Antonio Cosculluela, quien
realiz6 investigaciones arqueoldgicas en la Ciénaga de
Zapata (1909-1913), relacionadas con las creencias y
costumbres de los descendientes de aborigenes que
conocidé en ese apartado lugar del territorio central de
Cuba; ademds de importantes hallazgos de restos
humanos aborigenes y otros objetos que alli mismo
rescatd.?!

Por su parte, el reconocido arquedlogo
norteamericano Mark R. Harrington, al realizar sus
investigaciones cerca de Maisi, en la zona mas oriental
cubana, en 1915, reporta la presencia de descendientes
de indigenas en aquella zona. En su conocido libro, Cuba
antes de Colon (1921), menciona a un «anciano espafiol
casado con una mujer de origen indio y que vivia con
sus hijos e hijas y las familias de estos, en un verdadero
pequefio pueblo», formado por ellos solamente.?
También se refiere a los «hermanos Mosquera, mestizos
de sangre espafola e india», quienes fueron auxiliares
suyos en el recorrido por la region de Maisi.”® Otras
interesantes anotaciones suyas sobre la subsistencia étnica
aborigen, pueden resumirse con sus propias palabras:

En algunos pueblos sus habitantes parecen ser casi indios
puros, como por ejemplo el de Yateras. [...] Otro pueblo,
entre cuyos habitantes, aunque muy mezclados con sangre
de espafioles y de otros, se encuentran tipos verdaderamente
indios, es Yara, distante unas millas de Baracoa [...] Hay



otros varios [pueblos] en los cuales predomina la sangre
aborigen, por ejemplo, el pequefio grupo de chozas cerca
de Jauco, conocido por Playa Blanca, donde no lejos puede
verse, o podia verse en 1915, una cueva todavia utilizada
como residencia por personas de descendencia aborigen.
En 1919 la mayor parte de las familias indias abandonaron
Playa Blanca.”

Es notable la traza indigena que, segun refieren, se
conserva no solo en el aspecto fisico de aquellos
individuos de campo, sino también en sus formas de
vida. Pichardo Moya nos comunica su experiencia
personal sobre

un poblado en la sierra de Toa (al norte del extremo
oriental), donde en el hablar cotidiano de giros arcaicos
predominan vocablos indios, se fabrica alfareria local de
modo primitivo, y nombres y bienes se heredan por linea
materna.”

Llama la atencién que, en ocasiones, los
investigadores han hecho alusién a la conciencia que el
indigena o su descendiente tiene de su origen étnico, y
la dignidad que dicha conciencia le otorga. El detalle se
observa con regularidad —de manera implicita o
explicita— en los documentos que se refieren a pleitos
econémicos que pretenden desalojarlo de sus tierras.
Puede leerse ademds, en el retrato que Harrington hace
de sus descendientes en Maisi-Baracoa. También
Pichardo Moya lo insinta al apuntar su observaciéon
sobre la presencia indigena, en pleno siglo xx: «Hemos
visto sus rasgos catracterfsticos en guajiros de Camagiiey»,
en Cubitas, Magarabomba y Vertientes, «algunos de ellos
con tradicional constancia de su origen indio».*

Permanencia de la memoria indigena
en Bayamo

Veamos como se desarrollé la poblacién indigena
en una regiéon muy particular; aquella que, con toda
razon, la historia ha reconocido como simbolo de
cubanfa: la ciudad de Bayamo y sus alrededores.

Existe un hecho de singular importancia por el
precedente que dejo, y que, sin embargo, ha tenido poca
divulgacion fuera del circulo de los historiadores. Me
refiero a la llamada «experiencia» o «experimento»,
llevado a cabo en Bayamo a principios del siglo xvi,
mediante el cual el gobierno de la metrépoli espafiola
ordené agrupar en comunidad a los aborigenes del lugar,
para otorgarles la libertad si adoptaban la condiciéon de
siervos de la corona, como los demis espaifioles,
trabajando la tierra por su cuenta y pagandole a la Iglesia
y al rey los tributos correspondientes. Desde 1516 hasta
1520 se habfa estado ensayando, en La Espafiola primero
y en Puerto Rico después, este curioso experimento que
nunca llegarfa a tener éxito, aunque puede suponerse
que dejara huellas en la situacién social de algunas
comunidades indigenas.

La busqueda minuciosa y prolongada en el Archivo
de Indias, a cargo del investigador Lewis Hanke,
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especialista en la historia americana de aquellos siglos
iniciales, sumé una cantidad de informacién apreciable
sobre este asunto, la cual publicé en el folleto titulado
Los primeros experimentos de América.”” También una
encomiable labor sobre el particular fue la del ensayista
e investigador literario cubano José Maria Chacén y
Calvo, que reportd en su trabajo La experiencia del indio.™
Por ambas fuentes sabemos que desde 1526, Pedro
Mejias, el franciscano provincial de La Espafiola, habia
sido designado para viajar a Cuba y aqui «poner en
libertad a todos los aborigenes entonces sin
encomendero, tanto como a aquellos cuyos
encomenderos muriesen en los seis meses préximos».?
Este hecho se considera el comienzo de los intentos por
realizar los citados experimentos con los indigenas
cubanos. Hanke relata:

Una vez arribados a Bayamo, dicho Padre Francisco
Guerrero fue hecho responsable de ensefiar a los sujetos de
la experiencia de cémo vivir «como trabajadores de
Castilla». Las instrucciones originales dadas por el
gobernador Guzman a Guerrero, en abril 3 de 1531, estan
preservadas y revelan una imponente lista de deberes por
los cuales el supervisor era tedricamente responsable. El
debia prevenir que sus encargados se comunicasen con los
otros indios, quiza para evitar la contaminacién y permitir
que el experimento se desarrollase en una especie de vacio
social. Los indios debfan ser ensefiados a cultivar el algodén
y el maiz, y a criar pollos y cerdos como un labriego
espafiol. Guerrero debfa, ademids, ver si hacian sus labores
regularmente, y si no se volvian perezosos vagabundos.
Con el fruto de su trabajo debian vestirse y calzarse, tanto
como para pagar las promesas a la iglesia e impuestos al
rey. El supervisor debfa hacerlos dejar sus ceremonias
idolatricas y brujerfas. Una vez purgados de estos errores
del diablo, se les iba a instruir en los elementos del
cristianismo. En este trabajo de conversién, Guerrero iba
a usar métodos que se adaptasen a sus naturalezas. Aunque
estaba prescrito celebrar misa diaria, era permitido excusar
a los indios de este servicio a discrecién. A los nativos se
les debia permitir entregarse a sus danzas, bajo las
indicaciones de la orden del rey; pero Guerrero evitaria
que usasen pinturas o méscaras en sus frenesies danzarios.”

En concreto, desde 1518 existia una Ordenanza
referida a no poner «ympedimento alguno en el haser
los areytos los domingos e [dias de] fiestas, como lo
tienen por costumbre, e ansy mismo los dias de lavor,
no dexando de trabajar por ello lo acostumbrado».”

Las dos citas anteriores las considero de la mayor
importancia, porque revelan cudles eran las condiciones
en que definitivamente se permitirfa vivir a la comunidad
indigena de Bayamo. Obsérvese en particular cémo
quedaba establecida la libertad para continuar algunas
de sus costumbres, entre otras, sus «ceremonias
idolatricas y brujerfasy, ademas de sus areftos no solo
los domingos y otros dias feriados sino todos los dias,
lo cual se permitia también a los aborigenes
encomendados en toda la colonia desde 1518, segun la
Ordenanza. Y si a la continuaciéon de estas costumbres
en la comunidad indigena bayamesa bajo control
espafiol, afiadimos las que continuaron por parte de la
gran masa de indigenas alzados y «apalencados» en los
alrededores de Bayamo y de la region montafiosa
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préxima, tenemos que afirmar que durante las primeras
décadas del siglo xvI, mientras en el resto de las
poblaciones fundadas por los espafioles en Cuba
disminufa la masa indigena (como consecuencia del
sistema de encomiendas), en Bayamo y sus alrededores
esta poblaciéon autéctona se mantuvo y se extendié cada
vez mas, tanto dispersa por los campos, como agrupada
marginalmente en esa villa —ademads de que continud
dentro de esta mezclandose con los espafioles en un
proceso de mestizaje palpable aun hoy, después de varios
siglos—; y con ella, por supuesto, sus creencias y sus
habitos.

Tanto el hecho de permitir, en las encomiendas, que
continuaran realizando sus areitos, como las
regulaciones de liberalidad que en ese sentido establecié
el llamado «experimento», crearon con el tiempo un
precedente de permisibilidad que tomaria fuerza de
costumbre. Es asi como puede explicarse la presencia
en Bayamo y sus alrededores de tantas costumbres y
usos domésticos de procedencia indigena hasta el
presente siglo: el uso del caracol como silbato, las
sandalias tejidas con fibras vegetales, la preparaciéon del
casabe, el uso de la coa para labrar la tierra, el sistema
de tala y quema de la tierra para sembrar, el amplio uso
de la «medicina verde», las técnicas de curaciones
(sobados, succiones, ritos de purificacion, etcétera), el
empleo de abundante vocabulario (sobre todo
topénimos) de procedencia aborigen y muchos
elementos mas.

Durante el siglo xviI se mantuvo la pervivencia
aborigen en la zona. El historiador Levi Marrero asegura
que: «La revision de un numero considerable de
documentos del Archivo General de Indias nos devuelve
una imagen del indocubano muy distinta a la que nos
presenta la historia tradicional [...]»,* haciendo
referencia con ello al obsoleto argumento de la
«extinciény» indigena en Cuba. Entre los elementos que
ofrece en su argumentacién estd que los indigenas de
ese siglo XVI integraban «algunas comunidades no muy
numerosas, pero cuyos integrantes retenfan su
identidad».*

Dos hechos importantes se destacan: por una parte,
en cuanto a la regiéon de Bayamo, se conoce la existencia
de numerosas comunidades indigenas surgidas en los
siglos xvII al X1X, como Santa Ana, Guanarubi, Jiguani,
Los Quemados, El Sao, El Datil, La Sal, E1 Horno,
Bueycito, El Dorado, Veguita y otras; algunas de las
cuales existen todavia. Por otro lado, resulta muy
seflalada la afirmaciéon de que, en pleno siglo xvii, esas
comunidades indigenas supervivientes mantenfan su
identidad, fenémeno este ignorado y hasta rechazado
en textos de historia, ensayos y toda la literatura que
durante siglos se ha escrito sobre esa época.

Al respecto dice el mismo autor:

La tendencia a «no ver» a los indios era general. El
gobernador de Santiago de Cuba, don Pedro Roca de Borja,
escribfa al Rey en 1637 sobre «los indios naturales, de que
casi no ha quedado rastro», en tanto que 45 aflos después
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se informaba la existencia del pueblo de San Luis de los
Caneyes —el Caney actual—, con 50 vecinos, indios
naturales, quienes representaban una poblacién indocubana
de 200 personas, cifra muy significativa dentro de los limites
demogtificos del periodo.*

De nuevo sobre el siglo xviin bayamés, Felipe
Pichardo Moya nos informa que, segun las Memorias
sobre Bayamo, de Manuel de ]. Estrada, existieron nucleos
apreciables de poblacién indigena en Bayamo a todo lo
largo de ese siglo, «ademas de dos compafifas de milicias
exclusivamente de indigenas».”® Por su patte, el conocido
historiador de esa ciudad, José Carbonell Alard, relata
que el 16 de noviembre de 1731, «algunos indios naturales
y vecinos» de Bayamo denuncian ser objeto de despojos
de tierras realengas al no permitirles las monterias, y
datles titulos de propiedad de esas tierras a otros vecinos.
Dos afios después (en octubre de 1733), el coronel Pedro
Ignacio Jiménez, Gobernador y Capitan de Guerra de
Santiago de Cuba «y lugares de su partida», se trasladé a
Bayamo y nombré a un representante de los indigenas
reclamantes despojados (que no tenfan «Protector» en
esa villa), quien, en diciembre de ese afio (1733), notifico
a estancieros, estantes y pretendientes de las tierras en
El Horno que se presentaran para hacer la reclamacion
oficial ante el Protector. «Se llevé a cabo esa labor los
dias 12 y 13 de ese mismo mes, y la lista que ofreci6 el
Gobernador fue bastante amplia». Entre los que
reclamaban, llama la atencién la presencia de algunos
mulatos casados con indias. «En relacién con las tierras
de El Horno y las colindantes, por las relaciones hechas
por los indios, lograron demostrar que las mismas eran
realengas en toda la extensién», y asi esta vez los
indocubanos ganaton el pleito.*

¢Cual respetable cantidad serfa la de esos indigenas
que alli habitaban? Ya en ese siglo no podia saberse, por
la conocida razén de que en los censos oficiales se
contaban como «blancos» (de ahi que se sintieran con el
derecho a hacer reclamaciones a las autoridades).

Por otra parte, pueden haber sido considerados
«negros». En 1943, segtn el censo oficial de ese afo, la
poblacién negra en Manzanillo y Jiguani solo constitufa
del 25 al 35 % del total, mientras en Bayamo, se estim6
entre un 35 y un 50 %. En estas cifras debi6 existir un
porciento de mestizos de indigenas con negros (que con
toda seguridad fueron incluidos como «negros»).

Como dijera el investigador Angel Lago :

Pero no solo debemos buscar el legado indigena en los
objetos de la cultura material; es preciso incursionar bajo
la superficie para descubrir lo oculto tras las apariencias.
Nos percataremos asi de que una raza no exterminada
totalmente, sino diluida en el seno de la sociedad colonial,
necesariamente tiene que haber dejado su impronta, aunque
apenas perceptible, en la esfera de la cultura espiritual, por
mas que esto se haya negado hasta el presente. La forma de
entonar la lengua espafiola caracteristica de los habitantes
de la regién de Cauto, diferenciada de la de otras zonas del
pals, incluso colindantes, y los tipicos localismos en el uso
del idioma, son indicadores de determinadas especificidades
en la conformacién histérica de la poblacién, que se reflejan
en el plano lingiistico; entre otros factores, en esa



Los aborigenes cubanos: leyenda de una extincion

(Tanto el hecho de permitir, en las encomiendas, que continuaran |
realizando sus areitos, como las regulaciones de liberalidad que
en ese sentido establecio el llamado «experimento», crearon con
el tiempo un precedente de permisibilidad que tomaria fuerza
de costumbre. Es asi como puede explicarse la presencia en
Bayamo y sus alrededores de tantas costumbres y usos

| domeésticos de procedencia indigena hasta el presente siglo.

composicion demogrifica influye el aporte indigena,
proporcionalmente mayor al de otros tetritorios.”’

Por mi parte, puedo afiadir que, efectivamente, el
cumulo de tradiciones orales, creencias y practicas
religiosas identificadas con el pasado indigena que pude
recoger entre la poblacién de Bayamo y sus alrededores
me permiten asegurar que no pudo borrarse de un
plumazo la profunda influencia de sus pobladores
autéctonos. Allf —como en otras regiones de Cuba—
rebasaron su existencia fisica y su cultura mas alld del
siglo xv1, hasta llegar a nuestros dfas.

La actual presencia aborigen en Guantanamo

Numerosos autores (a veces copiandose unos a otros)
suelen argumentar que, «desaparecido el indio» en épocas
relativamente tempranas de la historia colonial cubana,
desaparecié con él su cultura espiritual, de la cual no
quedan «ni vestigios». Asi, primero quisieron eliminar
al indio como individuo, después como ente social, y
por ultimo se ha pretendido borrar su cultura y su
recuerdo.

En un trabajo sobre la «Permanencia del aborigen
cubano en nuestra poblacién», Oscar Tejedor informa
sobre los habitantes de ascendencia indigena, que viven
dispersos en algunas zonas de Guantanamo (sistema
orografico Sagua-Baracoa):

Existen nucleos poblacionales de marcados rasgos
autéctonos; sus apellidos son solo dos: Ramirez y Rojas,
con un simple linaje que data del siglo xvi cuando Manuel
Rojas, sobrino de [Diego] Velazquez y encomendero en la
zona [Baracoa], contaba con dotaciones de esclavos «indios»
y Miguel Ramirez, primer obispo de Santiago de Cuba,
realizara los ptimeros bautizos masivos en la region.”

Aun existen esos apellidos exclusivos en un
asentamiento poblacional intramontano denominado
Caridad de los Indios, correspondiente al municipio
Manuel Tames de la provincia guantanamera, donde ya
pocos recuerdan que sus apellidos son herencia de los
indigenas de aquella zona pertenecientes al encomendero
Manuel Rojas, por una parte, y por otra resultado de
los bautizos masivos que realizara aquel obispo Ramirez
en dificiles peregrinaciones por esos inaccesibles parajes,
y durante los cuales otorgaba su propio apellido. Valga
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afiadir que dicho obispo lo fue de Santiago de Cuba en
1528, y que se le considerd «protector de los indios».”
Una de las razones que explica la permanencia casi unica
hasta hoy (fines de los afios 90) de esos apellidos es lo
intrincado del lugar, que lleva consigo la escasez de vias
de comunicacién y la tradicional endogamia practicada
por las familias del lugar.

Precisamente en La Ranchera, un barrio rural
perteneciente a la comunidad de Caridad de los Indios,
conclui el trabajo de campo de la investigacién.

Francisco Ramirez Rojas, Panchito, el «cacique» de
La Ranchera, ademds de presentar una «danza indiana»
(a cargo de los miembros de su familia), confesaba que
todo lo que sabe se lo debe a una revelacién que tuvo
en suefios, donde se le aparecié «la madre tierra» (una
figura de mujer muy grande, segin ¢él, «mas grande que
esta casa»). ¢Habra alguna evocacién mas genuinamente
aborigen que esta, referida a la «madre tierra», como
maxima entidad sobrenatural (la «pacha mama» de la
cultura incaica y de otras regiones de la América
indigena)? Contaba Panchito que la imagen le dijo que
le pidiera al sol para que purificara la tierra (obsérvese
la tradicién astrolatrica ancestral), porque no se iba a
dar nada; «porque sobre mi hay muchas cosas —le dijo
la madre tierra—: arboles, animales y cristianos, y sin
embargo, no me quieren». A lo que Panchito le contesto
que ellos si la querian, porque

estamos sobre de ti, de ti vivimos, sin ti no hay nada, sin ti
no hay mundo, sin ti no tenemos comida, no tenemos
boniato, no tenemos frijol, no tenemos aji, no tenemos
gallo, no tenemos gallina, no tenemos guanajo, no tenemos
nada, porque todo depende de ti, porque estamos sobre de
ti; te pisoteamos, y yo si te quiero porque ti me has dado
bastante comida... y digo que no hay nada mas poderoso
que la tierra. Son unas cuantas cosas que vinieron para
quedarse: la tierra, el sol, la luna, las estrellas, el agua...

Nadie como el ancestro aborigen para demostrar
similar arraigo a la naturaleza; a su naturaleza. Sin
menoscabar muchos otros valores, tenemos que
reconocer que esa manera de demostrar el sentimiento
de arraigo amoroso a la tierra nada tiene de los abuelos
espafioles, ni de los abuelos africanos: sus formas de
expresarlo fueron muy otras. Ninguno como el indigena
de América —y su descendiente cubano en este caso—
para formular con tan dulce sentimiento el amor por
su tierra —que todo la da—, con ese sentido de fina
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espiritualidad tan peculiar de las culturas
indoamericanas, desde el norte hasta el sur del
continente.
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