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Presentación
Sometemos a consideración y debate las personas afrodescendientes y de todo(as) lo(as) nicaragüenses este  estudio antropológico, como un esfuerzo de rescate cultural, tratando de reflejar además la cotidianidad de la vida actual del pueblo afrodescendiente Creole de la RAAN, que habita en la Costa Caribeña de Nicaragua.

Nos hemos trazado, entre otros objetivos:

1.-
Poner a disposición de las y los afrodescendientes Creole de la RAAN una publicación que mejore su conocimientos de sí mismas / os y fortalezca su autoestima.

2.-
Promover los resultados del estudio en las universidades de la Costa Caribe, a fin de que pueda servir como material discusión en las diferentes carreras que ahí se imparten. 

El  estudio está orientado a investigar la situación actual y del pueblo Creole en la RAAN, afrodescendiente en  la Costa Caribe nicaragüense, y para ellos se toma como punto de partida los derechos específicos del mismo consignados en 

la Declaración y Programa de Acción adoptados en Durban por la Conferencia Mundial contra el Racismo, la Discriminación Racial, la Xenofobia y otras formas de Intolerancia, reconoce que la lucha contra el racismo, la discriminación racial, la xenofobia y las formas conexas de intolerancia es una responsabilidad primordial de los Estados; alienta a elaborar  o desarrollar planes de acción nacional para promover la diversidad, la equidad, la justicia social, la igualdad de oportunidades y la participación de todos, adoptando medidas y estrategias afirmativas o positivas con la finalidad de crear las condiciones necesarias para que todos participen efectivamente en el proceso de adopción de decisiones y ejerzan los derechos civiles y políticos; económicos, sociales y culturales sobre la base de la no discriminación.

Introducción
Inicialmente esta investigación se focalizaba básicamente en la situación actual del pueblo Creole de la Región Autónoma Atlántico Norte (la mayoría concentrada en Bilwi), por dos razones principales: primero se quería visibilizar a la población afrodescendiente menos conocida de la Costa Caribe, ya que ha sido Bluefields la “ventana” del Pacífico para “conocer”, intuir, prejuzgar, discriminar, etc. a los diferentes pueblos caribeños, asumiendo la mayoría de las veces que todo(as) sus habitantes son negro(as).

El estudio se reorientó para darle un contenido histórico – cultural que demostrará que la base de la explotación colonialista se basó en la trata y explotación esclava de millones de afrodescendientes, y de millones de indígenas. Lo anterior sirve de referencia a una especie de vuelo que  “aterriza” focalizando su atención en las manifestaciones de debilidad cultural que muestra  este pueblo afrodesceniente. No se pretende responder a todas las inquietudes , queda mucho por hacer y se tiene la seguridad en la capacidad de y en los relevos generacionales. 

Este trabajo implicó el análisis de bibliografía relativa al tema, formulación de hipótesis de trabajo y diseño de guías y otros instrumentos necesarios (diario de campo, matrices, establecer tiempos, épocas históricas, etc., así como investigación de campo en Puerto Cabezas y en Managua.
De tal manera que esta pequeña obra finalmente está constituida:

1. Por una investigación de las características del Régimen Esclavista Colonial. Como primicia para mucho(as), se ofrece al lector es la demostración científica de que la humanidad tiene un origen común y que seres humanos y proceso de mestizaje histórico van de la mano.

2. Las características específicas de este Régimen en el Pacífico y el Atlántico Caribeño.

3. El proceso histórico vivido en  la Costa Caribeña, enfatizando los aspectos referidos al régimen esclavista y a la conformación y el papel jugado por  el pueblo Creole en el mismo. Se revisó selectivamente bibliografía referido al tema proveniente de diferentes países caribeños y del caribe en general.

4. La influencia permanente de la herencia ideológica del Régimen Esclavista Colonial en este país que todavía no termina de constituirse en un verdadero Estado Nacional.

5. una investigación de campo orientada a conocer las causas del debilitamiento sociocultural del pueblo Creole de la RAAN.

La investigación de campo se realizó a través de entrevistas abiertas y/o informales a 50 personas, un poco más de la mitad fueron Creoles, a Mískitus y mestizo (as). También se realizó una selección de informantes claves, y el uso de la Observación Activa. Se realizaron 5 grupos focales. En todos las casos se procuro tener cuotas más o menos iguales de hombre y mujeres. El haber incluido a  miembros de otras culturas fue debido que se consideró impórtante tener en consideración “la mirada del otr(a)”.

Raquel Dixon dió su valioso apoyo personal y abrió las puertas de la organización “Nicarebbean Black People Movement”; con un grupo de ello(as) se hizo un ejercicio de devolución de resultados y análisis de alternativas

Este libro está orientado a promover el debate de ideas, reflexión y acción. No hay apego a que se tiene “ la razón y la verdad”.

Pero sí se considera demostrado que la alternativa de construir una Nicaragua con una identidad única, sólo se podrá basar en el respeto y reconocimiento a su valiosa diversidad.

Marco de referencia 
LA HERENCIA IDEOLOGICA ESCLAVISTA-COLONIAL EN NICARAGUA.

Cuando  se declara la independencia de Nicaragua en el Pacífico, las estructuras del poder colonial quedaron intactas; pero gracias a los postulados de la nueva República, influenciada por la Revolución Francesa, se proclamaba que toda la ciudadanía gozaba de igualdad y tenía  los mismos derechos. Afirmación que no era verdad en aquellos tiempos ni en los actuales. 

Así, en la Nicaragua posterior a 1821, el poder estaba estructurado de una manera parecida a la organización feudal, pero sin Rey: quedaron los nobles, el clero,  los “campesinos libres” y personas con otros oficios, empobrecidos y despojados. 

La forma como se ejercía o ejerce el poder es vertical y desde una interpretación patriarcal integral, legada por la iglesia medieval y esas interpretaciones, concepciones, “valores”, prejuicios, normativas, etc. se constituyen en una parte de nuestra visión del mundo, que a su vez respalda la sobrevivencia de la visión de  un Estado-botín, donde los  roles de piratas, bucaneros y autoridades coloniales son asumidos por las más “prestigiosas” familias que heredaron lo que antes pertenecía a su patria de origen.

Se conformaron estructuras de poder político-económico que no lograron “cuajar” en  una clase burguesa con un proyecto de nación, con excepción de dos intentos fallidos: finales del siglo diecinueve e inicios del veinte, y el de la izquierda  en la década de los ochenta, con la Revolución Popular Sandinista.

La forma brutal como se impuso la visión de los colonizadores:

Nicaragua era un país “densamente” poblado (en términos relativos), de acuerdo a Fray Bartolomé de las Casas, se calculó en 600,000 habitantes. “A mediados del siglo XVI se hace una tasación de tributo y la población india sólo llega a unos 50,000 habitantes. En 1610, sólo quedan unos 12,000, la cifra más baja” (Germán Romero, Historia de Nicaragua. Tomo 1, Editorial rei América, 1991: 66).

Esta disminución se atribuye a varias causas: enfrentamientos bélicos, envío de indios a trabajos forzados en el norte del país, enfermedades mortales como la viruela y el sarampión -por no tener defensas naturales sus organismos-, pero es el trato inhumano el que prevalece sobre estas causas; y nunca se supo cuántos fueron enviados a morir a Perú, México y Panamá.

En el Pacífico sólo algunos pueblos indígenas lograron sobrevivir a este genocidio y etnocidio despiadado y feroz; varios de ellos ocultaron su identidad para salvaguardar lo poco que  pudieron salvar o recuperar de sus ancestros. Desde la R..P..S. hubo un resurgir de esas identidades en Rivas, Sébaco, Matagalpa, etc. Mucha de sus reivindicaciones han encontrado a un Estado sordo y ciego que rehuye reconocer sus derechos específicos, porque aunque es signatario de compromisos internacionales, sus representantes realmente desconocen, rechazan y más bien discriminan a estos sectores y hasta se sienten amenazados por ellos/as debido a que estas luchas ponen en entredicho el andamiaje político en que se basa  el “derecho” que tienen de gobernar de forma excluyente y discriminatoria.

Las contradicciones con la Costa Caribe

La rivalidad entre España e Inglaterra por el dominio del Caribe, y las prioridades establecidas por España en dar mayor protección a provincias más importantes para sus intereses por ejemplo Perú y México, dió la oportunidad a que piratas primero y colonos posteriormente, fueran estableciendo un Modelo de Dominio en la Costa Caribe, que les posibilitó explotar sus recursos naturales, esclavizar selectivamente a indígenas, establecerse con sus esclavos(as) negros(as) en asentamientos casi siempre provisionales para comercializar y contrabandear productos, y enfrentar a los pueblos españoles con un sector de indios con los cuales establecieron alianzas tácticas (empoderaron a este grupo frente a los demás), que les permitieron ir “modelando” una forma de dominio indirecto, adecuada a las circunstancias y procesos históricos que sucedieron durante todo el tiempo de su ocupación.

A partir de la integración por la fuerza de la Costa Caribeña, el llamado “Estado Nacional”  ha tenido relaciones históricas que se podrían considerar como de Colonialismo Interno.

Ejemplos  del dominio  de la ideología  colonial

· La gran mayoría de la población supone que ser blanco es lo mejor, y siempre busca “quien es el chele de la familia” y si no lo hay, se inventa: se discrimina al negro que se lleva dentro y se hace de manera vergonzante. La mayoría no sabe que la marimba proviene de Africa y que no es un invento indígena.

· No se tiene cultura laica, se ve como natural que con los impuestos de todos(as) se hagan monumentos religiosos católicos; que no corresponden con las creencias de miles de nicaragüenses que se aglutinan en otras religiones o no militan en ninguna.   

Los “jerarcas de la fe” se meten en la vida pública y política del país y hasta hacen invocaciones en actos públicos de Estado. Por otro lado, los partidos políticos se esfuerzan en buscar alianzas con los que dirigen esta iglesia, a cambio de tratos preferenciales que son inconstitucionales; los medios de comunicación se esmeran en pedir la opinión de los domingos, a un cardenal que es obispo de Managua, pero que en la realidad funciona como si fuera el jefe de la iglesia a nivel nacional, asumiendo un puesto que no existe en la jerarquía eclesiástica.

· Se considera heroína “nacional” a Rafaela Herrera, cuando lo que ella hizo fue defender valientemente los intereses de España contra los ataques de Inglaterra

· No sólo la efigie y el nombre del conquistador esclavista Francisco H. De Córdoba está en nuestra moneda “nacional”, sino que cuando se hallaron sus restos, el Ejército de Nicaragua le rindió honores militares. En todo caso correspondía ese gesto al Ejército de España.

· En el Pacífico se comía mucho pescado, verduras, frutas, semillas, hojas, etc.; ahora la gran mayoría prefiere carne de res, cerdo o pollo. Que son  los animales que trajo el conquistador, y no es que esto sea malo, el problema es que se podría tener una dieta más balanceada sino se asumiera que esas carnes son mejores.

· Se considera que el trabajo manual es de personas inferiores  (aunque se niegue esta discriminación), de la misma manera como la veía el noble, ellos despreciaban el trabajo físico, manual.  Por eso no trabajaban .

· Y cada 12 de octubre: celebramos que Colón “descubrió” América. Aquí habían personas que ya la habían descubierto antes que él. 

· Y porqué llamar “Madre Patria” a  un país cuyos antepasados instalaron un Régimen Esclavista Colonial; no parece lógico ni correcto. Y no se niega que hubo intercambio cultural (y también miles de mujeres violadas); a fuerza que lo hubo pero desde dos espacios asimétricos, donde uno tenía el poder y lo(as)s demás se defendían, se rebelaban, hasta que fueron diezmados.

Uno de los mejores intentos, pero pudo más.........

El mejor esfuerzo en tratar de formar ese Estado Nación lo asume la Revolución Popular Sandinista, pero con una visión etnocentrista cuyas raíces históricas están en la herencia ideológica referida anteriormente,  de tal manera que:

· Era representativa de un estado integracionista

· Católico (aunque teóricamente laico)

· Orgullosamente hispanoparlante, no le daba la misma importancia a las lenguas indígenas y rechazaba el inglés Creole porque era una expresión del imperialismo inglés y estadounidense (olvidándose que el español también es producto del dominio colonial).

· Con discriminación oculta, por vergonzante, de la piel negra (tan abundante en tonos por el mestizaje tan fuerte que se dió en el Caribe)

· Reducía a clase campesina a los indígenas. Tenía una visión del desarrollo que intentaba proletarizarlos/las.

· No respetaba a la Iglesia Morava y a sus líderes religiosos (por su visión católica y porque los  líderes de las mismas eran negros y/o pastores Mískitu de base)

· Veía el bosque como la posibilidad de establecer un desarrollo ganadero de gran potencial, y en esos bosques lo que hay que sembrar son árboles y protegerlos de verdad y así lograr una explotación racional de ese recurso.

· No entendía porqué los Creole, Garífona, Mískitu, Mayangna y Rama no tenían una representación colectiva del blanco inglés o estadounidense  como enemigo de sus intereses, sino como protector el primero y poderoso inversionista el segundo

· Había una representación del gobierno central mucho más militar que en las épocas anteriores

La Ideología Colonial en el Caribe


La historia mundial y nacional casi nunca establece el aspecto central del régimen que implantaron españoles, portugueses, ingleses, holandeses, daneses y franceses.

Los tres primeros con grandes dominios territoriales y los demás disputándoselos, y todos dedicándose al beneficio del inhumano tráfico de esclavos.

De 1518 es la referencia documental más antigua sobre un cargamento de negros africanos transportados a América, directamente desde el Africa. Si se establecieron como fechas límites 1518 y 1873 (el último cargamento del que se tiene pruebas fehacientes), se estaría expresando esa esclavitud en 365 años, durante los cuales tiene lugar el proceso de traslado cohercitivo más gigantesco que ha conocido la historia. A lo largo de ese periodo se estima que arribaron a América no menos de 9.5 millones de negro (as)  africano (as), en función de 6 producciones fundamentales: azúcar, café, tabaco, algodón, arroz y minería (Moreno, 1977:13). 

A esto se debe agregar la venta de esclavos indígenas, que arrancados de sus hogares fueron enviados a donde sus captores tenían la demanda de compra. Muy pocos registros quedan de esas actividades “comerciales”. Tampoco se debe olvidar que el régimen llamado de Encomiendas, fue una versión muy de los españoles para disfrazar otra forma de esclavitud impuesta en sus Colonias.

Insistir y ampliar sobre este tema es debido a que por lo menos en Nicaragua, en el Pacífico y en el Caribe, esta etapa de la historia está oculta, invisibilizada por una versión que asume al vencedor como superior; la herencia ideológica del pasado colonial ha logrado deformar o transformar estos hechos, para dejar como saldo una idílica fusión de culturas (en el Pacífico) y la visión del explotador como protector (en el Caribe).
Hubo un diseño que trató por todos los medios de la cultura de origen se olvidara, sucumbiera, a fin de imponer la visión del mundo del esclavista; nunca fue logrado completamente debido a que el esclavo (as), si bien no logró conservar las culturas originales, en una lucha de sobrevivencia y resistencia, recreó, reinventó su vida cultural, y mezclada con los nuevos elementos culturales impuestos, se asoma, a través de los siglos, la visión ancestral de quienes se quedaron con esas pérdidas, marchito (as) de dolor, máxime que  lo (as) arrancados a la fuerza de su entorno familiar y tribal, eran jóvenes; las aldeas quedaron despobladas de juventud. Era su fuerza y su vigor las que interesaban, y no se sabe cuántos murieron en el camino por las condiciones infrahumanas en que eran trasladados.

La humanidad es hija de negra/os
Desde hace muchos años la Antropología ha aseverado que es el Continente Africano el espacio vital donde tuvo su origen la Humanidad. Profesionales de la Arqueología, la Paleontología, la Antropología Física y Cultural hicieron el mapa migratorio, pero siempre hubo uno que otro “eslabón perdido” que complicaba el análisis de tal afirmación, pero no se dudaba de la tesis planteada.

Ahora, armado de los conocimientos más modernos de la genética humana, el Dr. Spencer Sanders literalmente recorrió el mundo para demostrarlo; fue noticia de primera plana, pero de esas que no penetran en el conocimiento ni en las conciencias porque no se difunde de manera sistemática y porque no es fácil cambiar percepciones, valores, prejuicios, costumbres, etc., que han servido para sustentar desde doctrinas racistas de Estado hasta las discriminaciones cotidianas de muchos ciudadanos y ciudadanas. Como una vez dijera Samir Amin: el negro es un invento de los blancos.

Este descubrimiento implica que tampoco hay grupos aborígenes, mucho menos en América, ya que todos tienen ancestros comunes en el comienzo de la humanidad. En el caso que nos ocupa, por eso no se ha dudado en llamar “Pueblo Creole”, a quienes se ha considerado, junto a los Garífonas, como Comunidades Étnicas: primero porque proviniendo de diferentes pueblos africanos, la diferenciación pareciera una involuntaria discriminación, y segundo, ¿cómo no se va a considerar pueblo a quienes provienen directamente de los más remotos ancestros de los diferentes grupos humanos que poblaban América antes de la llegada de los esclavistas coloniales?.

Con esto no se trata de negar derechos históricos, sino de someter a debate el ordenamiento de estas ideas y asumir que los afrodescendientes de Nicaragua, además de estar emparentados más directamente con nuestros ancestros africanos, también son parte de la cultura, historia y sociedad que se ha desarrollado y forjado en la Costa Caribe nicaragüense, enriqueciendo a esa sociedad caribeña y siendo enriquecidos a su vez.

Spencer Wells, especialista en genética de poblaciones, recorrió los 5 continentes siguiendo las huellas genéticas de las primeras migraciones que poblaron el planeta, tomó miles de muestras de sangre de aborígenes, su estudio traza una línea de descendencia de 2000 generaciones, esta se remonta 60.000 años atrás, a los hombres que salieron de África.

Cuesta creer que los casi 6000 millones de personas que actualmente se encuentran diseminadas por todos los continentes sean los descendientes directos de tan sólo 10.000 individuos que hace 60.000 años vivían recluidos en África. Más increíble aún suena el hecho de que la población nativa de América descienda de un grupo de tan sólo 10 ó 20 personas que se animó a cruzar el estrecho de Bering poco antes del final de la era glacial.

Quien recientemente logró armar el rompecabezas de las migraciones que permitieron al hombre poblar el planeta es Spencer Wells. Este biólogo molecular, egresado de las universidades de Stanford y Oxford, recorrió durante un año el globo en busca de poblaciones indígenas remotas, como los bosquimanos del Kalahari o los chukchis de Siberia, que aún hoy conservan en su sangre las huellas de esa travesía. 

Como científico, el trabajo de Wells se centra en el estudio de la diversidad humana: si bien en su superficie los hombres se ven distintos, le ha interesado buscar el origen común, tema de estudio donde se conjuga su interés por la historia, por la biología y por la evolución del hombre. 

Wells estudia la genealogía, a partir de los seres que viven hoy en día. Para eso extrajo miles de muestras de sangre de personas de todo el mundo, y luego buscó en ellas marcadores genéticos que pudieran servir como "señales en tránsito" que nos remontaran a genomas anteriores. 

Los primeros marcadores utilizados fueron ciertos cambios en el ADN. Por lo general, el genoma que se transmite a través de distintas generaciones es en gran medida inmutable. Aun así, es posible detectar algunos errores que son muy poco frecuentes; estos cambios o mutaciones se heredan, lo que permite establecer una línea de descendencia de abuelos, padres e hijos. 

En la investigación descubrió que los cambios más importantes eran los que aparecían en el cromosoma Y (que lo transmite el padre a su hijo varón); éstos eran los que revelaban una gran cantidad de información, lo que llevó a trazar una línea de descendencia del hombre. Los datos recabados a través del estudio permitieron establecer un mapa que ilustra cómo el hombre pobló todo el planeta. 

Como resultado de estas investigaciones, Wells afirma que fueron 40,000 años, aproximadamente, los que transcurrieron desde que el hombre primitivo salió de África y llegó a América, luego de haber poblado Asia, Europa y Oceanía.

El hombre primitivo partió de África en dos oleadas. La primera comenzó entre 50 mil y 60 mil años atrás, y recorrió la costa sur de Asia para llegar finalmente al norte de Australia. Este viaje fue motivado por una intensa sequía que azotaba al continente africano, como resultado del período glacial, que concentró el agua en los polos. Los animales lo abandonaron buscando agua y pasturas; y los cazadores los siguieron. 

La segunda salida se produjo hace 45.000 años. Esos hombres partieron a lo que hoy es Medio Oriente; un grupo siguió luego hasta India, mientras que otro llegó hasta China. Diez mil años después, de Asia central partieron grupos de viajeros hacia Europa, atravesando cubiertas de hielo habitadas por mamuts y bisontes; también de Asia central habrían de partir, 15.000 años más tarde, hacia Siberia. 

Finalmente, hace 20 mil o 15 mil años atrás, un grupo de 10 a 20 personas que habitaban el Ártico logró cruzar al continente americano, a través del estrecho de Bering. A medida que la era glacial retrocedía y los casquetes polares se derretían, aumentaba el nivel del mar, aislando a los pobladores americanos, que comenzaron a desplazarse hacia el Sur. 

El hombre primitivo que salió de África ya había completado la evolución que dio como resultado el Homo Sapiens. 

Nuestros ancestros africanos eran hombres altos, flacos, tenían la piel oscura y el pelo enrulado, como los que uno puede encontrar hoy en países como Namibia. 

A medida que se desplazaban hacia el Norte, la exposición al sol cada vez era menor, por lo que la piel se aclaró para poder sintetizar la vitamina D a partir de una menor cantidad de rayos ultravioletas. Aquellos que partieron a Siberia, por ejemplo, debieron minimizar su superficie corporal para evitar la pérdida de calor, en un intento por adaptarse al frío extremo; por eso, desarrollaron troncos robustos, dedos regordetes y piernas y brazos más cortos. 

Por otro lado, entre aquellos que llegaron a Australia o, más tarde, a América, la subida del nivel del mar como resultado del fin de la era glacial les cerró el contacto con el continente asiático; ese aislamiento los llevó a desarrollar rasgos distintivos de los de sus antepasados. Algo similar ocurrió con aquellos que se desplazaron a China, que quedaron atrapados entre montañas al Norte y océanos al Sur, sin contacto con el resto de Asia. 

La cronología de las migraciones es resultado de la combinación de los hallazgos del estudio genético, junto con otro cuerpo de evidencias arqueológicas y climatológicas previas, que brinda el contexto para emprender mejor el estudio de los marcadores genéticos. 

Considerando los resultados de la investigación, el término raza no tiene ningún significado. En vez de hablar de razas se debería hablar de parentescos, pues todos tenemos un ancestro africano. Es posible establecer una línea de aproximadamente 2,000 generaciones desde ese ancestro hasta el hombre de hoy; obviamente, es posible encontrar diferencias, pero para referirnos a ellas el concepto de raza resulta trivial.

Otros científicos confirman que las diferencias entre los humanos se deben a adaptaciones al ambiente, de manera tal que si hoy se juntase a negros, blancos, asiáticos y americanos en una isla por el resto de sus vidas, y se mezclasen, sus hijos y los hijos de sus hijos generarían adaptaciones al ambiente al punto que se vendrían constituyendo en lo que hoy se denominaría como una “raza” tanto por el color de piel como por la cultura que construirían.

Asumimos que los negros de Puerto Cabezas, al igual que los negros del caribe, tienen un parentesco más directo con los orígenes de la humanidad. ( Sebastián A. Ríos De la Redacción de LA NACION, 24 de noviembre de 2002).

 El régimen esclavista colonial 
La conformación de los Estados Nacionales Modernos pasan por un largo proceso que está lleno de guerras, pillajes, despojos, reunificaciones, enemigos que tratan de arrebatarse la corona del otro, para después unirse contra un tercero, por ejemplo : en la batalla de Trafalgar, donde los españoles y franceses unen esfuerzos militares y son derrotados por los ingleses en 1805; y en el periodo de 1808 – 1813, un cuerpo del ejército de los ingleses apoyan la lucha de independencia de España que estaba sometida por los franceses. 

Entre otros ejemplos de la enconada lucha  por formar estados nacionales que abarcaran el máxime posible de territorios se encuentran :

España que por la Paz de Wesfalia(1648) reconoció la independencia de Holanda(que rápidamente se convirtió en especialista en trata de negro(as), casi al mismo tiempo que enfrentara sublevaciones de Portugal, Andalucía, Aragón, Nápoles y Sicilia, las que fueron reducidas, menos Portugal, lo que condujo a la ruptura de la unidad Ibérica.

En Inglaterra el movimiento Puritano venció y decapitó a Carlos I,  y se proclamó la República en 1649. Bajo este régimen y el Protectorado de Cromwell(1653-1658) se prosiguió la expansión marítima y comercial; no se pudo impedir la Restauración y la casa de los Estuardo reasumió el trono(1660).

Y en Francia a partir de la Revolución se proclamó la República y en los vaivenes de la lucha por el poder, se proclamó la Segunda(1848) para formar una Tercera después de 1871. 

La expansión del comercio a partir del siglo XI aceleró en Europa Occidental el desarrollo en una economía monetaria, cuyo altibajos los obligan a ampliar las fronteras del comercio conocidas hasta entonces e iniciar un proceso de Acumulación Originaria de Capital, que daría lugar al llamado Primer Mundo, y que tiene como sustento y base económica el pillaje de los recursos humanos y materiales de América, lo que produce una Revolución Industrial sobre la base de la expansión de un mercado que ya puede considerarse mundial.

Uno de los reinos más atrasados en esa época era lo que hoy conocemos como España, y  “como consecuencia de la balanza comercial deficitaria de España, del estancamiento y la decadencia de su artesanado, el conjunto de los tesoros de oro y plata pirateados o adquiridos por la dominación de indios y negros, acaba por ir a parar a manos de la burguesía de Europa Occidental (es decir, a Alemania, Francia, los Países Bajos y Gran Bretaña). Los suministros de guerra para los numerosos conflictos dinásticos que desgarraron a Europa durante esos tres siglos, constituyeron también importantes palancas de esta acumulación de capital comercial. Los hermanos Paris, los capitalistas franceses más importantes del siglo XVIII, deben su fortuna a esos suministros. La aparición de la deuda pública, del empréstito en forma de valores de Estado negociables en bolsa,  en principio las de Lión y Amberes, más tarde la de Amsterdam, que predominó durante un largo periodo – representa otra palanca de esta acumulación primitiva de capitales alimentada, además, por pillaje de América y las Indias.

Igual que la acumulación primitiva del capital mercantil, la acumulación primitiva del capital comercial se efectúa, ante todo, por medio de bandidaje y la piratería. Scott observa que hacia 1550 reina en Inglaterra una gran penuria de capitales. 

En algunos años, las empresas de piratería contra la flota española, organizada en forma de sociedades por acciones, modificaran la situación. La primera empresa de piratería de Drake, que data de los años 1577 – 1580, se lanzó con un capital de 5,000 libras en el que participaba la reina Isabel; los piratas introdujeron en Inglaterra unos doce millones de libras esterlinas. Es conocida la espantosa barbarie de los conquistadores españoles en las Américas. En 50 años, exterminaron 15 millones de indios, si hemos de creer a Bartolomé de las Casas, y 12 millones según críticos más “conservadores”. Regiones de poblaciones densa  como Nicaragua y la Costa de Venezuela fueron casi totalmente despobladas" (Mandel, 1972: 99)

Esclavos y amos

La historia mundial y nacional casi nunca establece el aspecto central del régimen que implantaron españoles, portugueses, ingleses, holandeses, daneses y franceses.

Los tres primeros con grandes dominios territoriales y los demás disputándoselos, y todos dedicándose al beneficio del inhumano tráfico de esclavos.

De 1518 es la referencia documental más antigua sobre un cargamento de negros africanos transportados a América, directamente desde el Africa. Si se establecieron como fechas límites 1518 y 1873 (el último cargamento del que se tiene pruebas fehacientes), se estaría expresando esa esclavitud en 365 años, durante los cuales tiene lugar el proceso de traslado cohercitivo más gigantesco que ha conocido la historia. A lo largo de ese periodo se estima que arribaron a América no menos de 9.5 millones de negro (as)  africano (as), en función de 6 producciones fundamentales: azúcar, café, tabaco, algodón, arroz y minería (Moreno, 1977:13). 

A esto se debe agregar la venta de esclavos indígenas, que arrancados de sus hogares fueron enviados a donde sus captores tenían la demanda de compra. Muy pocos registros quedan de esas actividades “comerciales”. Tampoco se debe olvidar que el régimen llamado de Encomiendas, fue una versión muy de los españoles para disfrazar otra forma de esclavitud impuesta en sus Colonias.

Insistir y ampliar sobre este tema es debido a que por lo menos en Nicaragua, en el Pacífico y en el Caribe, esta etapa de la historia está oculta, invisibilizada por una versión que asume al vencedor como superior; la herencia ideológica del pasado colonial ha logrado deformar o transformar estos hechos, para dejar como saldo una idílica fusión de culturas (en el Pacífico) y la visión del explotador como protector (en el Caribe).
Hubo un diseño que trató por todos los medios de la cultura de origen se olvidara, sucumbiera, a fin de imponer la visión del mundo del esclavista; nunca fue logrado completamente debido a que el esclavo (as), si bien no logró conservar las culturas originales, en una lucha de sobrevivencia y resistencia, recreó, reinventó su vida cultural, y mezclada con los nuevos elementos culturales impuestos, se asoma, a través de los siglos, la visión ancestral de quienes se quedaron esperándolos, marchito (as) de dolor, máxime que  lo (as) arrancados a la fuerza de su entorno familiar, eran jóvenes; las aldeas quedaron despobladas de juventud. Era su fuerza y su vigor las que interesaban, y no se sabe cuántos murieron en el camino por las condiciones infrahumanas en que eran trasladados.

	Esclavitud y trata del negro en las Américas


	1479
	Tratado de Alcaçovas mediante el cual España autoriza la venta de esclavos en España. El centro de la trata es Sevilla.

	1494
	El Tratado de Tordesillas, que traza la línea divisoria entre España y Portugal para las exploraciones de nuevas tierras, impone igualmente límites que impedirán durante los primeros siglos de la Colonia el comercio directo de esclavos desde las costas de África.

	1502
	Se introducen los primeros esclavos en las islas del Caribe. Primero se autoriza en La Española, pero para 1530 se ha intitucionalizado ya en el resto del Caribe.

	1516
	Se inician los ingenios de azucar en La Española.

	1518
	Durante los años 1518-1519 tiene lugar una fuerte epidemia de viruelas en el Caribe que diezma drásticamente la población aborigen, y acelera el aumento de la población negra.

	1522
	Los esclavos negros se sublevan en el ingenio del gobernador Diego Colón. Gonzalo Fernández de Oviedo describe la sublevación y represión que le sigue.

	1530
	Se sublevan los esclavos en la ciudad panameña de Acla. Como ejemplo del aumento de la población negra en todo el área del Caribe, podemos usar el caso de Puerto Rico que contaba con 327 blancos y 2292 esclavos.

	1547
	Las rebeliones de esclavos negros se repiten en mayor o menor número en toda la región del Caribe: en 1532 en Venezuela, en 1533 en Cuba y Panamá. En 1547 se destaca la prolongada rebelión de Sebastián Lemba en La Española, en 1550 la de Juan Criollo que duró varios años. En 1579 los negros rebeldes en Portobelo (Panamá) llegan a firmar un tratado de paz con los colonos españoles mediante el cual consiguen libertad colectiva.

	1600
	La población de ascendencia precolombina prácticamente había desaparecido del Caribe.

	1619
	Un barco negrero holandés llega a las costas de Estados Unidos (Jamestown) y se ve forzado a cambiar su cargo de esclavos por provisiones. Se inicia así la entrada de la población negra a Estados Unidos, pero no será hasta la década de los 1680 cuando se regule la situación de los esclavos.

	1630
	Inglaterra inicia la industria del azúcar en Barbados. En 1692 tiene que sofocar un levantamiento general de los esclavos de la isla.

	1655
	Inglaterra se apodera de Jamaica. Se suceden las rebeliones de los esclavos negros.

	1663
	Maryland pasa leyes que estipulan que "todos los negros importados deberán ser considerados como esclavos". En 1664 se estipula que los esclavos debes servir de por vida. Se prohibe también el matrimonio entre mujer blanca y hombre negro.

	1685
	Para regular la esclavitud en el Caribe francés, Francia promulga el "Code Noir"

	1713
	Acuerdo entre España e Inglaterra sobre "Encargarse la Compañía de Inglaterra de la introducción de esclavos Negros en la América Española, por tiempo de treinta años."

	1734
	Las rebeliones en Jamaica llegaron a tal extremo que la Asamblea de Jamaica se vio en la necesidad de enviar una petición de ayuda a la metrópoli.

	1787
	Thomas Clarkson funda en Londres la British Antislavery Society, que luego es la base de asociaciones similares en los demás países europeos y americanos. En Estados Unidos se prohíbe en 1787 la esclavitud en el territorio al norte y oeste del río Ohio. Para 1820 son ya doce los Estados libres de esclavitud.

	1780-90
	Década de máxima actividad en el comercio trans-Atlántico de esclavos.

	1789
	"Real Cédula de su Majestad concediendo libertad para el comercio de Negros con las islas de Cuba, Santo Domingo, Puerto Rico, y Provincia de Caracas, a Españoles y Extranjeros."

	1791
	Los esclavos se rebelan en Haití y en 1804 declaran su independencia.

	1794
	El 4 de febrero de 1794, la Convención Francesa vota la abolición de la esclavitud en las Antillas Francesas.

	1801
	Toussaint Louverture ocupa Santo Domingo y proclama la libertad de los esclavos.

	1803
	Dinamarca prohibe el comercio de esclavos (primera nación moderna en hacerlo).

	1807
	Inglaterra proclama el Abolition Act de la esclavitud, pero no produjo resultado inmediato hasta que en 1832 se aprobó la Abolición de la Esclavitud con aplicación inmediata a todas las colonias inglesas. Pero la trata ilegal de esclavo(as) continuó.

	1808
	Estados Unidos prohibe la importación de esclavos.

	1810
	Miguel Hidalgo proclama un bando en México aboliendo la Esclavitud.

	1812
	Se sofocan las rebeliones de esclavos en Puerto Rico y Cuba, los esclavistas temían que se duplicaran los sucesos de Haití.

	1816
	Simón Bolívar decreta la abolición de la esclavitud; vuelve a plantear la situación de la esclavitud en el "Discurso de Angostura" de 1819, y nuevamente en el Congreso de Cúcuta en 1821.

	1817
	España firma con Inglaterra un tratado internacional mediante el cual se comprometía a suprimir la trata y abolir la esclavitud en un plazo de tres años. El acuerdo sin provisiones específicas quedó únicamente en expresión diplomática. No fue hasta 1867 cuando se publicó un decreto condenando e imponiendo penas para el tráfico negrero; para estas fechas los esclavos en Cuba habían ascendido de 199.145 en 1817, a 369.000 en 1867.

	1848
	La República Francesa decreta la abolición de los esclavos en el Caribe Francés.

	1851
	Ley declarando abolida para siempre la esclavitud en Venezuela.

	1853
	El Artículo 15 (primera parte) de la Constitución Argentina de 1853 declara la abolición de la esclavitud en el territorio argentino.

	1856
	La última llegada documentada de un barco de esclavos negros a Brasil.

	1863
	Holanda decreta la abolición de la esclavitud en Surinam y en las antillas holandesas. Se proclama la emancipación de los esclavos en Estados Unidos.

	1865
	Estados Unidos proclama la abolición de la esclavitud y la hace efectiva a través de una emienda a su constitución (Enmienda XIII).

	1867
	Llegada del último barco de esclavos negros a Cuba.

	1873
	España decreta la abolición de la esclavitud en Puerto Rico.

	1880
	 España decreta la abolición de la esclavitud en Cuba, pero crea el sistema de transición de Patronato.

	1886
	Una Real Orden de la Reina Regente María Cristina suprime el sistema de Patronato, con lo que se pone fin a la esclavitud en Cuba.

	1888
	Abolición de la esclavitud en Brasil.


 

Regímenes Esclavistas Coloniales Europeos en el Caribe 1697 – 1815

 En el siglo XVII los británicos y los franceses se habían adueñado del Caribe. Desde 1697 hasta el presente se han mantenido sin cambios importantes, con excepción de los que fueron despojados por los británicos como resultado de la guerras del siglo XVIII  e inicios del XIX contra Francia,España y Holanda

	
	1697
	1713
	1748
	1763
	1783
	1815

	Imperio Británico
	Antigua 
	
	
	
	
	

	
	Barbados 
	
	
	
	
	

	
	Jamaica 
	
	
	
	
	

	
	Montserrat
	
	
	
	
	

	
	Nevis
	
	
	
	
	

	
	St. Kitts (parte)
	
	
	
	
	

	
	Islas Vírgenes 
	
	
	
	
	

	
	
	
	
	
	
	

	Imperio Francés 
	Cayenne
	
	
	
	
	

	
	Desirade
	
	
	
	
	

	
	Granada 
	
	
	A los  británicos
	
	

	
	Guadalupe 
	
	
	
	
	

	
	María Galante
	
	
	
	
	

	
	Martinica 
	
	
	
	
	

	
	San Bartolomé 
	
	
	
	A los suecos 
	

	
	Santo Domingo
	
	
	
	
	Independiente 

	
	St. Kitts
	A los británicos
	
	
	
	

	
	
	
	
	
	
	

	Imperio Español
	Cuba 
	
	
	
	
	

	
	Santo Domingo
	
	
	
	
	Independiente 

	
	Puerto Rico
	
	
	
	
	

	
	Trinidad
	
	
	
	
	A los británicos

	
	
	
	
	
	
	

	Imperio Holandés
	Aruba 
	
	
	
	
	

	
	Berbice 
	
	
	
	
	A los británicos

	
	Bonaire
	
	
	
	
	

	
	Curacao
	
	
	
	
	

	
	Demarara
	
	
	
	
	A los británicos

	
	Essequibo
	
	
	
	
	A los británicos

	
	St. Eustatius
	
	
	
	
	

	
	Saba
	
	
	
	
	

	
	
	
	
	
	
	

	Bases Danesas
	San Juan
	
	
	
	
	

	
	Santo Tomás
	
	
	
	
	

	
	
	
	
	
	
	

	Islas Neutrales
	Dominica
	
	
	A los británicos
	
	

	
	Santa Lucía 
	
	
	A los franceses 
	
	A los británicos

	
	San Vicente
	
	
	A los británicos
	
	

	
	Tobago
	
	
	A los británicos
	A los franceses
	A los británicos


(Claypole,2003,tomo I:67)

La Trata Oficial

Como muestra de lo que ocurrió en lo que se puede llamar Africa en América se adjuntan los datos, (cuyos números no coinciden con los cálculos en la inicialmente establecidos en este este libro, debido a que registra el comercio “legal” antes de su prohibición) pero que muestran la masiva presencia de los esclavos negros; del libro “Caribbean Story” se extrae el siguiente cuadro:

Número de esclavos vivos traídos de Africa 

 Traslados

	País 
	Viajes
	No.de esclavos

	Portugal (incluyendo Brasil)
	30,000
	4,650,000

	España (incluyendo Cuba)
	4,000
	1,600,000

	Francia (incluyendo  Indias Francesas Occidentales
	4,200
	1,250,000

	Holanda 
	2,000
	500,000

	Inglaterra
	12,000
	2,600,000

	Norte América Británica y Estados Unidos  
	1,500
	300,000

	Dinamarca 
	250
	50,000

	Otros  
	250
	50,000

	TOTAL 
	54,200
	11,000,000


Destino de los esclavos

	País 
	

	Brasil
	4,000,000

	España (incluyendo Cuba)
	2,500,000

	Indias Británicas Occidentales 
	2,000,000

	Indias Francesas Occidentales (incluyendo Cayenne)
	1,600,000

	Norte América Británica y Estados Unidos  
	500,000

	Indias Holandesas Occidentales (incluyendo Surinam)
	500,000

	Indias Danesas Occidentales 
	28,000

	Europa (incluyendo Portugal, Islas Canarias, Madeira, Azores, etc.) 
	200,000

	TOTAL 
	11,328,000


 Primer trabajo en América

	Plantaciones de azúcar
	5,000,000

	Plantaciones de café 
	2,000,000

	Minas
	1,000,000

	Labores domésticas 
	2,000,000

	Campos de algodón 
	500,000

	Campos de cacao
	250,000

	Construcción
	250,000

	TOTAL
	11,000,000


(Claypole,2003, tomo I:88)

Y el siguiente, a efectos de demostrar cómo contabilizaban los ingleses los costos de producción, incluyendo el costo de depreciación de los esclavos, en una plantación de 240 hectáreas.

El valor promedio de una plantación de 240 hectáreas.

	105 hectáreas de caña de azúcar 
	4,273

	135 hectáreas complementarias 
	1,728

	Trabajos en ingenios 
	3,962

	Esclavos 
	7,641

	Valores en bodega 
	1,380

	Otros equipos
	340

	TOTAL(En Libras Esterlinas)
	19,324


 (IDEM: 96) 

5.2.- La deculturación de los esclavos  

La norma esclavista, hasta principios del siglo XIX fue importar un bajo porcentaje de mujeres. Los estadísticos ingleses (las más completas de la esclavitud) reflejan una composición porcentual de 72% de varones y 28% mujeres. Estos valores se alteran a través de los años, pero el índice de masculinidad siempre fue muy alto. Unicamente a partir de la década del 1820, “abolido” el comercio legal de esclavos, hay una cierta tendencia a equiparar numéricamente la importación de hombres y mujeres. Este fue un fenómeno tardío, correspondiente al final de la trata.

De tal manera que la deculturación se ejerció primordialmente sobre hombres jóvenes lo que implicó sobre grupos humanos: 

a) arrancados de su hábitat tradicional y fijados sin posible retorno, a un fenómeno ecológico en gran parte inédito para ellos.

b) cuya estructura social (a la que no era extraña la esclavitud) era radicalmente demolida desde el primer momento, quedando los individuos en una situación de drástico aislamiento y de privación de criterios de ubicación en el grupo.

c) pertenecientes a diversas etnias y con distintas culturas. En el nuevo hábitat se procuró siempre evitar la concentración de individuos de un mismo origen, a la par que se mantenían y estimulaban los enfrentamientos interétnicos preexistentes y se inducían nuevas modalidades de los mismos: así se pretendía disolver la cohesión que brinda la cultura, borrando las significaciones compartidas que posibilitan la comunicación y la cooperación.

d) hombres traídos a América a muy temprana edad: 16 – 20 años, como norma, hasta la década de 1840, y 10 – 15  (es decir, inmigración forzada masiva de niños) a partir de esa fecha. La edad facilitaba la deculturación, por cuanto estos africanos procedían de culturas cimentadas en la tradición oral donde el saber residía en los más viejos y, específicamente, en los ancianos.

e) controlados las 24 horas del día, vedándoseles toda comunicación o relación con otros grupos, dándoseles por universo la unidad de explotación en que se hallaban ubicados. El llamado Código Negro Carolino, Cédula Real sobre el trato que debían dar los amos a sus esclavos, y de sus tareas, dada en Aranjuez el 31 de mayo de 1789, al disponer las diversiones permitidas a los esclavos, estipulaba que “procuraran los amos, y en su defecto los mayordomos, que los esclavos de sus haciendas, sin que se junten con los de las otras, y con separación de los dos sexos, se ocupen en diversiones simples y sencillas”. 

El sistema de trabajo extensivo a que se hallaban sometidos buscaba emplear en labores productivas todo el tiempo biológicamente disponible. Independientemente de los problemas económicos, la supresión del tiempo libre obedeció a razones de seguridad. Absorbidos agobiantemente por una misma actividad elemental, repetida hasta el extremo de la resistencia física, se borraban las diferencias de habilidad dentro del grupo, imposibilitándose la interacción entre sus componentes.

f) en quienes se persiguió, tachándole de barbarie, toda manifestación cultural propia, induciéndose la adopción de nuevas formas culturales que acentuaban la inautenticidad.

g) despojados de alternativas sobre el modo de satisfacer las cuatro necesidades biológicas primarias: alimentación, sexo, vestido y vivienda, que originan y conforman los módulos fundamentales de una cultura. La alimentación, la vivienda y el vestido fueron fijados respondiendo a conveniencias productivas de las unidades de explotación, descontinuándose las tradiciones constructivas, los hábitos dietéticos y de confección culinaria, las técnicas artesanales de la vestimenta y el adorno, y el sentido ritual y jerárquico de los mismos. El comportamiento sexual quedó trastornado por la aberrante composición porcentual de hombres y mujeres del grupo, e inserto a la vez en contextos religiosos y morales extraños.

h)  se les impuso desde el primer día el idioma del explotador, imprescindible no solamente para la comunicación vertical, sino para la misma comunicación horizontal con los explotados de otras etnias de diversa lengua.

i) a quienes se insertó brutalmente en una estructura de subordinación y producción totalmente ajenas a sus conceptos de institucionalización tribal.

j)  se les reprimió su propia religión y se les impuso la del explotador.

k)  se les arrebató la identificación primaria, elemental – el nombre propio-, y se les acuñó otro, en la lengua de los dominadores.

l)  se les redujo la posibilidad de supervivencia física: cinco o diez años más de vida a partir del momento en que ingresaban a la plantación (en las épocas de máxima barbarie); y diez a quince años más, a partir de 1840, en Cuba y Brasil(Moreno,1977: 37 – 38).

El esclavo sólo podía optar entre una supervivencia aniquiladora de su propia identidad, la rebelión (con gran peligro de su vida) o el suicidio.

5.3.- Dos potencias coloniales, una sola presa.

La rivalidad de España e Inglaterra por el dominio del Caribe, y las prioridades establecidas por España en dar mayor protección a provincias más importantes para sus intereses por ejemplo Perú y México, dió la oportunidad a que piratas primero y colonos posteriormente, fueran estableciendo un Modelo de Dominio en el Costa Caribe que le posibilitó explotar sus recursos naturales, esclavizar selectivamente a indígenas, de los que de algunos quedan referencias, establecerse con sus esclavo (as) negro (as) en asentamientos casi siempre provisionales para comercializar y contrabandear productos, y enfrentar a los pueblos españoles con un grupo de indios con los cuales establecieron alianzas tácticas ( empoderaron a este grupo frente a los demás) que les permitieron ir “modelando” una forma de “Indirected Ruled” adecuada a las circunstancias y procesos históricos que sucedieron durante todo el tiempo de su ocupación.

En cambio, en el Pacífico que estaba (en términos relativos a su época) densamente poblado, los españoles diezmaron esa población vendiendo a miles como esclavos, y sometiéndolos a trabajos inhumanos, trasmitiéndoles enfermedades y reprimiendo sus rebeliones.

El Régimen Esclavista Colonial en el Pacífico.

La política de los colonialistas españoles en el Pacífico fue genocidio y etnocidio, máxime si se toma en cuenta que al no haber encontrado oro (palabra que se encuentra mencionado 139 veces en la bitácora de Cristóbal Colón) se dedicaron hasta 1540 (que fue prohibida) a la venta de esclavos indios, a las pesquerías de perlas de Panamá, al Perú, a Guatemala y México. 

Como ya se expresó anteriormente, Nicaragua era un país “densamente” poblado (en términos relativos); se calcula en 600,000 habitantes de acuerdo a Fray Bartolomé de las Casas. “A mediados del siglo XVI se hace una tasación de tributo y la población india sólo llega a unos 50,000 habitantes. En 1610, sólo quedan unos 12,000, la cifra más baja”  (Romero, 1991:66). A varias causas se le atribuye esta disminución: enfrentamientos bélicos, envío de indios a trabajos forzados en el norte del país, enfermedades mortales como la viruela y el sarampión, por no tener defensas naturales sus organismos, pero es el trato inhumano el que prevalece sobre estas causas; nunca se supo cuántos fueron enviados a morir a otros lugares.

Si no se le llama esclavitud a disponer de la vida de los demás de esta manera se está deformando la historia; si esos datos demográficos (miles más, miles menos) no revelan un régimen esclavista, que más podría demostrarlo.

Se condenaron como herejías la visión cosmogónica  de los diferentes grupos o tribus, y se trató de destruir todo lo que materialmente representaba ese mundo, pero más que eso, fundamentalmente se apostó a terminar con las ideas, valores, costumbres cotidianas que vinculaban a estas poblaciones con su pasado y mundo espiritual.

A finales del siglo XVII aumenta a 20,000 la población y fue hasta a finales del siglo XVIII que la población aumentó a 50,000 habitantes y se explica por el flujo migratorio de pueblos nómadas del este hacia las regiones de  Matagalpa y Chontales (Germán, 1991:66).

“Los primeros esclavos vinieron con la importación de esclavos negros para cubrir necesidades de servidumbre de funcionarios reales y eclesiásticos. Con la disminución de la mano de obra indígena y ciertas prohibiciones para que el indio trabajara en las plantaciones de caña de azúcar y de añil fue necesario recurrir al trabajo esclavo” – (Romero; 1991:77)

Esta oculta presencia fue investigada de manera muy específica por el historiador Germán Romero Vargas, en su libro “Estructuras Sociales de Nicaragua en el siglo XVIII”.(1988:285-306).

“Los primeros esclavos negros que llegaron a Nicaragua vinieron como criados particulares de funcionarios civiles y religiosos. En la segunda mitad del siglo XVII, la falta de mano de obra se hace sentir y es el mismo gobernador quien hace el portavoz de los vecinos ante el rey: señala que el país depende la agricultura, pero que no hay brazos para trabajar la tierra, sería necesario, entonces, que el rey compre los esclavos y los distribuya entre los vecinos quienes amortizarían progresivamente la deuda. Naturalmente, propuestas de esta clase no hallaban ninguna acogida real. Se importaron esclavos, pero por cuenta de los vecinos, lo que, añadido a otros factores de carácter económico, explica la poca importancia de la esclavitud negra en nuestra provincia. 

En 1684, el Obispo Rojas señala que los dueños de esclavas utilizaban a éstas para la reproducción: las dejaban llevar una vida sexual "disoluta" para que tuvieran hijos. En una sociedad en la que la esclavitud se hereda por el lado materno, la esclava en periodo de fecundidad era la más cara y la más apreciada, “como las yeguas de España”. Esta era una fuente para conseguir esclavos, pero no la única. Se podían también comprar.”(Romero,1988:290).

La compra de esclavos daba lugar a la firma de un documento ante la autoridad real. La falta de título de propiedad de un esclavo era impensable en las colonias españolas.

La carta de venta de un esclavo  era asimismo irreversible, como lo muestra su dispositivo final que estipulaba que el esclavo era vendido con “sus tachas, defectos y enfermedades, ocultas y manifiestas, alma en boca, costal de hueso a uso de feria y por libre de empeño, obligación hipoteca especial ni general que no la tiene”(Romero,1987:290). Si un esclavo se quejaba de los malos tratos de su amo o si este quería deshacerse de un esclavo que le pareciera demasiado insolente, este ultimo obtenía un “papel de venta” que era un documento firmado por su dueño autorizándole a buscar un nuevo amo.

El amo tenía otra posibilidad de deshacerse de su esclavo y era ponerlo en subasta pública en la Plaza Mayor de la ciudad, en donde lo vendía al mejor postor. Comprados o nacidos en la casa del amo, de quienes a menudo tomaban nombres y apellidos, los esclavos podían ser manumitidos.

“Un esclavo podía obtener su libertad de dos maneras, ya sea por disposición testamentaria de su dueño, ya sea por rescate propio. Las mujeres esclavas tenían la posibilidad de acusar a sus amos de haberlas violado y si esto se comprobaba, obtenían su libertad”(Romero1988:291). Esto último debe haber sido excepcional.

A pesar de la política separatista de la Corona española para que los pueblos indios fuesen exclusivamente indios, la realidad operó en el sentido opuesto. La ultima cédula prohibiendo la presencia de **ladinos en los pueblos indios data de 1646. Ahora bien, en tanto que los españoles tenían sus ciudades y los indios sus pueblos, los mestizos y los mulatos se hallaban a merced de lo que los españoles o los indios quisieran concederles. Cuando los primeros lo rechazaban, tenían que buscar refugio entre los indios. De ahí deriva la oleada de ladinos en los pueblos de estos últimos. En 1776, dieciséis pueblos ladinos permanecen indemnes a la infiltración ladina; en doce pueblos donde conviven indios y ladinos, los primeros son la mayoría, ocho de ellos con más de ochenta por ciento de indios; en dieciséis parroquias, los ladinos son mayoritarios, constituyendo más del 50 por ciento de la población en seis de ellas. En los tres pueblos indios más grandes de la provincia, sólo Subtiava es exclusivamente india.

En 1740, la distribución de la población era  así en los lugares siguientes:
	
	Indios
	Españoles
	Negros
	Mestizos
	Mulatos
	Zambos

	El Realejo 
	3
	4
	34
	8
	259
	48

	Chinandega 
	528
	23
	-
	72
	183
	12

	El Viejo
	657
	-
	-
	99
	328
	14

	Chichigalpa 
	124
	10
	5
	3
	83
	-

	Totales 
	3,312
	37
	39
	182
	853
	74

	4,624
	
	
	
	
	
	


En 1776, el cuadro se había modificado de la siguiente manera.

	
	Indios
	Españoles
	Ladinos* 

	El Realejo 
	-
	-
	192

	Chinandega 
	664
	-
	758

	El Viejo
	799
	59
	1,108

	Chichigalpa 
	232
	-
	758

	Totales 
	1,695
	59
	2,816


En treinta y siete años la población ladina había pasado en El Realejo de 46 por ciento a 66.7 por ciento.

Si se reúnen los resultados del censo de 1776 para el conjunto de la población de la provincia se  obtenemos las cifras siguientes: sobre un total de 104 mil 413 habitantes, había 51 mil 414 ladinos, 4 mil 903 españoles y 48 mil 96 indios. De tal modo que antes de finales del siglo XVIII, la población de provincia de Nicaragua había pasado a ser una población de sangre mezclada o que pasaba por tal. Esta población se hallaba dispersa por todo el territorio provincial.

En León, en Granada y en Rivas, residencias, en principio, de los vecinos españoles, los ladinos formaban la mayoría de la población en 1776.

	
	Españoles 
	Mulatos 
	Mestizos 

	León 
	800
	1,000
	3,822

	Granada
	310
	1,049
	2,744

	Rivas 
	1,538
	554
	7,152

	Totales 
	2,648
	2,603
	13,718


(Romero,1988:298-300)

5.4.- El régimen esclavista colonial en la Costa Caribe.

Aún y cuando en el estudio que se realizó entre el pueblo Creole de la RAAN, se encontró que la memoria colectiva de la población la esclavitud aparece como un fenómeno alejado, distante y que sí algo tuvo que ver con ello (as) fue colateral, “es algo de lo que no se habla, como un capítulo cerrado que la gente quiere olvidar; tal vez una actitud inconsciente. Sólo es tema de conversación entre personas que últimamente hemos abordado el tema en la Universidad o en el Movimiento Negro” expresaba un profesional Creole en una entrevista.

Por esa razón se va a enfatizar en este aspecto de la historia de la RAAN, tomando datos principalmente de una fuente actualizada y autorizada, del Dr. Germán Romero Vargas, “Historia de la Costa Atlántica”, CIDCA – UCA, (1996:37-143), Nicaragua. No se trata de reescribir una historia de la Costa Caribe, de la cual ya existen varios y buenos intentos, sino de focalizar el interés sobre los  procesos más importantes que muestren la realidad histórica de este Régimen que se han podido rescatar de diferentes archivos y países, sobre hechos que demuestran un horizonte de esclavitud y explotación de los recursos naturales de esta Macroregión, durante su pasada historia y en la actualidad.

5.5.-Historia de la Costa Caribe a partir del siglo xvii

Un grupo de indígenas de la Costa Caribe ya había entrado en contacto e intercambios con los piratas desde 1633, los que utilizaban estas costas como descanso, escondite, y reabastecimiento, el cual era proporcionado por los mismos. Estos también mostraron ser exogámicos, por lo que permitieron que las mujeres tuvieran intercambio sexual con los piratas. A esta influencia genética europea se debe agregar la de los negros que describe el pirata en 1671. Con el correr del tiempo un grupo con fuerte influencia negra y empoderados con el intercambio con los ingleses, que en el trueque les entregaron armas y herramientas, hicieron del mismo  el más poderoso de la Costa Caribeña.

Este intercambio progresivo logró una acumulación de bienes y fuerza militar que explica la aseveración hecha en el párrafo anterior. Esta alianza se inició en el territorio de cabo Gracias a Dios donde la Providence Company estableció en 1634 una pequeña fortaleza, defendida por 4 cañones; a finales del siglo XVIII este grupo  ampliado por su fuerza cohesionadora dio origen al pueblo indígena que hoy se llama “Mískitu”.

La relación de los Mískitu con los ingleses los llevó a atacar poblaciones españolas del interior y también colaboraron con ellos tomando prisioneros de otros grupos indígenas para que fueran vendidos como esclavos. Número y nombre de esos grupos no ha quedado establecidos en la historia escrita.

 En los asentamientos  de la Costa caribe, los ingleses siempre tenían esclavos negros. Si bien es cierto que Nicaragua no estuvo integrada a las plantaciones esclavas que se dieron en las principales islas del Caribe, donde los ingleses demostraron eficiencia y eficacia en la explotación de la mano esclava (llevando hasta contabilidad de los costos de producción, que individualmente incluían a los esclavos como un recurso más dentro del proceso), la Costa Caribe sirvió de punto estratégico inicial para la instalación del poder inglés en esas islas. 

Por la realidad de la esclavitud de indios y negros no puede ser vista como una realidad a medias ni confusa, es esclavitud a secas con todo lo inhumano que eso significó.

 Proceso Histórico

 Orígenes de la presencia inglesa.

En 1630 se fundó la Providence Company en Londres. Sus fines eran:

· Crear una colonia Puritana.

· Desarrollar actividades comerciales.

La base geográfica de la compañía era la isla de Providencia, frente al litoral Caribe nicaragüense.

Los empleados de la compañía se dieron a la tarea de establecer relaciones comerciales con los indios de la región del Cabo de Gracias a Dios. En 1633 llegó a este sitio el capitán Sussex Cammock acompañado de varios colonos. Uno de ellos, el capitán Samuel Axe, emprendió una expedición exploradora río arriba del Coco. Se le acusó de haber realizado en su proyecto una “matanza de indios”. 

“En 1634, los colonos construyeron una pequeña fortaleza, defendida por cuatro cañones. Los comerciantes de la compañía se internaban hasta cuarenta leguas tierra adentro ofreciendo cuchillos, hachas, machetes, cuentas de vidrio y otros productos de fabricaron inglesa a cambio de plumas, goma de pino, guayacán, pieles y otros. Los ingleses buscaban, sobre todo, productos que podían venderse a buenos precios en Inglaterra. 

 En 1635, la isla de Providencia fue atacada por los españoles. La compañía se deshizo. Algunos de sus miembros se refugiaron en la región del Cabo de Gracias a Dios. A pesar de no haber durado., la Providence Company  interesa por dos razones: en primer lugar, porque fue el inicio de las relaciones entre los ingleses y los indios de la región del Cabo de Gracias a Dios, mas tarde llamados “mosquitos”, antepasados de los actuales Mískitu. En segundo lugar. Porque revela el enterés que guiaba a los  ingleses: el comercio. 

Esto aparece claramente expuesto en el primer informe que se tiene sobre la región del Cabo, escrito por Cammock y que dice lo siguiente: “…En el cabo hay bastante bastimento…. Es un lugar apto para el cultivo de cereales…Hay miel…Se encuentran fibras textiles… La caña de azúcar crece como en el mejor de los terrenos… Tierra adentro el suelo es fértil. El Río del Cabo (Río Coco) es navegable en pequeñas embarcaciones… Hay venados… Se encuentran buenos materiales para fabricar ladrillos… Hay madera de construcción. El achiote crece bien y en abundancia… Los ríos son muy agradables… Hay unos 300 indios en 300 millas…” hasta 1894, este interés comercial en la región del Atlántico fue esencial para los ingleses primero y para los estadounidenses más tarde”(Romero,1996:38).

La piratería. 

En 1655, los ingleses lograron adueñarse de la isla de Jamaica, hasta entonces en poder de los españoles. Las consecuencias para el litoral Atlántico nicaragüense fueron importantes. Por un lado, los habitantes de la isla necesitaban víveres para su alimentación, entre los cuales la carne de tortuga verde paso a ocupar un lugar importante. Se hizo necesario emprender expediciones de pesca en las regiones vecinas del Cabo Gracias a Dios, en donde hallaron la colaboración de los indios. Más importante todavía fue le hecho que la isla se convirtió en una base importante de la piratería, y más tarde, de residencia de comerciantes muy activos entre el río Tinto en Honduras y  Panamá.

El litoral del atlántico nicaragüense ofrecía condiciones particularmente favorables para servir, sea de refugio, sea de lugar de descanso, a los piratas. En la segunda mitad del siglo diecisiete, muchos piratas famosos pasaron y se detuvieron en diferentes lugares del litoral, desde el Cabo de gracias A Dios hasta le Río San Juan, pasando por las islas de Corn Island.

 Según parece, el nombre de Bluedields se debe a un pirata de origen holandés que paso por este lugar en la primera mitad  del siglo diecisiete: el capitán Blauvelt. A Veces, esos piratas entraban en relaciones amistosas con los Mískitu quienes aceptaban acompañarlos para servirles de pescadores. Así, en 1643, el capitán Willian Jackson y su tripulación llegan a Cabo Gracias a Dios después de haber saqueado Trujillo, en Honduras. Los indios arriban en sus canoas para saludar a algunos de sus antiguos conocidos de la Providencie Company, entre quienes figuraban el Capitán Samuel Axe y Lewis Morris, quienes habían vivido antes con ellos.

 Los piratas contrataron a varios indios para que fueran a pescar tortuga verde en las cercanías de los Cayos Mískitu. En 1672, Exquemelin señala que los indios se embarcaban con los piratas para pescar tortuga y manatí. Un pescador indio habría sido suficiente – dice- para alimentar a cien personas. 

En 1681 llegó el pirata Dampier a la isla de Corn Island. No divisó a nadie. Cuenta que se hallaba habitada “por unos pocos indios pobres y desnudos”. Los piratas que pasaban por allí los despojaban de sus provisiones. Era por eso que cada vez que divisaban un barco se escondían. Temían que los piratas no sólo les quitaran las pocas provisiones que tenían sino que también,  como era la costumbre,se los llevasen prisioneros para hacerlos esclavos. El mismo Dampier  dice que había visto Corn Isleños esclavos, es muy posible que la población aborigen de Corn Island haya sido exterminada por estas acciones piratas.

Los indios Miskitu ayudaron asimismo a los piratas a atacar las posiciones españolas. En 1665, los piratas invadieron la ciudad de Granada. Los Mískitu iban en la expedición.

En los frecuentes viajes, los piratas enseñaron  tanto el uso de armas de fuego como el de la navegación a vela. Antes  los indios del Cabo sólo tenían unos pequeños botes impulsados a remo en los cuales únicamente cabían dos personas. Gracias a los piratas aprendieron a utilizar la vela en embarcaciones más grandes. Hacia 1700, los Mískitu tenían piraguas impulsadas a vela en las cuales cabían hasta veinte personas y con las que podían recorrer todo el litoral centroamericano, desde la península de Yucatán hasta Panamá, convirtiéndose en los más diestros navegantes del Caribe centroamericano del siglo dieciocho.

Algunos piratas huyendo del rigor de la justicia (pues se daban casos en que habían sido condenados a ser ahorcados por las autoridades inglesas de Jamaica) se quedaban viviendo entre los indios Mískitu, con cuyas mujeres hacían vida marital. Un nuevo grupo étnico comenzó a formarse.

La dominación  inglesa en el siglo dieciocho

Las actividades económicas:

La presencia de los ingleses en la Atlántico no obedeció, como fue  el caso en el  Pacifico de Nicaragua, a una acción dirigida por la monarquía inglesa.  Fue más bien el resultado del desarrollo económico y social de Inglaterra.  Tal es lo que muestran la mentalidad, la actividad comercial y el interés en las tierras del Atlántico  por parte de los ingleses que vinieron a la zona entre 1633 y 1786.

Mentalidad y comercio:

Una preocupación siempre presente entre los ingleses más emprendedores en el Atlántico  fue la del conocimiento de la región, de sus recursos, de sus vías y medios de comunicación, del acceso a las poblaciones españolas vecinas.   Desde la época de la Providence Company se había explorado el Río Coco y se había enviado a Londres productos de  Cabo de Gracias a Dios para conocer si era posible encontrarle buenos mercados.

En 1765. El rico comerciante Henry Corrin, establecido en Bluefields, envió al Gobernador de Jamaica una exacta descripción del puerto del Río San Juan y del Lago de Nicaragua, señalando la importancia que tenía el río y el lago para un eventual desarrollo del comercio por el Océano Pacífico. El mismo había sondeado el lago  y cruzado el Istmo de Rivas.  Otro inglés, Roberto Hodgson hijo, tenía, en 1783, treinta planos no sólo de la región sino también de numerosos puertos españoles en otros lugares de  América.

Al principio, los comerciantes ingleses sólo practicaban intercambios con los nativos.  Se trataba simplemente de un trueque, pues estos últimos carecían de moneda: los ingleses les suministraban  hierro, armas de fuego, municiones, pólvora, telas ordinarias y otras menudencias a cambio de concha de tortuga  carey y esclavos indios, entre otros.  El comercio más lucrativo, sin embargo, era con los pobladores de las posesiones españoles  vecinas.

Desde principios del siglo diecisiete, España había entrado en un periodo de decadencia política y económica.  En el siglo dieciocho era incapaz de suministrar productos manufacturados suficientes para abastecer sus colonias americanas.  Los ingleses aprovecharon  esta situación e hicieron del litoral Atlántico centroamericano,  la base de una vasta red comercial que cubría toda el área. 

Barcos procedentes de Belice, Jamaica, colonias inglesas de Norteamérica, Irlanda e Inglaterra llegaron, sobre todo en la segunda mitad del siglo dieciocho, cargado de mercancías de toda clase a Río Tinto y Bluefields.  A su  regreso llevaban, entre otros productos,  zarzaparrilla, añil, cacao, conchas de tortuga de carey, pieles, ganado en pie, maderas preciosas tales como la  caoba y el cedro, tabaco, oro, plata y esclavos indios.  Algunos de esos productos los conseguían con los mismos indios: otros, en cambio, con los pobladores  de las colonias españolas en Centroamérica.

LOS MISKITU, LOS ESCLAVOS NEGROS Y MAYANGNA

Las  contradicciones entre los diferentes pueblos que  habitan la Costa Caribeña tienen un origen histórico más allá de las que fortalecieron las  compañías transnacionales en el siglo XIX. Citamos la percepción histórica de los Mayangna, señalando cómo en su relato quedan exonerados los que justamente promovieron  y pagaron por los esclavos obtenidos en estas lucha  que  se encargaron de incitar a través de  alianzas tácticas con determinados grupos  en  detrimento de los demás.

“Las narraciones históricas de los Mayangna, asocian la actividad inglesa que se inició a fines del siglo XVI con las acciones de los esclavos negros y su alianza con los Miskitu:

¨”Cien años después, desembarcaron los ingleses en la Costa del Caribe, quienes fueron pacíficos, pero los esclavos negros, escondido de los ingleses, maltrataban a las mujeres Mayangna, lo cual originó enemistad con los negros, porque violaban y robaban a las mujeres.  Se dio una guerra entre los Mayangna contra los esclavos negros y Mískitos, venciendo los negros, quienes raptaron a la mayoría de las mujeres y niños.”

El origen del genotipo Mískitu actual también es rememorado   en los siguientes términos:

“Como consecuencia de los raptos, hubo una combinación de la raza negra con la Mayangna.  Así se ve en la Costa Caribe algunas comunidades Mískitus conocidas como Tawira, que se asemejan a los Mayangna Balna en el pelo, en el color de la piel y en la forma de expresarse.  Los Miskitus de estas comunidades, a pesar de hablar en su propia lengua, tienen un deje propio de la lengua Mayangna Balna.”

Las guerras con los Mískitu y los negros fueron intermitentes, a lo largo de los siglos XVII y XVIII.  Al parecer, los Mayangna fueron paulatinamente abrumados.  Sufrieron masacres, perdieron mujeres raptadas y, sobre todo, perdieron territorio, migrando hacia el interior:

“Después de una masacre … los Mayangna Balna … se desplazaron a los altos de los ríos de Buka (Bocay), Waspuk, Kahkah, Wawa, Walak Was (Lakus) y otros sitios más.  En ese entonces no hicieron sus construcciones de importancia, ni artesanía en sus asentamientos, aunque realizaron clandestinamente sus áreas de construcción, en lugares ocultos.  Estas construcciones eran para hacer sus ritos y que nadie les saqueara el lugar.  Esto se llevó a cabo a principios del siglo XVIII.” (Kad Pirit y Taibat Charly, en TNC 1994).”

El repliegue de los Mayangna, ocurrió a lo largo del río Coco, del cual también fueron desalojados por los Miskitu y sus aliados los esclavos negros.  Probablemente, la confrontación fue de “baja intensidad” y a lo largo de mucho tiempo, implicando a varias generaciones.  El siguiente relato ilustra este episodio de las guerras, presuntamente en el siglo XVIII:

“Después de la guerra … los Mayangna Balna ocuparon la cuenca del río Wangki (Río Coco).  En esta guerra se aliaron los negros y los Miskitu en contra de los Mayangna Balna.  Los negros y Miskitu desobedecieron a los ingleses y es por eso que venían huyendo de los patrones, pero al encontrarse con los Mayangna Balna comenzaron los enfrentamientos nuevamente.  Sin embargo, los Mayangna Balna no querían resistir por el temor o preocupación de que la raza fuera exterminada, pues ya era muy reducido el volumen poblacional con los conflictos que la sociedad enfrentaba en la época.”

La presión impuesta por los enemigos, terminó obligando a los Mayangna a pasar de una actitud evasiva a otra de confrontación, pero los esfuerzos de organización de un mando unificado, llevó a pugnas internas amargamente recordadas:

“… se reunieron los Caciques sobrevivientes para realizar un plan estratégico.  Este evento extraordinario fue en Waspamka (Agua de Danto), lo que hoy en día se conoce como Waspám.  Acordaron abandonar el asentamiento y ocupar el alto de los ríos o donde nacen los ríos de Was Saa, Walak Was (Lakus) y Uliwas, para el refugio de los habitantes.”

“Posteriormente se prepararon para la guerra y … se inició la famosa maniobra interna para seleccionar al Cacique más poderoso, que enfrentaría al enemigo común (negros y Miskitu).  Todos los Caciques querían ser el elegido, aunque no todos estaban en capacidad de pasar por el proceso de calificación de líderes.  Algunos murieron por falta de experiencia, hubo conflictos entre los grupos o clanes y como consecuencia se dividieron en grupos pequeños como los del Río Bambana, Bocay, Was Saa, Walakwas, Wawa.”

La remembranza vívida de los escenarios donde ocurrieron estos eventos proporciona una medida de la importancia histórica de los mismos:

“A pesar del tiempo transcurrido, estas grandes hazañas están presente en algunos sitios.  Al lado de Bambana hay un lugar llamado Banak was.  En esa planicie hay una loma donde se escucha el ruido o eco de un salto; las flechas se ven sembradas en los grandes árboles y la sangre que corrió sobre las hojas se ve muy clara.  Aunque hayan pasado muchos años estas huellas han quedado grabadas.  Estos ejemplos se observan en el sitio de maniobra, entre Mayangna Naini (conocido por los Miskitu como Sumu Yari) e Inahwa.”

Al parecer, no se logró la unión política, situación típica de una sociedad tribal.  Se intentó conducir la guerra siguiendo un plan compartido y consensuado, pero las acciones fueron conducidas en forma bastante discrecional por los líderes locales.  La sectorización de acciones tuvo resultados negativos:

“El grupo de Wawa lo encabezó el cacique Mayangna “Naini”; el grupo del Was Saa, Kahkah, Uli tenían el cacique “Inahwa”; y en el Bocay fue el cacique “Kalu Mamahni”.  Estos señores fueron gobernantes de cada sector y tenían asistentes o gobernantes en las comunidades, para el control de los problemas y establecimiento de formas de organización, con la intención de revisar la unidad que tenían propuesto los Caciques en el evento de Waspamka.”

“El problema de la invasión de los Mískitu y negros fue cada vez más agudo; sin embargo los líderes no lograron unirse.  Con el transcurso del tiempo estos querían enfrentar al enemigo sin coordinación con otros sectores, lo cual dio el peor resultado, porque el enemigo persiguió a los atacantes, quienes se encontraban en un sector inseguro y con poca defensa.”

Surgió un nuevo intento de unificación a mitad del siglo XIX, pero la superioridad del enemigo era evidente.  Entonces se apeló a otra estrategia, nuevamente evasiva y altamente ideológica, religiosa, imaginaria:

“… se hizo una alianza … con el propósito de ver cómo resolvían los problemas que tenían debido a los invasores Mískitu.  Esta gran reconciliación de los Caciques fue a mediados del Siglo XIX y en esta ocasión analizaron qué hacer con el futuro del pueblo.  Esa reunión se llevó a cabo en el lugar histórico del cerro Kirah Bu (robles gemelos).”

“Para entonces, habían acumulado mucha experiencia en la vida, pero el enemigo tenía armas de fuego.  Además, la cantidad poblacional de los enemigos era cien veces mayor que la de los Mayangna Balna; … recurrieron a la alternativa que les quedaba: “Kal lalamnin”, desaparecer del mundo visible o atraer fuerzas sobrenaturales para vivir invisibless por determinado tiempo, hasta que pasara la fase conflictiva.”

“… una parte de la población de cada sector, debía permanecer y soportar las humillaciones del enemigo para ocupar algún sitio histórico … Los Mayangna Balna hicieron un pacto con los dueños o brujos de las montañas, de los cerros y de los ríos de que los Mayangna Balna paulatinamente se harían invisibles, sin que necesariamente lo lograrían todos, hasta finales del Siglo XIX cuando terminaría el pacto.”

“Con el Kal lalamnin (pacto), muchos Mayangna Balna desaparecieron y los que quedaron tuvieron que soportar todas las desgracias que les sobrevivieron.”

De acuerdo con las informaciones de Filiberto Rener (TNC 1994) esta etapa de conflictos con la alianza Miskitu-esclavos negros, contó con los siguientes caciques gobernantes (las fechas corresponden al año de deceso de cada uno): Kalu Mamahni (1600), Mayangna Naini (1610), Inahwa (1625), Sulba (1680), Sulun (1705), Marawahma (1745), Wadau (1790), Daka (1830), Nut (1860), Nutbin (1890), Palan kuah (1899), Atshibol (1903), Pedro Juan (1905) y Dama Nelsin (1919).” (Hurtado,2000:49-52)

La adquisición de la Tierra

A partir de 1742, los ingleses comenzaron a adquirir tierras en el Atlántico centroamericano.  La forma de hacerlo es importante de conocer pues continuó a lo largo del siglo diecinueve, hasta 1894.

Para justificar la legalidad de la adquisición de tierras, los ingleses, sin tener apoyo directo abierto del gobierno inglés, reconocían a los jefes Mískitu su jurisdicción desde el Río Tinto, en Honduras, hasta la laguna de Chiriquí en Panamá.  De manera que recurrían a uno de los jefes para que éstos les concedieran, de manera  prácticamente  gratuita, enormes extensiones territoriales. Así por ejemplo, el superintendente Roberto Hodgson hijo, recibió, entre otros, las islas de Corn Island, Bluefields  y gran parte de la cuenca del Río escondido.  Todavía, en 1841, los habitantes de Bluefields reconocían que habían recibido sus solares del superintendente Hodgson.

La Sociedad inglesa

Los primeros ingleses en establecerse en el Atlántico  fueron algunos piratas.  A partir del siglo diecisiete, los comerciantes jamaiquinos comenzaron a tomar interés en el comercio de la región.  Poco a poco el grueso de la población  inglesa fue aumentando, sin alcanzar nunca, sin embargo, un número extraordinario.  La mayoría  eran hombres cuya edad oscilaba entre 20 y 40 años, dedicados casi todos al comercio. Para establecer cierto orden entre ellos, el gobierno inglés decidió en 1740 el nombramiento de un Superintendente.

La Superintendencia

En ningún momento, antes de 1821, Inglaterra reclamó soberanía en la región del Atlántico.  La creación de la Superintendencia se originó en la necesidad de mantener cierto orden dentro del sistema legal inglés, entre los ingleses.  El superintendente sólo tenía autoridad sobre ellos y, de ninguna manera, sobre los indios. El superintendente vivía en Río Tinto.  Ahí había una corte de justicia ante la que únicamente comparecían los ingleses y nunca los indios.  No hubo, pues imposición de alguna autoridad o de alguna ley  inglesa sobre  los indios dentro del régimen de la superintendencia.  En la cédula de nombramiento del superintendente se le recomendaba establecer  relaciones amistosas con los indios. En 1744. El Tesorero inglés estableció la costumbre de hacer regalos anuales a los jefes mosquitos, con valor de quinientas libras esterlinas. Se comisionó al superintendente para que el personalmente entregase los regalos.

La superintendencia duró de 1740 a 1787, se sucedieron seis intendentes.  Ellos fueron:

-Robert Hodgson, padre (1740 – 1759)

-Richard Jones (1759-1762)

-Joseph Otway (1762-1767)

-Roberth Hodgson, hijo (1768-1775)

-John Ferguson (1775-1776)

-James Lawrie (1776-1787)

Robert Hodgson

Entre los ingleses establecidos en la Costa de Mosquitos habían diferencias sociales fundadas  en la riqueza poseída.  Los más importantes eran los ricos comerciantes, cuyo capital se componía fundamentalmente de cuatro elementos: esclavos, mercancías, créditos otorgados, barcos.  El mas rico de todos fue William Pitt, establecido en Río Tinto, Honduras.  En el Atlántico nicaragüense, el mas  importante fue Roberth Hodgson hijo.

Roberth Hodgson hijo nació hacia 1725.  Su padre fue el primer superintendente de la Costa de mosquitos.  El mismo recorrió la región desde 1752 y vivió allí por unos treinta años.  Se casó con la  hija de William Pitt, con quien tuvo cuatro hijos.  El mismo fue superintendente  de 1760 a 1775 y entró en conflicto con los otros ingleses de la superintendencia por asuntos económicos.  Era un hombre  muy activo a la vez que orgulloso.  Murió en Guatemala en 1791 y a él se pueden atribuir los orígenes de la moderna población criolla de Corn island y Bluefields.

En efecto, al morir Hodgson, sus bienes, en particular sus esclavos quedaron en Bluefields.  Uno de sus hijos desarrolló la ganadería y el cultivo del algodón en Corn Island.  Al morir la viuda y los hijos sin dejar descendencia legitima, los esclavos, prácticamente libres, pasaron a formar el núcleo original de las poblaciones de Bluefields y Corn Island.  Algunos de los descendientes ilegítimos de Hodgson ocuparían cargos importantes en la Costa en el siglo diecinueve.

Ingleses y Españoles

En 1655, los ingleses capturaron la posesión española de Jamaica.  En 1670, por el Tratado de Madrid, la monarquía española reconoció dicha isla como colonia inglesa que sirvió, en parte, de  base a la penetración inglesa en las costas centroamericanas.  En la región del Cabo, los ingleses consiguieron entrar en trato amistoso con un grupo de indios: los Mískitu.

Entre los indios hay que hacer una distinción:  por una parte, los Mískitu; por otra, los demás grupos indios.  Los primeros estuvieron desde los años treinta del siglo diecisiete en estrecho contacto con los ingleses.  A partir de 1687, los principales jefes recibieron patentes de parte de las autoridades inglesas de Jamaica, para confirmar su autoridad sobre los demás indios.  Las relaciones entre ellos y los ingleses se traducían, por un lado, en expediciones armadas, por otro, en relaciones comerciales.

Los Mískitu pelearon  varias veces a favor de los ingleses en el siglo dieciocho en formas diferentes.  Se trataba de abrir o de proteger las rutas comerciales de los ingleses y de apoyar al gobierno inglés cuando éste se hallaba en conflicto con la monarquía española.  Desde Panamá hasta Belice, penetrando tierra  adentro de Costa  Rica, Nicaragua y Honduras, los Mískitu fueron el terror de las poblaciones indias y españolas de esas zonas durante el siglo dieciocho hasta el año de 1787.

En  1709, zambos y Mískitu apresaron una canoa que se dirigía al Castillo del río San Juan, adueñándose de su tripulación,  En enero de  1710, zambos e ingleses atacaron las haciendas de Chontales, haciendo prisioneros a hombres, mujeres y niños. 

 En 1711 atacaron Costa Rica  por el Río  Reventazón.  Se llevaron  gran cantidad de prisioneros.  En 1721, el rey de los Mískitu,  Anibel, se presentó ante  el Gobernador de Cartago, con 26 piraguas y 500 hombres armados para proponerle la paz, con la condición de ser nombrado capitán de mar  y guerra.   Costa Rica, fue invadida por mas de 600 zambos y Mískitu capitaneados por jefes ingleses.  Saquearon las haciendas llevándose el cacao  que había.  En 1743, 150 zambos-miskitos invadieron la región de Matagalpa, haciendo saqueos  y llevándose 40 prisioneros.  En 1747 fue atacado Lóvago. En 1749 atacaron Boaco que tuvo que cambiar de sitio trasladándose al que ocupa actualmente.  En 1762, nuevos ataques en la  región chontaleña.  El último ataque hecho por los Mískitu fué a Juigalpa en 1782, de donde se llevaron varios prisioneros.

En 1783 se firmó el Tratado de París por el que Inglaterra reconocía la independencia de sus antiguas colonias en el norte de América.  España, que había peleado a favor de los colonos rebeldes  en contra de Inglaterra, trató de arreglar con este último país los asuntos relacionados con la costa de Mosquitos.  Tras muchas discusiones, Inglaterra aceptó, por la Convención de Londres, firmada con España en 1786:

1. Reconocer la Soberanía de España en la Costa de Mosquitos.

2. Evacuar a todos los ingleses que estuvieran viviendo en la Costa de Mosquitos, con excepción de aquellos que se reconocieran súbditos del rey de España.

Al año siguiente, 1787, salieron casi todos los ingleses con sus esclavos y pertenencias  rumbo a Belice  o a las islas inglesas del Caribe.  Era el fin de la posibilidad de la formación de una colonia inglesa en la Costa de Mosquitos.  Fue, también, el principio de la posibilidad  para  la que era entonces la provincia española  de Nicaragua de incorporarse los territorios del este. 
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Las Dignidades

Desde 1687, el gobernador de Jamaica comenzó a conceder una especie de consagración oficial a uno de los jefes escogidos  por los  miskitos:  el rey. A partir de esa fecha, los indios siempre sintieron la necesidad de la aprobación inglesa para el jefe que ellos escogían.  La tradición duraría hasta finales del siglo diecinueve.  El rey, sin embargo, no gobernaba sobre los indios “puros”, sino que únicamente sobre los que se habían mezclado, desde 1640, con los esclavos africanos que habían naufragado cerca de los Cayos Miskitos.  Fue necesario establecer otras autoridades.

El cargo del gobernador fue creado a finales  del siglo diecisiete, duraría hasta aproximadamente 1815.  El territorio bajo su jurisdicción se extendía  entre Sandy Bay, al norte, y Bragman`s Bluff al Sur.  La capital era Sandy Bay.  A mediados del siglo dieciocho abarca hasta la desembocadura del Río Grande de Matagalpa. La residencia del gobernador fue, primero, Daukura; después, Tuapí.

El general era el dignatario que gobernaba a los indios mezclados con los zambos que vivían al norte de Cabo Gracias a Dios, en lo que cubre hoy, aproximadamente, la Moskitia hondureña.  Estaba, originalmente, bajo el mando del rey.  En la segunda mitad del siglo, sin embargo, entró en conflicto permanente con este último.

Además de rey, gobernador y general, los ingleses  crearon otros cargos.  Hacia 1730-1740 fue creado el de almirante, bajo control del gobernador.  Pronto surgieron querellas entre uno y otro.  Había  también coroneles, duques, príncipes y  capitanes.  Todo esto significaba que la sociedad había dejado de ser igualitaria.

Cada año salían de Cabo Gracias a Dios varias piraguas tripuladas por los indios  con rumbo a Panamá a la pesca de la tortuga carey.  La expedición duraba varios meses y  tenían que buscar cómo conseguir sus provisiones de agua y comida.  Es por eso que se iban deteniendo en diferentes lugares, a veces pillando los bienes de otros  indios.  Después de pescar la tortuga y quitarle la concha regresaban , no sin  antes pasar por algunos lugares de Costa Rica  y Panamá cazando indios para vendérselos después a los comerciantes jamaiquinos.  Entre 1703 y 1728, los ingleses  daban por cada indio una escopeta, un barrilito de pólvora y la munición de plomo necesaria.  Por  un  indio joven daban un barril de aguardiente, un machete y un hacha.

Los Matagalpa “caribes” vivían dispersos en la cercanía de los ríos,  desplazándose de una quebrada a otra.  La alimentación la conseguían  de la caza , la pesca  y el cultivo del plátano.  En 1743. ya tenían  comercio  con los ingleses, quienes les vendían hierro para sus lanzas y flechas, machetes e incluso, armas de fuego.  Utilizaban canoas  impulsadas a remos, de ocho varas de largo  por tres cuartas de ancho.  Debido a las guerras que habían tenido con los Mískitu, y a sus migraciones hacia el oeste,  la población habían disminuido en 1777, teniendo que internarse muchos de ellos en la espesura de  bosques incultos y  estériles.  Ese mismo año, las lluvias torrenciales provocaron  crecientes en los ríos, que destruyeron platanales, milpas y cacaotales.  A finales del siglo dieciocho es posible que sólo hayan sobrevivido libres del dominio español unos mil Matagalpa, que conservaban su lengua y sus costumbres.

En 1751 se estableció en Bluefields el comerciante inglés Henry  Corrin, originario de Gran Bretaña. Desde 1747, los ingleses habían estado introduciendo municiones, pertrechos de guerra, hachas, machetes, hierro para  puntas de flechas y  de lanzas, sal, entre otros, en los poblados  españoles de Chontales, a través del río Escondido y sus afluentes.  Pero fue con el establecimiento de Corrin en Bluefields que los Ulwas entraron en una nueva fase de su historia.

Cuando Corrin llegó a Bluefields hacia ya varios  años que los Mískitu estaban en guerra contra los Ulwas para capturarlos y venderlos como esclavos a los ingleses.  El mismo Corrin compró esclavos Ulwas. Durante algunos años, hombres, mujeres y niños Ulwas trabajaron para él, sea en su casa, sea en los  bosques vecinos cortando madera.  El interés  mayor  de Corrin era utilizarlos como transportistas para comerciar con las poblaciones españolas de Chontales y Matagalpa.

Los Kukra y Rama

En 1681, el pirata inglés Williams Dampier llegó a la desembocadura del río Escondido.  Al desembocar, solo encontró una canoa toscamente fabricada.  Los indios que vivían en la región eran los Kukra, quienes además ocupaban las Islas de Corn Island.  La presencia inglesa fue fatal para ellos.

Los piratas que a veces  se detenían en Corn Island en el siglo diecisiete, no sólo obligaban a los indios a que le suministraran alimentos sino que los capturaban para llevárselos como esclavos.    En 1768, solo quedaban unos 50 indios en tierra firme.  La población de Corn Island  fue totalmente exterminada.  En cuanto a los indios Kukra de las cercanías de Bluefields fueron perseguidos por los Mískitu quienes, cuando lograban capturarlos, los vendían a los ingleses.  En la primera mitad del siglo diecinueve, los Kukra se extinguieron por completo.  El único recuerdo  que de ellos queda es el nombre de un promontorio: Kubra Hill.

Los Rama que vivían a orillas del Río Punta Gorda se dispersaron en la primera mitad del siglo dieciocho debido a la actitud de los ingleses hacia ellos, pues los tomaban como esclavos, práctica que todavía duraba en 1790.  En 1774 el río había sido totalmente a abandonado, estableciéndose la mayoría de estos indios a orillas del Río Indio, debido al miedo que le tenían a John Potts, inglés residente en Bluefields, y a la viruela que se había desatado entre algunos de ellos.

En el siglo dieciocho, el conflicto  por la Moskitia se había desarrollado entre Inglaterra y España.  A partir de 1821 fue entre aquélla y Centroamérica.  De 1838 en adelante fue entre Nicaragua e Inglaterra.

En 1796 estalló la guerra entre España e Inglaterra.  En 1808, las tropas del emperador francés Napoleón Bonaparte  entraron en España y depusieron al rey  español.  Se produjo, entonces, un desorden a favor de la  independencia.  En 1825, España había perdido todas sus colonias en el continente americano.  Con ello, la región del Atlántico entraba en un nuevo campo de conflicto.

Centroamérica e Inglaterra, 1821-1844

El 15 de Septiembre de 1821, se declaró la independencia de Centroamérica de su antigua metrópoli, España.  Dos años después, en 1823, se  formó la República Federal de Centroamérica, integrada por Guatemala, El Salvador, Honduras, Nicaragua y Costa Rica.  Al año siguiente, Inglaterra envió a un representante diplomático con el fin de observar la evolución de los acontecimientos.  Poco después, un Banco inglés hizo un préstamo a la nueva república centroamericana.  Esta deuda fue utilizada posteriormente por Inglaterra, para conseguir la realización de sus deseos en Centroamérica.  Por algún tiempo no se hizo alusión alguna al asunto del ahora llamado Reino Moskito.  Inglaterra en efecto, podría dar como argumento que el reconocimiento  de soberanía en la región del Atlántico se había hecho a España en 1787 y no a la República Federal Centroamericana que en ese entonces no existía.

Cabe señalar asimismo, de 1834 a 1838, la actitud  intervencionista del cónsul inglés Frederick Chatfield, quien impidió cualquier reclamo  de Centroamérica en el Atlántico.  Al llegar el año 1838, el Reino Mískitu seguía independiente de Centroamérica.

Nicaragua e Inglaterra, 1838- 1844

En Abril de  1838, Nicaragua se separó de la Federación Centroamericana. El país, en realidad, había vivido en luchas políticas y sociales desde 1821.  Ningún político y hombre de estado de Nicaragua hizo alusión alguna vez al asunto vez al asunto del Reino Mosquito entre 1821 y 1838.   Había sin embargo, una región al este del país, que había estado ligado a la  historia Nicaragüense, desde 1539 y que iba a poner en conflicto al nuevo Estado nicaragüense, con el rey Mískitu: el Río San Juan.

Desde el siglo dieciséis  se pensó en establecer una comunicación interoceánica a través de Nicaragua utilizando  el río San Juan.  A principios del siglo diecisiete había un activo comercio, entre Granada y Portobelo, que usaba como vía de comunicación el  Gran Lago y el Río  San Juan.   A finales del siglo, los piratas pudieron remontar el río y llegar y saquear la isla de Ometepe y Granada.  En el siglo dieciocho el río se utilizó muy raramente como vía comercial.  Los españoles construyeron varias fortalezas desde 1604.  De tal manera que el Río San Juan siempre había estado bajo dominio y control español.

El desarrollo del comercio europeo en el siglo diecinueve, a raíz de la revolución industrial inglesa, atrajo de nuevo la atención por el Río San Juan como posible ruta comercial.

En 1837 fue nombrado superintendente de Belice Alexander MacDonald.  Deseando extender los cortes de caoba en la Moskitia Hondureña, dió su apoyo al rey Mískitu coronado en Belice en 1825.  En 1840, el Estado de Nicaragua envió un comandante a establecerse en el puerto de San Juan del Norte, ubicado en la desembocadura del Río San Juan.  Al año siguiente Mac Donald, acompañado  del rey se presentó al puerto reclamando al gobierno nicaragüense la usurpación  del territorio del rey.  El comandante nicaragüense fue arrestado y hecho prisionero  por Mac Donald.  Las banderas inglesas y Mískitu fueron izadas en el puerto.  Nicaragua protestó contra ante el gobierno inglés.  Era el principio de  un largo y complejo conflicto entre Nicaragua e Inglaterra.

 La costa de Mosquitos y el Reino Mosquito de 1787 a 1844.

En el siglo dieciocho, los ingleses se referían a la  Mosquito Shore, o Costa de Mosquitos, como el territorio cuyos límites eran al norte Cabo Camarón, en Honduras, y al sur Río San Juan, en Nicaragua, al este el mar; y al oeste un territorio indefinido.  Los Mískitu, que agrupaban a indios “puros” y a indios mezclados con africanos  habían logrado establecer su hegemonía sobre los otros indios, gracias al apoyo de los ingleses, a través de un general entre el Cabo Camarón y el Cabo Gracias a Dios; de un rey entre este último sitio y Sandy Bay, de un gobernador entre Sandy Bay y la desembocadura del Río Grande de Matagalpa.  Al irse los ingleses en 1787, la región entró en una serie de luchas  que sólo terminaron a finales del siglo.

La nueva Monarquía  Mískitu, 1816 – 1844

En enero de 1816 fue coronado en Belice el joven rey Jorge Federico I.  El hecho de haber sido coronado rey en Belice  es muy significativo.  En el siglo dieciocho, los dignatarios Mískitu recibía la aprobación de sus cargos en Jamaica.  La influencia ahora  iba a ser la de los comerciantes beliceños y no la de los gobernadores y comerciantes jamaiquinos.

Durante su reinado, que duró hasta  1824, año en que fue asesinado, la antigua Costa de Moskitos, ahora rebautizadas por los ingleses como Reino Mosquito, llamó la atención de varios especuladores de tierras, entre los cuales el más conocido era Gregor Mc. Gregor.

En 1823, el rey vendió al general inglés Mc Gregor una inmensa extensión territorial en la Mosquitia hondureña.  Dos grandes barcos llegaron a las cercanías del Río Tinto, cargados de colonos.  Mc. Gregor  se proclamó rey del nuevo territorio.  La empresa, sin embargo, fracasó.  El corto reinado de Mc Gregor no tuvo consecuencias en la Mosquitia.

En Abril de 1825 fue coronado en Belice un nuevo rey miskito  de nombre Roberto Carlos Federico,  hermano del rey anterior.  Reinó hasta 1842, fue bajo su reinado que prácticamente  toda la Costa Atlántica fue cedida a especuladores extranjeros.

En enero de 1839 vendió a los hermanos Samuel y Peter Sheperd y a Stanislaus Thomas Haly, ricos comerciantes jamaiquinos, el territorio comprendido entre el Río Escondido y el Río Grande de Matagalpa, así como el distrito comprendido entre el Río San Juan en Nicaragua, hasta King Buppan en Panamá.  Como pago, el rey recibió la condonacion de las deudas contraídas  por  el  rey  y sus súbditos con estos comerciantes.  

Las extravagantes concesiones del rey preocuparon a sus consejeros ingleses que no se beneficiaban con las ventas.  El rey comenzó a viajar con frecuencia a Belice, en donde redactó  su testamento, en 1840, nombrando como regente,  en caso de muerte, al superintendente de Belice, Alexander Mac Donald, a quien encargaba la educación de sus hijos.

Por su parte, los comerciantes de Jamaica y Belice vendieron los títulos de las tierras que habían obtenido del rey.  Preocupado en 1840 Mac Donald porque algunos de estos títulos estaban ahora en manos de gente que no eran ingleses, obligó al rey a anular todas las concesiones  de tierras hechas anteriormente, tanto por el como por su antecesor.

En 1841, el rey emprendió un viaje por sus dominios acompañado por Mac Donald.  Al pasar por Corn Island, el 27 de agosto de 1841, decretó la abolición de la esclavitud en su reino.  Era el fin de un sistema introducido en esta zona por los piratas desde el siglo diecisiete y que había sido desastroso para muchísimos indios de la región, aunque, si bien es cierto, en 1841 sólo había esclavos de ascendencia africana en Corn  Island y Bluefieds.

A la muerte de Roberto  Carlos Federico se estableció, de nuevo, la regencia.  Quedaba como regente el coronel Mac Donald, superintendente de Belice.  Está claro que de 1800 a 1844, la  monarquía Mískitu estuvo de hecho en manos de los ingleses.  A partir de 1844, la monarquía tomaría un nuevo aspecto, el de Protectorado inglés.

La capital de la Reserva era Bluefields.  El gobierno estaba precedido por un jefe hereditario  y no por un rey.  En 1861 se reunieron 51 representantes, a veces llamados wihta,  a veces headman, para aprobar una nueva constitución, a propuesta del cónsul inglés. 

 La mayoría de ellos, al menos 32, eran Creole de Bluefields, Corn Island y Laguna de Perlas.  De las aldeas al norte del Río Grande de Matagalpa, donde se hallaba la mayor parte de la población india, sólo habían 11 representantes.  La Asamblea dominada por los Creole contó con 43 para  que formaran el Consejo General, de los que 33 eran Creoles de Bluefields, Corn Island y Laguna de Perlas.  Sólo quedaron ahora tres miembros del norte del Rio Grande.  Es decir que el poder estaba en manos de los Creole de Bluefields.

LA IGLESIA MORAVA

En 1847 la dirección central de la Iglesia Morava envió a dos misioneros para que realizaran un estudio preliminar sobre las condiciones que el área ofrecía para el inicio de la evangelización de sus habitantes.  Es importante señalar que los misioneros portaban una carta de presentación firmada por un miembro del Ministerio de Relaciones Exteriores de Gran Bretaña, lo que de hecho nos lleva a establecer desde un inicio la existencia de lazos positivos entre la iglesia morava y la administración británica local.

Como resultado del informe de esos misioneros, el Sínodo General de 1848 aprobó la instalación de la misión morava en la región, iniciativa que contó con el apoyo de la administración británica ya que el reconocimiento que el Acta del Parlamento Británico hacía de ésta en cuanto antigua iglesia episcopal le permitía trabajar libremente tanto en Gran Bretaña como en sus colonias.

La iglesia morava inició su labor en la región del Atlántico de Nicaragua respondiendo a las necesidades de modernización de la administración británica por medio de una práctica que fuese a la vez civilizadora y evangelizante.  Y en ese contexto llegaron los primeros misioneros en 1849.  Estos comenzaron su labor entre la población de origen Creole (afroamericana) de la zona de Bluefields. 

Al comienzo no se buscaba un aumento rápido de los miembros de la congregación, sino que se trataba de educar a la población local en los lineamientos morales del protestantismo.  Se pretendía que éstos adoptaran una ética protestante que fuera conductora de todos los órdenes de la vida cotidiana.  Por este motivo, los misioneros dedicaron mucho tiempo a realizar visitas domiciliares con el fin de convencer a quienes querían bautizarse de la necesidad de adquirir una moral estricta.  Esto era requisito previo para todos aquellos que estuviesen interesados en casarse o bautizarse.  

El trabajo moravo entre los Mískitu fue dificultoso en su inicio, la membresía de la iglesia había ido aumentando muy lentamente registrándose solamente un crecimiento anual del 5% hasta 1880.  En ese momento el proceso se invirtió y entre los años 1881 y 1883 el incremento de la feligresía supera el 100% anual.  Este cambio se debió al movimiento que se conoce como Great Awakening (el “Gran despertar”) y que tuvo, al parecer, mayor importancia numérica entre los miskitos, a juzgar por los informes de los propios misioneros.

Este avivamiento religioso se inició entre los Creol de Laguna de Perlas y Bluefields para extenderse luego a las zonas indígenas de Kuamwatla, Karatá, Wounta, Haulover, Yulu, Sandy Bay, Tuapi, Dakura y Wawa (Wilson 1975, 145).

Los síntomas que presentaban las personas durante este movimiento revitalizador eran estados extáticos y convulsiones, al mismo tiempo que visiones, en medio de las cuales confesaban sus pecados.  Cuando una persona de una comunidad sufría este tipo de trance, rápidamente se extendía a todos los demás miembros de la aldea, inclusive a los niños.  Así que comunidades enteras pedían que los misioneros llegaran a visitarlas, pues querían integrarse a la misión.

Conflicto entre la Reserva y Nicaragua

El tratado de Managua de 1860 indicaba claramente el retiro de la presencia gubernamental inglesa en la Costa.  El conflicto entre Inglaterra y Estados Unidos por esta región había sido zanjado por el Tratado Clayton-Bulwer.  El  conflicto entre Inglaterra  y Nicaragua  por la Costa había terminado con el Tratado de Managua.  Un tercer conflicto surgía ahora entre las autoridades de la Reserva y las de Nicaragua, que sólo terminaría en 1894.

La reactivación económica

La producción de banano, los cortes de caoba y la minería del oro fueron actividades que estuvieron totalmente en manos extrañas a los habitantes de la Reserva.  Cada una  se desarrollo en una región especial de la misma.

En el sur,  la llanura aluvial entre Bluefields y el Rama  era favorable al desarrollo del cultivo del banano, que en los años ochentas comenzó a tener mercado en los Estados Unidos. Como los británicos antes, los norteamericanos consiguieron concesiones de tierras prácticamente gratuitas.  Llegaron colonos procedentes de Nueva Orleans a establecer plantaciones de bananos a lo largo del Río Escondido.  Con ellos  vinieron comerciantes que se  quedaron en Bluefields.

El primer envío de bananos tuvo lugar en 1883.  Pronto se formó la “Mosquito Fruit Co.” Un vapor hacia un viaje mensual desde el Río Escondido hasta Nueva Orleans.  Con el desarrollo de las plantaciones fue necesario hacer dos viajes mensuales.

En 1885, la  actividad bananera era tan lucrativa que otras compañías entraron en competencia, ofreciendo mejores precios a los productores.  Comenzaron a  llegar barcos   bananeros procedentes de Baltimore, Filadelfia, Nueva York  y Nueva Orleans a recoger el banano al Río Escondido.  La “ Bluefields Steamship Co.” de Jacobo Wemberger, establecida en 1890, llegó a ser dominante en la producción  y el transporte.

Toda  la actividad bananera se hallaba en manos de ingleses y, sobre todo, norteamericanos.  Entre los Creole cabe citar a Cuthbert y a J. O. Thomas, quienes tenían plantaciones.

En 1884, la compañía “John D. Emery “consiguió concesiones para cortar caoba en la Reserva, sobre el Río Grande de Matagalpa y el Río Wawa, entre 1860 y 1894 sólo se hicieron exploraciones en busca de oro.  En Cuicuina, fuera de la Reserva, se había encontrado algún oro.  En 1894, las únicas minas de oro dentro de la Reserva eran Tumba Hills, a orillas del Río Bambina y Prata Hills, a orillas del Río  Wawa.

La Sociedad en Blufields

En 1860 vivían unos 12,000 indios en toda la Costa Caribe.  La mitad de ellos Mískitu; la otra mitad Mayangna.  Los Creole se hallaban establecidos en Bluefields,  Laguna de Perlas y Corn Island.  Hasta 1880, no eran mas de mil. 

En  la sociedad de la Reserva podemos distinguir: 

-Indios

-Garifona

-Creole

-Blancos extranjeros

Durante el periodo de la Reserva, los Creole formaron un grupo social heterogéneo, por encima de los indios pero debajo de los blancos.

Su composición era la siguiente:

1. El núcleo original establecido en la región en la última década del siglo dieciocho, los unos descendientes de  los esclavos de Robert Hodgson o de las relación es de uno de sus hijos con una mulata, según parece de Corn Island.  Estos últimos se consideraban la  aristocracia Creole. Rechazaban el apelativo de negro.

2. Un grupo de mulatos llegados en la primera mitad del siglo diecinueve, procedentes de Jamaica.  Muy activos, muchos de ellos pasaron  a engrosar el núcleo de la aristocracia  local.

3. Mulatos llegados de las islas británicas del Caribe.  La mayoría tenía pequeñas plantaciones  y casas propias.

4. Otra oleada que llegó con motivo del cultivo del banano a partir de  1880.  Se trataba de una población afro caribeña, sobre todo de las islas de Jamaica y del  Gran Caimán.  Se empleaban como sirvientes  a como trabajadores en las plantaciones de bananos.

Bluefields era  el centro de los Creole.  En 1894 tenía  unos 2,000 habitantes.  La calle principal era King Street que  salía del muelle y en la que se hallaba localizada la mayoría de los establecimientos comerciales.  El resto de la ciudad  se componía de casas distribuidas sin orden ni concierto.

Las casas eran de madera y construidas sobre zancos para evitar la humedad.  Los residentes norteamericanos construían con madera y estilo de su país.  En 1894 se publicaba el “Bluefields Messenger” y dos veces por semana salían barcos a Nueva Orleans; había hoteles, restaurantes y salones de  baile.

La vida política estaba controlada por los Creole, a pesar de constituir solo el 10% de la población de la Reserva. Esto se observó, en particular, en el gobierno.  El vicepresidente  entre 1860 y 1874 fue Henry Patterson, de Laguna de Perlas.  Le sucedió en el cargo su hijo Charles quien llegó a  amasar una importante  fortuna en el comercio del hule.  El Procurador General y Secretario de Gobierno fue, de 1860 a 1894 a petición de los moravos, James Willy Cuthbert, carpintero inmigrado de Jamaica en 1854, se estableció en  laguna de Perlas.  Hizo que se nombrara a su hijo secretario de Gobierno. Importante, igualmente,  llegó a ser John Oliver Thomas,  originario, también, de Jamaica.  Llegó a Bluefieds en 1859 para explorar los recursos naturales de la región.  Fue miembro en los Consejos General y Ejecutivo.  Se dedicó también a los cortes de madera en los que empleaba un gran número de trabajadores.

Los Creole sentían especial  simpatía por el gobierno inglés y trataron de que los blancos participaran en el gobierno de la Reserva.  Sin embargo. sólo los misioneros moravos participaron en el gobierno de la Reserva.

La llamada reincorporación de la Moskitia

Al firmarse el tratado de Managua de 1860, Nicaragua quedó dueña soberana de dos comarcas: la de San Juan  Norte en el sur, y la de Cabo de Gracias  a Dios en el norte.   En la primera vivía muy  poca gente y no la habitaban indios.  En el norte, en cambio, además de vivir un gran número de indios, muchísimos extranjeros comenzaron a llegar en los años noventas atraídos  por el oro.  Por otra parte, la fundación de la población del Rama en el Río Escondido era la punta de lanza del avance nicaragüense hacia Bluefields.  Finalmente, hay que añadir que las explotaciones madereras de la compañía “John E.  Emery” en el Río Grande  de Matagalpa realizaba sus cortes de madera sin tener en cuenta los límites de la Reserva.  El gobierno de Nicaragua trataba de hacer sentir su presencia en particular en el norte.

La forzada reincorporación

El 11 de julio de 1893 entró triunfante  a Managua el ejercito liberal jefeado  por el general  José Santos Zelaya. Era el fin de treinta años de gobierno conservador caracterizado por el predominio de la oligarquía granadina. Era el inicio  de un régimen imbuido de las ideas progresistas del siglo diecinueve, que iba a transformar el Estado de Nicaragua. 

El gobierno de la Revolución Liberal.
El general Zelaya era un liberal convencido. Además de ser instruido creía en la posibilidad de la unión Centroamericana. De carácter fuerte, no tuvo miedo enfrentarse ni a la oligarquía granadina, su principal detractora, ni a la iglesia,  ni al gobierno inglés, ni al gobierno norteamericano, ni a sus  mismos partidarios. El uso de la fuerza le parecía correcto si se hacía a favor de las ideas que él sustentaba.  

Poco después de su ascenso al poder se produjo un conflicto con el gobierno conservador de Honduras, que degeneró en guerra abierta. Zelaya estaba dispuesto a ayudar a los liberales de este país a tomarse el poder. A finales de 1893 se produjeron incidentes militares en la zona de la Comarca del Cabo de Gracias a Dios y se decidió el envío de tropas de refuerzo que, embarcadas en el puerto de el Rama, debían de acantonarse en Bluefields. A la cabeza de las tropas iba el general Rigoberto Cabezas.  

Ocupación militar de Bluefields.

A principios de enero de 1894, el gobierno nicaragüense envió un contingente militar a Bluefields jefeado por el general Rigoberto Cabezas. El jefe Clarence protestó contra esta presencia. El 11 de de febrero por la noche, las tropas del gobierno de Zelaya arriaron la bandera Mískitu e izaron la bandera nicaragüense, destituyeron al jefe y proclamaron el estado de sitio. 

Los comerciantes norteamericanos, unos 500 en la Reserva, de los que cerca de 100 vivían en Bluefields se alarmaron ante la presencia militar del gobierno de Nicaragua. Temían no sólo por sus vidas sino que también por sus casas, negocios y plantaciones. Bajo el gobierno de la Reserva habían vivido tranquilos. De pronto encaraban la presencia gubernamental nicaragüense, lo que significaba que, bajo el estado de sitio impuesto, no se reconocían los arriendos, concesiones y contratos que habían conseguido anteriormente. El español quedaba establecido como lengua oficial en todas las transacciones. 

Los Creole que habían estado controlando el gobierno de la Reserva eran los más opuestos a la intervención de Nicaragua. Era a ellos a quienes más los afectaba, pues significaba la pérdida de su poder político y de su supremacía social. 

Por su parte, el ministro de Relaciones Exteriores de Estados Unidos escribía: “A nadie se engaña llamando a esta autoridad [de la Reserva] un gobierno de indios misquitos… ni Estado Unidos ni Gran Bretaña pueden en justicia sancionar o sostener este abuso de la soberanía de Nicaragua”. 

Levantamiento de los Creole en Bluefields.

A principios de julio se produjo un incidente entre los soldados nicaragüenses y algunos cornaileños. El cinco del mismo mes el juez Congrio, el recaudador Mallitz y el magistrado renunciaron a sus cargos en Bluefields. Otro tanto hicieron los miembros del Consejo Provisional, salvo uno de ellos. Esto significaba el desconocimiento de lo actuado por Rigoberto Cabezas en Bluefields, es decir, de  la autoridad del gobierno nicaragüense. 

A las nueve y media de la mañana del mismo día, la policía  y la gente del lugar se   aglomeraron frente al Palacio de Gobierno.  Comenzó un fuerte tiroteo que  duró dos horas y continúo en la noche.  La bandera de Nicaragua fue rota y en su lugar se izó la bandera Míkitu. Todo parecía indicar que la acción de Zelaya había abortado.

Los comerciantes solicitaron al capitán Jeat, Cónsul norteamericano el  desembarco de los marinos  para que los protegiese pero no se hizo nada hasta en la mañana.

El seis, por la mañana, los comerciantes extranjeros se presentaron ante el Jefe Roberto Henry Clarence, pidiéndole que anulase la autoridad del antiguo consejo y que se eligiese un nuevo.  Se procedió  a una reunión para nombrarlo. Por la noche hubo disturbios en el Bluff en que resultaron muertos dos soldados, y otros ocho capturados,  todos nicaragüenses.  Las armas  y las municiones fueron tomadas por los rebeldes.  Mientras tanto llegó el barco norteamericano <Marblehead>. Por la tarde del seis, 62 marinos desembarcaron en Bluefields.

El general Cabezas escribió  el día siete al capitán del “Marblehead” ofreciendo entregar los archivos, libros y papeles del gobierno Miskitu que estaban en su  poder, con tal de que su vida y la de sus oficiales fueran respetadas.  Asimismo que las armas y los prisioneros se entregaran a un tercero. Cabezas se comprometía a abandonar Bluefields.  El capitán reunió al jefe Míkitu, al consejo y a los cónsules  ingles y  norteamericano.  La propuesta fue aceptada y Cabezas salió de Bluefields con sus tropas rumbo  al  Rama a las dos de la tarde.  Todo parecía indicar que el antiguo gobierno de la Reserva estaba restaurado.

Caída  definitiva del gobierno de la Reserva 

El señor Thomas, líder Creole de la  Reserva, de  origen jamaiquino, escribiendo al cónsul americano en Bluefields,se expresaba en la forma siguiente: “Los nicaragüenses no sienten simpatía hacia los habitantes de la Reserva Mosquitia.  Tienen envidia de la prosperidad de la  Reserva.  No hablamos la misma lengua, no tenemos la misma religión y nuestras leyes, maneras y costumbres no les agradan.  Sus modos de vida y de gobierno nos  son  odiosos...” Por  su parte, el ministro de Relaciones Exteriores de Nicaragua expresaba claramente que el gobierno de Zelaya estaba dispuesto a ejercer el control sobre la Mosquitia “comprendo perfectamente que los extranjeros y en particular los jamaiquinos tengan más simpatía  hacia el antiguo régimen. Sería absurdo suponer otra cosa.  La Reserva ha estado incondicionalmente bajo su control y por lo tanto la intervención de una autoridad que observa y  corrige irregularidades no les agrada”.

En el conflicto que se había desatado desde febrero aparecían como actores decisivos los gobiernos de Estados Unidos, Gran Bretaña  y Nicaragua.  El gobierno nicaragüense  contaba con el apoyo del gobierno norteamericano aunque conocía que los comerciantes  norteamericanos de la Reserva le adversaban.  El gobierno de la Reserva, por su parte, contaba con que Gran Bretaña le apoyaría.  Fue un mal cálculo.  A lo largo del siglo diecinueve, el gobierno británico había dado muestras de querer distanciarse de los asuntos de la Mosquitia.  Ahora iba a hacerlo en forma casi definitiva.

En agosto 1894 entraron de nuevo las tropas nicaragüenses a Bluefields, asumiendo el control de la situación.  El barco ingles “Mohawk” en la playa dió asilo al jefe Clarence y a unos 140 Creole.  Era el fin de la  Reserva.  No  de los problemas fundamentales de sus habitantes.

De  la Convención Moskitia al Tratado Harrison – Altamirano

Una vez calmada la situación en Bluefields y conseguido el reconocimiento tácito del gobierno norteamericano, el gobierno de Zelaya buscó medios para legitimar la “Reincorporación” de la Moskitia.  Con tal fin reunió una Convención en Bluefields a finales de 1894.

La  Convención Moskitia

Uno de los artículos  del Tratado de Managua concluido entre los gobiernos de Gran Bretaña y Nicaragua en 1862 reconocía la soberanía de este último.  En qué consistía tal soberanía no estaba muy claro.  Entre los jefes Mískitu que gobernaron  de 1860 a 1894, siempre existió el temor que se produjera una intervención  militar de Nicaragua.

Por otro lado, el mismo tratado establecía la autonomía de la  Reserva, entendida como  asegurada por una “potencia protectora” que era Inglaterra.  La toma militar de Bluefields   por el gobierno de Nicaragua, sin que Inglaterra hiciera nada para oponerse, puso fin a la autonomía de la Reserva.

En octubre de 1894, el general Rigoberto Cabezas, fue nombrado gobernador civil de la Costa Caribe.  En Bluefields se hicieron elecciones  para escoger los miembros del gobierno municipal.

Los electos tomaron posesión el 30 de octubre. Ese mismo día se leyó la Constitución nicaragüense, válida para la Moskitia.  Se hicieron elecciones municipales también en Corn Island y Laguna de Perlas.

Había  que legitimar el nuevo estado de cosas  ante los Mískitu.  De acuerdo al articulo 4º. del Tratado de 1860, tenía que redactarse un documento en el que se indicase que se habían incorporado “voluntariamente” a la República de Nicaragua.

A partir del 17 de septiembre, una delegación oficial nicaragüense viajó por  las aldeas Mískitu.  Su misión consistía en pedir  a los habitantes que eligieran delegados para una Convencion se trataría de dar  a todos los pueblos de la Costa una nueva organización “de conformidad con los usos y costumbres”  de los mismos y “Procurando, al mismo tiempo, el progreso”.

El 20 de noviembre de reunieron los delegados de aldeas en el Palacio de Gobierno de Bluefields, para firmar el ”Decreto de Reincorporación” de la Moskitia a Nicaragua.  Entre los once artículos decretados se establecía que la Constitución de Nicaragua y sus leyes serían obedecidas  por los pueblos  de la moskitia .  Debido a que el documento fue firmado por  los delegados Mískitu, el gobernador y el cónsul norteamericano, tomó  la forma de un tratado.  Hecho capital.  Un autor  ha escrito recientemente que “La convención de 1894 le reconoce este status [de etnia]… por parte del estado nacional nicaragüense.  Ello le da una significado perdurable al documento, aparte de las promesas vacías ahí contenidas”. 

La rebelión del General Reyes

De 1894 en adelante, la vida política  de la Costa Caribe quedó inmersa  en los vaivenes de la vida política nicaragüense.

En 1899, el general Reyes era gobernador del Atlántico.  Aunque liberal, ese año, apoyado por otros liberales intento dar un golpe de estado al general Zelaya.  Los costeños dieron su apoyo a Reyes.  El intento de derrocar a Zelaya, sin embargo,  fracasó.  Los costeños tuvieron que pagar los platos rotos.  Fue así que ese mismo año  se reunió una nueva Convensión en Bluefields para decidir cuál sería la nueva situación sus habitantes en la República de Nicaragua.

Los delegados asistentes al evento renunciaron a los privilegios que se les habían reconocido en 1894.

El tratado Harrison – Altamirano

En 1905 se firmó el tratado Harrison-Altamirano entre Nicaragua y Gran Bretaña.  Era el reconocimiento a nivel internacional de la ”Reincorporacion” de  la Mosquitia a Nicaragua.  Ratificado en Londres en 1906 tuvo validez hasta 1955.

De acuerdo al Tratado:

El tratado de Managua de 1860 quedaba abrogado.

Gran Bretaña reconocia a Nicaragua  “la soberanía absoluta” en la que había sido  la  Reserva Mosquita.  En relación con los indios Mískitu, el gobierno de Nicaragua convenía en concederle las siguientes concesiones:

· Proponer una ley válida por cincuenta años después de la ratificación del nuevo Tratado,  para que Creole y Mískitu nacidos antes de 1894 quedaran exentos del servicio militar y de impuestos directos.

· El gobierno nicaragüense permitía a los indios vivir en sus aldeas.

· Las tierras poseídas por Creole y Mískitu serian legalizadas.  Si no tenían títulos cada familia de cuatro miembros recibiría ocho manzanas.

· Habían tierras  ejidales en cada aldea india.

· Por otro lado se permitía la residencia al antiguo jefe Robert Henry Clarence, siempre y cuando no incitara a los indios a levantarse en contra de Nicaragua. 

La Convención Moskitia y el Tratado Harrison- Altamirano  fueron  los  instrumentos jurídicos que legitimaron la incorporación de la Reserva a Nicaragua.  El conflicto, sin embargo, entre la actitud del gobierno de Managua y la posición de algunos líderes de la región no dejó de provocar ciertas tensiones a lo largo del siglo veinte.

La política de Zelaya (1894-19010)

La política de Zelaya a partir de 1894 era moderna para la época.  De acuerdo  a las ideas que se tenían entonces  sobre el progreso material y espiritual de las  sociedades  era necesario “ integrar” a las poblaciones del Atlántico dentro de la comunidad nacional nicaragüense de tradición hispánica. Por otro lado, continuando con la práctica de los jefes Mískitu de los siglos dieciocho y diecinueve, el gobierno de Zelaya hizo importantes concesiones a compañías extranjeras.  Hay que añadir que la gente del  Pacífico y el mismo gobierno obtuvieron beneficios en esas concesiones.

La primera preocupación del gobierno de Zelaya fue el ordenamiento institucional de la región  de acuerdo a las leyes de Nicaragua.

En 1840, el gobierno  de Nicaragua emitió un decreto para habilitar el puesto del Río Segovia (Coco). A partir de 1860, al quedar la región al norte del Río Hueso o Bragmann, dentro de Nicaragua, se inició la presencia activa del estado nicaragüense en la región.  El 19 de Mayo de 1862 se creó el cargo de  “Superintendente de la Costa Norte del Departamento de Nueva Segovia”  En el propio Cabo se estacleció al año siguiente el cargo de “prefecto”. Al mismo tiempo se decretaba que con el  producto de las maderas que en la Costa Atlántica  existían se hiciera abrir un camino desde los llanos de Jalapa hasta la última catarata en Balana y de allí al Cabo de  Gracias a Dios.  Paralelamente se enviaban “Comisiones”.

La primera  comisión se envió en  1864.  Se trataba de conocer los recursos de la región para celebrar “contratos de cortes y exportación de maderas  y demás  frutas naturales”.  En 1869 se emitió la ”ordenanza Municipal del Puerto de Cabo Gracias a Dios”, base del nuevo régimen administrativo de la nueva Comarca.  La autoridad mayor sería el  Inspector General del Cabo Gracias a  Dios  y Costa Caribe.  Todo ello revela que antes de 1894 el  gobierno de Nicaragua estaba instalado en el norte de la Costa Caribeña.

De acuerdo con lo establecido en la Convención Moskitia se creó un  Juzgado y una delegación de policía  en Bluefields.  Todos los policías tenían que ser gente del Pacifico y todo debía  tramitarse en español.  Los moravos gozaban de gran influencia  entre las poblaciones Creole y Mískitu.  En sus escuelas se enseñaba  en inglés.  En 1900 se promulgó que la enseñanza debía darse en español.  Entre 1900 y 1910, los moravos tuvieron dificultades a raíz  de esta medida.  Por otra parte se consideró a los misioneros moravos como “agentes y espías”  del gobierno británico.  Gracias a la intervención del representante alemán en Nicaragua no fueron expulsados del país.

En cuanto a las medidas económicas tomadas  por el gobierno de Zelaya  hay que señalar que el estado nicaragüense había iniciado arreglos  con compañías extranjeras en la región desde 1862. 

 Ese año se autorizó al ingles James William Shelton a cortar maderas  en la margen este del RÍó Coco, a una distancia de 30 Km. de su desembocadura, por tres años, a cambio de mil quinientos pesos anuales. 

 Varias concesiones fueron hechas a William Vaughan  Jr.. en el mismo río, en 1865  y 1866, también  para  cortes de madera.  En 1884, 1886,1887 y 1888 se hicieron concesiones para el transporte fluvial  y marítimo  a F.A. Pellas.  A partir de 1894, las concesiones  se iban a multiplicar y entre sus beneficiarios se contarían no sólo   extranjeros  sino que también nicaragüenses del Pacífico. Por otra parte, el área  cubierta era inmensamente mayor.   Ni los Creole ni los indígenas estuvieron conscientes  de ello. 
Después de la caída de Zelaya, los Creole recobraron sus espacios de poder, ahora compartidos con los representantes del gobierno central, que dejaron a las compañías extranjeras las decisiones fundamentales alrededor de la vida de la Costa Atlántica.  Al Estado fundamentalmente le interesaba los cobros de impuestos y concesiones que se le daban a las compañías extranjeras y éstas, tuvieron en los Creoles una fuerza de trabajo calificada y que hablaba inglés, por lo que se siguió fortaleciendo la estratificación étnica promovida por las compañías, donde los Creoles ocupaban cargos de confianza, de mayor conocimiento técnico y de capataces de campo.

Surgimiento de lo(as) Creole de Bilwi
Los ingleses y luego los estadounidense encontraron en la fuerza de trabajo Creole de todo el Caribe, su mejor opción técnica para asumir responsabilidades especializadas y de supervisión, lo que los puso inmediatamente en el segundo escalón de la pirámide ocupacional que definirían las empresas extractivas y los enclaves extranjeros del siglo XX. 

Ejemplo de lo anterior se da con la construcción del canal de Panamá (una nación forjada en 1903 a la luz de los intereses canaleros) que se inicia en 1881. En “1884 el Registro General de Jamaica estimó que 34,852  personas emigraron allá cada año... cuando los franceses se fueron a la bancarrota, en 1905 los estadounidenses deciden terminar el canal. La Comisión del Istmo canalero comenzó a reclutar a través de oficinas en el Caribe angloparlante, con una oficina central en Barbados. Cuando el canal fue finalizado en 1913, por lo menos 40,000 hombres de estos países habían estado en sus nóminas de trabajo” (Claypole, 2003, Tomo 2: 90)

Desarrollo y consolidación de la economía de Enclave:  inicios del siglo XX en la Costa Caribe.

Se tiene un Estado-Nación fortalecido en el Pacífico y dos Regiones Autónomas con características de protonacionalidad, como ya se afirmara anteriormente.

El Estado Liberal concedió importantes territorios a inversionistas extranjeros. El funcionamiento irregular de la economía de enclave que podría definirse como “bonanza y crisis cíclica” hizo de las comunidades los lugares de “refugio” en tiempos de crisis, no así para los Creoles que era la fuerza de trabajo más arraigada en los centros urbanos y que desde esos tiempos emigran, principalmente a Estados Unidos y algunos a Managua, para mejorar sus condiciones de vida y la de los familiares que se quedan.

“En 1921, la Bragman´s Bluff Lumber Co. inició operaciones madereras en la región de Puerto Cabezas. Recibió una concesión de aproximadamente 25,000 manzanas para explotar el pino. La compañía acondicionó un puerto y tenido una línea para sacar la madera. Abrió caminos y construyó puentes de madera. En 1926 era el mayor empleador de Nicaragua con 3,000 asalariados. El ferrocarril se utilizaba también para el acarreo del banano. La compañía instaló aserrío, planta eléctrica, fábrica de hielo y red telefónica en Puerto Cabezas. Era tal su poder económico que pagaba a la policía del puerto y de los campamentos. En el periodo de mayor expansión llegó a producir 55,000 pies de madera de pino al día. En los años cuarenta entró en decadencia”. (Romero, 1996: 148)

Según el Obispo John F. Wilson “esta compañía antes se llamaba The Bilwi Timber and Banana Co”. (Wilson, 1990: 130)

Esta construcción convocó parte a la fuerza de trabajo Creole de Bluefields y Laguna de Perlas; pero como no era suficiente, la compañía constructora contrató a Creoles y/o negros que hablaban inglés provenientes de: Barbados, Jamaica ,Haití, Belice, Honduras, Costa Rica, Panamá más 20 hombres de la India

Esta información y otras referidas al tema fueron suministradas por Mr. Adolfo Cambell y Mr.Oscar Palmer(Q.E.D).

Mr.Cambell expresó que su papá nació en la Isla Guadalupe, que de ahí pasó a trabajar al Canal de Panamá después se trasladó a Bluefields, y a Laguna de , que de ahí pasó a trabajar al Canal de Panamá después se trasladó a Bluefields, y a Laguna de Perlas donde se casó. Posteriormente vino a trabajar en esta construcción y optó por quedarse a vivir en el Barrio El Muelle

Por eso se afirma que la construcción y el pueblo Creole de Bilwi tienen una composición pancaribeña, lo cual se podrá comprobar más adelante. Pero la obligada reflexión es ¿Cómo es posible que ligeramente se diga que “todos los negros son perezosos, cuando queda demostrada no sólo su capacidad de trabajo sino la búsqueda del mismo en diferentes países caribeños y del continente; el peso de la visión discriminatoria nos convierte en mediocres jueces de los demás.

Alrededor de los barrancones de la compañía se fueron concentrando otras personas y las que formaron un caserío; que se conocería como Bilwi, nombre de origen Mayangna.

Cuando la obra se terminó “se fueron en diferentes barcos unos 400 hombres, otros se quedaron a vivir aquí.Sólo para Jamaica se utilizaron como 4 barcos” coincidieron en recordar las dos personas aludidas anteriormente.

En el informe presentado  por el Dr. Frutos Ruiz el 14 de Septiembre de 1925 a la Presidencia de la República se describe la situación del Puerto, del cual se extrae el presente fragmento:

“Puerto Cabezas es un Puerto de la República de Nicaragua abierto por decreto ejecutivo en el año 1924. Situado al Noreste  de Nicaragua, entre el Río Wawa y el Río Hueso, distante de la barra de aquel por unos 20 km. y del Río Hueso por el Norte, unos 50 km. limítrofe con la comarca del cabo de Gracias a Dios, del que dista unos 100 km. dentro de la Costa de la Mosquitía, a 4 km. al Sur del pequeño promontorio denominado Bragman Bluff en los 14° L N, contiguo al caserío que fue en un tiempo de indios mosquitos llamado Bilue”.

El Puerto tiene un muelle de madera de unos novecientos metros de longitud (de Este a Oeste) dentro del mar en cuyo extremo cala unos veinte (20) pies de agua, pues el fondo de la costa es de muy poca gradiente, por lo que debe alargarse más para que entren los buques de alto bordo. Está bien defendido de las corrientes marinas por lo que a pesar de ser casi mar abierto no ofrece mucho peligro. Tiene facilidad de hacer muelles, rompeolas y escolleras presentándose para que con el tiempo, las embarcaciones tengan seguro refugio.

Tres años atrás el Sr. L.T Miles había construido el primer muelle que fue destruido por no reunir las condiciones necesarias ante el aumento del tráfico de la compañía que le sucedió. El nuevo muelle tiene doble vía férrea, en su extremo llevara varias líneas para las maniobras de carga y descarga.

A la entrada del muelle hay sembrado sin orden y hay casas de madera de la empresa destinada a distintos servicios como hotel, comandancia de policía, hospital. Más lejos de la aduana, está el comisariato y las casas para “Creoles”. Más al poniente, se encuentra un nuevo hotel, oficinas, un emplazamiento de maquinaria, patios para estibar la madera que está lista para el mercado y más allá está el nuevo edificio para la gran aserradora que podrá aserrar cien mil pies de madera al día (200 mts de largo y 30 mts de ancho) y cuenta con un completo taller de mecánica. El valor del complejo es de 250,000.00 dólares.    

Más al Occidente están los edificios para vivienda de los operarios de la empresa, llamados españoles. Las viviendas son de dos clases: unas tienen dos habitaciones, corredor y cocina  para la familia; otras son caserones (Barracones) distribuidos en cuartos separados destinados a una sola persona. Estas viviendas eran arrendadas a C$ 10.00 y C$ 5.00 mensuales por cada una de las dos clases de habitación respectivamente.

Al Norte del muelle, a distancia de unos 300 metros y cerca del mar se levantan las edificaciones para habitación de los empleados de la compañía las cuales están construidas en manzanas ordenadas en forma de población, con sus calles correspondientes de 50 pies ingleses de anchura. Las calles no están trazadas mirando los puntos cardinales, sino de Noreste a Sureste. Son casa de madera de pino, techo de tejas de hierro galvanizado, pintadas de azul y blanco, levantada sobre basas de concreto, con estilo propio de clima fríos, no tiene patio interior, aunque sus habitaciones están bien distribuidas, sin embargo, su ventilación no es suficiente para estos climas, lo que, añadido a que no son espaciosas, contribuye a que serán calientes. Estas casas para empleados son como veinte.

La plata eléctrica desarrolla 150 kilovatios (kw) la que se aprovecha para la luz y para una pequeña fábrica de hielo que produce seis quintales diarios insuficiente par el consumo. También extrae el agua potable de una laguna que está al poniente a una distancia de 2,500 metros (2.5 km), con capacidad de 200 millones de litros distribuidos con una tubería de hierro a casi todos los edificios.

Al Norte de todas estas edificaciones y en una faja de unos 300 mts de ancho a lo largo de la Costa se ha levantado recientemente el caserío de Bilué separados de los edificios de la empresa Bragman Bluff por un cerco de alambre que corre de oriente a poniente; había un portón que cerraba la entrada que hoy ha desaparecido. Este caserío tiene unas 50 casas, muchas de madera con techo de zinc, otras de caña y hojas de palmeras, ninguna de ellas tiene valor de mil córdobas; presenta un aspecto de ranchería por la pobreza de edificación y por carecer de calles, ya que se han edificado sin ningún plan de urbanización.

Ese caserío vive del comercio de pulpería, abarrotes, algunas tiendas de telas, casas de comida y especialmente de la venta de licores. Hay 19 cantinas; de ellas 10 están patentadas para vender aguardientes. Los consumidores son los trabajadores de la empresa Bragman Bluff. Además hay dos sastres, dos zapateros, dos albañiles, dos carpinteros y un médico recién llegado”. (INIFOM, 2000: 6 – 7) 

 El informe además contiene unos juicios y apreciaciones sobre los indios y negros que contrataba la compañía que demuestran el desprecio de los representantes del Gobierno Central, (en este caso representado por un español de España); “indios que no han aportado un adarme de valor a la Civilización, y hasta por su número, sin valor alguno, son muy pocos miles. Los pocos negros que parecen muchos por ser país despoblado ni siquiera ofrecen curiosidad (etnológica), pues ni lengua propia tienen y sólo son apetecidos como bestias de carga por las compañías extranjeras, prefiriendo al resto de los nicaragüenses”, Más adelante se refiere al problema de los negros (numeral XXV) y  da cuenta que la compañía había introducido negros, lo cual estaba prohibido ya que esos puestos los deberían ocupar nicaragüenses. Los jefes de la compañía le explicaron que “ellos ponderaban la necesidad de introducir negros para ciertos trabajos, V.g la industria de la trementina, para estibar madera, etc, etc, cuyo trabajo es mejor que el de los nicaragüenses, así como estos sirven para otros trabajos como la agricultura, la ganadería, mejor que los negros” Ruiz recomienda multar con C$ 25.00 mensuales en caso de seguir dándose el problema y termina expresando “El gobierno debe mirar con toda atención, no sea que, cuando se dé cuenta, encuentre en Puerto Cabezas un pueblo africano que ni pizca de amor siente por Nicaragua” (Ruiz, 1995: IV – V – XXV).  
La Misión Morava y el poblado alrededor del nuevo enclave:

 “... muy pronto los misioneros se dieron cuenta de lo estratégica que era esta zona para la obra en general, no sólo por su desarrollo económico sino por su posición geográfica. Estos factores fueron determinantes para considerarla como la nueva sede administrativa de la obra en Nicaragua. Pero como este objetivo no se pudo lograr  inmediatamente, los misioneros, buenos estrategas como eran, se fijaron en el poblado más cerca de Puerto Cabezas. Este poblado era Tuapí, “... y fue hasta 1927 que el superintendente Grossmann fue transferido a Puertos Cabezas” (Wilson,1990: 130 – 131)

Expansión y crecimiento de la RAAN y Bilwi

Un espacio de poder recobrado :

En Bilwi lo (as) Creole fueron muy motivados por la iglesia Morava para obtener una educación que los preparara para ocupar cargos que no sólo podrían desempeñar en las compañías, sino también en otros ámbitos; la mayoría de enfermeras eran mujeres Creoles, el magisterio también fue asumido inicialmente por ellos(as), los que tuvieron oportunidad y recursos se trasladaban a León, Ciudad Universitaria del país, y los líderes religiosos Creole de una Iglesia Morava que inició su “Autoctonización entre 1949 y 1974” (Wilson, 1990: 135), conformaron una elite intelectual que abarcaba de esa manera espacios estratégicos de poder, y era más educada que los representantes del gobierno central y más aún de sus jefes militares.

Aspectos demográficos (antes de 1979)

Lo que se inició como una pequeña comunidad fue creciendo :

En 1925 asciende a 1500ha.Este total incluye unas 350 personas residiendo en el caserío indígena de Bilwi.

Con el auge de la explotación maderera en 1940la población municipal aumenta a un total de 6,495 habitantes.

En 1950  asciende a 8,501Ha .5,983een el área urbana.

 . En 1964 había subido a 7,000, y en 1971, 5,528 habitan en área urbana y 7,938personas en el área rural.

Hasta mediados del siglo diecinueve, la población de la región del Atlántico era rural. El desarrollo económico en la segunda mitad del siglo y en el siglo presente favorecieron el aumento de la población urbana.

En los años setenta, Bluefields fue el primer centro urbano. Su crecimiento se debió al desarrollo del cultivo del banano en la cuenca del Río Escondido.” (Romero, 1991: 151)

De tal manera que un análisis del crecimiento demográfico posterior a 1979 afirma que “Según el Censo Nacional de 1971, el municipio de Puerto Cabezas contaba con una población de 11,461 habitantes. Sin embargo, en sólo 24 años esta población se triplicó, pues al momento del Censo Nacional de 1995 se contabilizaba un total de 39,771 habitantes, equivalente al 20.6% de la población total de la región, creciendo a una tasa promedio anual de 4.6%, un poco más alta que la tasa de la región que refleja el 4.03% y más alta que la tasa nacional que fue de 3.57%. 

Para el 2000 la población del municipio se estima en 51,993 habitantes, experimentando una tasa de crecimiento promedio anual de 5.2% en el quinquenio 1995 – 2000, por encima de la tasa regional que asciende a 4.4% y superior a la tasa nacional que es de un 3.09%.

El fuerte crecimiento poblacional experimentado por Puerto Cabezas, especialmente en los últimos veinte años, se debe probablemente a su ubicación geográfica, pues es el principal centro poblado de la zona como Puerto Marítimo, además, es el centro Regional y sede del Gobierno Regional Autónomo y por tanto le ha correspondido asumir funciones políticas – administrativas y como proveedor de servicios de infraestructuras social y productiva, convirtiéndolo en centro de atracción de los municipios aledaños”. (INIFON, 2000: 21)

Pero uno de los aspectos principales de esta eclosión demográfica fue que durante la guerra en la década de los ochenta; muchos Miskitu de Río Coco y de su cabecera municipal, Waspán, llegaron huyendo del escenario bélico y se refugiaron en Bilwi. A esto se debe agregar una fuerte migración campesina que llegó a la ciudad por los mismos motivos. Las razones que sustenta el análisis demográfico son válidas, máxime si se toma en cuenta la crisis y la recesión económica de los últimos años, que ha dado lugar a fuertes contingentes migratorios de personas que llegan a Bilwi de diferentes partes del país  incluyendo gente que llega a instalarse desde Managua.

Población total por género edad, año 2000.

La composición de la población por género en el municipio de Puerto Cabezas refleja un leve predominio de población femenina, pues, en 1995 existían 20,484 mujeres y se incrementó a 26,779 en el 2000, lo que equivale al 51.1% del total municipal. En cambio los hombres ascendían a 19,287 en 1995 y aumentaron a 25,214 en el 2000 y representan el 48.5% del total municipal. 

Del total de la población municipal se estima que: el 72.3% pertenece  a la etnia Mískitu, el 21.7% a la etnia Mestiza, 5.4 a la etnia Creole y el 0.3% a la etnia Mayangna. 

Cuadro No. 1

Población por etnia según áreas geográficas, año 2000

	Area
	Mískitu
	Mestiza
	Creole
	Sumu
	Total

	Urbana
	17,291
	9,207
	2,934
	97
	29,529

	Rural
	20,299
	2,076
	30
	59
	22,464

	Total
	37,590
	11,283
	2,964
	156
	51,993


(Alcaldía – IPADE, 2003)

Estos cambios demográficos junto con otros procesos vividos en las décadas comprendidas de 1979 – 1999 han modificado la correlación de poder en Bilwi.

Principales características socioculturales de los(as) Creole
El Inglés Creole:

Existe una subvaloración del Inglés Creole, asumiendo que el inglés "standard" es el mejor inglés que existe; es indudable la importancia que tiene el llamado inglés standard desde la perspectiva de los negocios a nivel mundial, pero eso no implica que se desvalorice y discrimine el Inglés Creole, y la importancia que tiene desde el punto de vista humano y lingüístico.

El esquema de la gramática del Inglés Creole no ha sido estudiada con la profundidad necesaria; un valioso esfuerzo en este sentido realizado por Wayne O´Neil que asume como punto de partida la tesis doctoral de Holm, J. 1978 “The english creole of Nicaragua´s Miskitu Coast”. 

Se citan algunos aspectos generales de este estudio: 

“Debido a su origen particular, se supone que los idiomas criollos iluminan, de manera extraordinaria, el lenguaje y su desarrollo en el individuo y la sociedad.  De hecho, ésta debe ser seguramente la justificación para la gran cantidad de tiempo y energía que la lingüística moderna ha invertido en ellos.

Personalmente, tomo un punto de vista un tanto menos apocalíptico en el transcurso del examen detallado de las indiosincracias de una lengua, que considero simplemente una variedad del inglés: el inglés nicaragüense; el objeto de su estudio consistirá en entender qué es y cómo llegó a ser lo que es.

El inglés nicaragüense –también conocido en la literatura sobre los criollos como el inglés criollo de la Costa Miskita – es el término utilizado en las páginas que siguen para referirse a la lengua materna de unas 30 mil personas en la Costa Caribe de Nicaragua – Hale y Gordon (1987)-, siendo la ciudad de Bluefields, en la Region Autónoma del Atlántico Sur (en adelante, RAAS), su capital cultural y comercial.

En su mayoría son afro-americanos, descendientes de esclavos que escaparon a la Costa Miskita o fueron tenidos ahí en cautiverio, traídos de otras partes del Caribe por colonos británicos desde la mitad del siglo XVII, o que vinieron a la Costa de otras colonias británicas en el Caribe después que fuera abolida la esclavitud a mediados del siglo XIX –Holm (1986).

Dentro de los hablantes del inglés nicaragüense se encuentran también unos dos mil garífonos e indígenas rama; estos dos pequeños grupos han perdido, en gran medida, sus idiomas originales. Hay unos cuantos ramas, sin embargo, que todavía hablan su lengua nativa – Craig (1990: 12-14) mientras que los Caribes, exilados por los británicos sumariamente de su isla nativa de San Vicente a la Costa Caribe de Centro América a finales del siglo XVIII, mantienen fuertemente su garífono nativo en Honduras, Guatemala y Belice.  Un número indeterminado de los cerca de 70 mil indígenas miskitos de Nicaragua tienen también como lengua materna el inglés nicaragüense, y otros lo hablan como segunda lengua...”

“Sin embargo, al comienzo es importante enfatizar su similitud con las variedades más conocidas del inglés, y no dejarnos llevar por los puntos de diferencia, para así no caer en el error –como muchos creolistas- de que estamos mirando a algo poco relacionado con el inglés, tan diferente, que es un idioma aparte y tipológicamente bastante distinto.

En su vocabulario y su gramática, el inglés nicaragüense llegó a ser lo que es por medio del contacto con los idiomas y los pueblos relacionados con él, incluyendo a las numerosas lenguas de Africa Occidental empleadas por los esclavos.  El inglés nicaragüense también llegó a ser lo que es simplemente porque cambió con el tiempo, como lo hace cualquier idioma” (O´Neil, 1991: 18-23).

Hablar Inglés Creole es un elemento fundamental para la identidad de este pueblo, lo cual no significa que sectores de otros pueblos no puedan hablarlo, máxime si se toma en cuenta que tanto el mískitu como el creole fueron lenguas francas y funcionalmente todavía lo son.  Por esta razón hay otros indicadores que expresan la identidad Creole, tal y como se verá a continuación.  Lo más importante en señalar aquí es el hecho de que en muchos hogares de parejas jóvenes se está hablando español en lo cotidiano del hogar, y eso es un síntoma muy preocupante desde la perspectiva del debilitamiento de la cultura y las crisis de identidad que eso conlleva “mi madre es negra y mi papá miskito, pero yo hablo sólo español, ¿Qué soy? Fue un ejemplo extremo que se encontró, ya que tradicionalmente en los matrimonios mixtos la madre enseña primero al niño(a) el idioma que ella habla como lengua materna y los demás valores de su cultura.

En una estrevista informal se afirmaba que habían personas que por tener rasgos negroides muy fuertes, se adscribían a la identidad Creole y lograban aprender bien el inglés, por las ventajas y estatus que esto representaba, ahora con el cambio de correlación de fuerzas se han adscrito a su etnia original.

Cosmovisión Creole:

El hecho de que la población Creole sea básicamente urbana propició una fuerte evangelización de parte de los misioneros alemanes que fueron los primeros evangelizadores que llegaron a la Costa Caribeña.  En términos comparativos, no es lo mismo tratar con una feligresía compacta poblacionalmente, que la tarea de evangelizar a comunidades dispersas y con un patrón de poblamiento con esa misma característica.  Por tal razón los misioneros motivaron a crear grupos poblacionales entre los miskitu y mayagna, que permitiera aglutinarlos, aunque su dispersión rural siempre se conservó.

Se menciona esto porque se quiere demostrar que ese control sobre una población que siempre ha sido poca numeros en relación a las demás, fue lo suficiente fuerte como para que no se desarrollara un sistema de creencias religiosas paralelo, como el Vudú o la santería en otros países del Caribe. A pesar de todo hay creencias mágico-religiosas de influencias interculturales como se verá más adelante.

La mayor parte de los Creole pertenecen a religiones protestantes.  Son moravos (en su mayoría), anglicanos, bautistas y evangélicos de otras denominaciones.  En las entrevistas de campo las personas eran muy reacias a hablar sobre el tema. Y esto se debe a que religiosa y socialmente son prácticas que se repudian, se menosprecian y convierten en pecador(a) a la persona que está vinculada a los mismos.  Pero aquí nos encontramos con una doble práctica social, se condena pero la mayoría cree y de una u otra manera practica rituales con la ayuda o no de la persona que invoca el espíritu de Obeah.  “Algunos pueblos africanos mantienen una fuerte creencia en el poder del obeahismo y Myalismo, que fueron conservados vivos por los Obeah-men y Myalwomen que venían en los buques de esclavos...Obeahman estaba más vinculado con prácticas de brujería (sorcery) y Myalwoman para enfrentarse con los desastres” (Claypole, tomo 1, 2001: 108).  En general las razones que mueven a comunicarse con Obeahman o woman (una variante con relación a lo expresado por el autor anterior), en general son:

· Protegerse de peligros del mundo real o sobrenaturales

· Curarse una enfermedad

· Lograr fortuna o éxito en los negocios, viajes, etc.

· Controlar la naturaleza para beneficio propio

· Mediatizar a un enemigo

· Triunfar sobre el amor

· Procurar un resguardo – amuleto, contra un mal cualquiera y/o para llamar a la buena suerte

· Resolver problemas de la vida cotidiana

· Encontrar lo pérdido o robado

· Conocer qué depara el futuro

Desde la perspectiva antropológica, estas creencias merecen el mismo respeto que las institucionales, forman parte del control social y resuelven problemas a las personas, por muy irracional que suene esto en los oídos del científico puritano, que se erige en el juez de lo que no domina ni conoce. Esto no está referido a la charlatanería y embaucadores (que los hay) en iglesias institucionalizadas y en los que hacen prácticas paralelas de creencias mágico-religiosas).  Se cita a continuación la parte central un estudio que hiciera un grupo de profesionales, la mayoría Creole, (Hooker, et.al, 1999: 5-8). 

 Cabe señalar que en este libro se incursiona más en este aspecto porque la práctica religiosa institucional es pública, conocida y escrita.

“La creencia en antiguos ritos aún persisten en los comportamientos sociales y condiciones de vida de la poblacion Creole

Cuando afirmamos que una buena parte de la población creole de una u otra manera mantiene tradiciones y costumbres relacionados a sus antiguos ritos y creencias, no queremos plantear que estos estén a la luz del día. Sin embargo si analizamos a profundidad la lógica del comportamiento de las personas, si observamos su comportamiento cotidiano en relación a los fenómenos naturales, si estudiamos la estructura de las creencias, podremos cerciorarnos de que persiste la centenaria cultura de los antepasados.

La mayor parte de los creoles pertenecen a las religiones protestantes. Son Moravos, Anglicanos, Bautistas, Evangélicos. Solo una pequeña minoría se considera católica. Cuando los primeros misioneros de las diferentes denominaciones religiosas llegaron hace un poco mas de ciento cincuenta años a la Costa del Caribe Nicaragüense (en aquellos tiempos la Moskitia) la mayor parte de los pobladores de ascendencia africana aún tenía sus propias religiones naturales y practicaba sus ritos relacionados a las fuerzas de la naturaleza. Son apenas cuatro generaciones desde que el cristianismo con su doctrina monoteísta transformara parcialmente la estructura de pensar y sentir de la población. Y es justamente por ello que debajo del manto del cristianismo se vislumbran las viejas creencias, relacionadas a los diferentes poderes.

No queriendo analizar los orígenes de las diferentes religiones se puede sin embargo afirmar que mientras el cristianismo parte de la concepción de que el ser humano tiene un destino al cual su Señor lo guía, las religiones naturalistas permiten influenciar ese destino. Mientras en el cristianismo el bien perdura mientras las fuerzas del mal sucumben gracias a la fe libertadora en Jesús, en las religiones naturistas existen espíritus que se pueden invocar y que pueden influenciar sobre el destino de los seres. Esto tiene una enorme importancia sobre la percepción de los fenómenos como la vida y la muerte, el bien y el mal, la enfermedad y la salud y no deja de influenciar el quehacer cotidiano de las personas.       

Hoy en día la cultura Creole mantiene el Obeah
 como parte fundamental de sus creencias. A pesar de ciento cincuenta años de misión y profesión de religiones protestantes, los espíritus siguen siendo invocados por personas llamadas a tener contacto con las fuerzas sobrenaturales. Prácticamente todos los creoles, sin distingo de religión o nivel educacional tienen un profundo respeto por las creencias que han sido legadas por sus antepasados. En la vida cotidiana de hoy en Bilwi un juego o campeonato de basket ball o de base ball es el producto de una invocación a las fuerzas de los espíritus, a como lo puede ser un buen negocio. Muchos inclusive hoy en día practican ritos con muñecas
 para influenciar sobre el destino de las personas. Cuando se le pregunta a los mas ancianos, refieren que dichos cultos vienen de Jamaica y que son los Jamaiquinos los que los desarrollaron. Obviamente el hecho de que en las plantaciones de azúcar en Jamaica hace menos de dos siglos habían grandes aglomeraciones de esclavos que conservaron sus creencias y costumbres, lo que incidió sobre la perseverancia de estos cultos, mientras que los pobladores afrocaribeños que llegaron  como sirvientes de los británicos en pequeños grupos fueron aculturizados mas prontamente. De igual manera los creole tienen un profundo respeto por las señales de lo desconocido o “sobrenatural”. Un gallo que canta al mediodía, un perro que aúlla por la noche, una mariposa negra pueden ser señales que hay que respetar. Existen asimismo “especialistas” en predecir el futuro
 que gozan de gran respeto en la sociedad creole, así como ritos que nadie se atrevería a cuestionarlos como el sembrar chile de guinea en el patio o la famosa mary gold, plantas que ayudan a impedir la entrada de maleficios a la casa.   Son conocidos los efectos del nido del pájaro macuá, de polvos que adormecen a los habitantes, todos elementos que debido a la profunda fe que en ellos tienen los pobladores creoles, no son mitos y leyendas , son realidades de la vida cotidiana.  

Estas creencias, basadas en fenómenos naturales se mantienen vigentes en la población creole y han sido en parte adoptadas por la población miskita, de cercano contacto con los afrocaribeños desde que en 1675 un barco con esclavos africanos encallara en las costas de la Moskitia.

Es interesante señalar cómo a pesar de que las diferentes iglesias siempre prohibieran los cultos “paganos” de la población creole, estas creencias y ritos prevalecieron por los siglos, de manera mas o menos solapada en dependencia de la situación. Estas creencias en cierta manera mantuvieron cohesionado al grupo cultural de los afrocaribeños, que se identifican unos con los otros por encima de barreras geográficas, sociales o lingüísticas. Es así como el Vudú trasciende las fronteras, a como lo hace el gallo pinto y la casaba. Las creencias y los ritos aún practicados hoy en día permiten una identificación como grupo étnico y son ciertamente uno de los elementos más importantes en la identidad de pueblos, que contra su voluntad fueron arrancado de su entorno, debiendo sobrevivir bajo condiciones inimaginables.

En relación a la salud y la enfermedad, a pesar de que muchos creole aceptan la explicación “científica” de los fenómenos, en la profundidad siguen creyendo en maleficios y perjurios, en errores y tabúes. Y es por ello que creen en la palabra del médico, rezan al Dios de las iglesias cristianas y practican sus ritos al mismo tiempo, a fin de lograr a salvación del enfermo. Existe para los creoles el pain o´belli, comparable con el yumu de los miskitos, que mas que un cólico intestinal es una fuerza negativa que se anida en la boca del estómago y que no sólo se cura con hierbas sinó que también con rezos y cultos a los espíritus.

Sin querer profundizar en la materia, pero con el ánimo de llevar a nuestra conciencia “, consideramos que para este grupo poblacional existe “otra realidad” que la que la cultura y tradición cristiana ha impuesto en los últimos siglos. Convive en la cultura creole lo adoptado en los últimos ciento cincuenta años de los misioneros, lo aculturizado por la convivencia con la cultura anglo-sajona con lo propio, lo que está con la población afrocaribeña desde que fueron arrancados de su entorno natural. Existe en la vida cotidiana ese sincretismo entre lo adoptado para sobrevivir individualmente y la identidad propia, elemento sin el cual no hubiera sido posible la sobrevivencia como grupo étnico. 

Conclusiones
Consideramos que no es pertinente valorar fenómenos como los descriptos anteriormente, desde una óptica folclórica ni desde la mira de una sociedad de un desarrollo superior, que observa y mide “a los primitivos” desde una esfera científica, sin que falte una sonrisa de comprensión en la comisura de los labios. Asimismo, tampoco es pertinente calificar los comportamientos y hábitos de las culturas diferentes de la occidental actual, como nocivos o buenos. Mas bien un abordaje de los fenómenos y comportamientos sociales de los diferentes grupos étnicos y sociales debe contemplar la vivencia de ese grupo como una realidad que condiciona el comportamiento social y por ende condiciona su forma de ser.

En 1955 Benjamin D. Paul había pregonizado el lema : Si quieres ayudar a una comunidad, debes a aprender a pensar como piensan las personas de esa comunidad. A pesar de que han pasado mas de cuarenta años desde que las primeras escuelas de antropología impulsaran modelos científicos para comprender la forma de vida de los diferentes pueblos, aún persisten modelos de intervención, que en nombre de la ciencia moderna pretenden homogenizar a las diferentes étnias, globalizando los comportamientos y contribuyendo así a la anulación de importantes elementos que son parte de la identidad  de un grupo poblacional. Es obvio que el lema de Paul es hoy mas válido que nunca y nos obliga a reflexionar sobre nuestras intervenciones en salud, sobre la percepción de la calidad de las mismas y sobre la intencionalidad que llevan, sobre todo cuando se ejecutan sobre comunidades  sociales y étnicas que desde sus ancestros tienen una percepción diferente de la vida.

A como se demostró, es obvia la persistencia de estructuras mentales y una cosmovisión o “modelos de vida” propios en la población de origen afrocaribeño, mas allá de la aculturización de que ha sido objeto durante los cuatro siglos de contacto con la cultura occidental. A pesar de que los modelos de vida del hombre blanco, con su relación materialista de la vida y su sometimiento a las estructuras del poder del capital, han tenido una enorme influencia sobre los creoles, persisten, de manera solapada, pero bien visibles, ritos y creencias que son la viva expresión de sus orígenes y que los unen mas allá de fronteras, religiones o credos políticos.

Es un enorme error negar la existencia de esa visión diferente de la vida, ya que no sólo contribuye a eliminar los últimos vestigios de una cultura que ha hecho posible la sobrevivencia de los grupos étnicos de ascendencia africana bajo las condiciones mas adversas, primero durante el sometimiento desgarrante que los llevó a ser esclavos en las Américas y posteriormente durante casi doscientos años de un proceso de enajenación y asimilación que en la actualidad culmina  con la globalización que  somete a todos los grupos étnicos al dictado del mercado de consumo.

La existencia de ritos y creencias en las minorías creoles no sólo son el vivo vínculo con su historia, no sólo son la raíz de su pasado, sino que pueden ser el camino hacia un futuro. Esa identificación de las raíces, esa aceptación de un pasado traumático ha de permitir un fortalecimiento en las relaciones con los demás grupos poblacionales.

Los conocimientos sobre los ritos y creencias de los grupos poblacionales y minorías étnicas permiten acercarnos mas a esos grupos, permiten ayudar a pensar cómo piensan y por lo tanto son un soporte importante para la definición de cualquier tipo de acción relacionada a esos grupos sociales.

La aceptación con dignidad de la existencia de ritos y creencias es lo que contribuye a definirse como parte de una etnia, es lo que ayuda a tener identidad, y por lo tanto es parte de esa compleja estructura que nos identifica como parte un grupo. La persistencia de esos ritos y creencias antiguos no ha de ser visto e interpretado como oscurantismo de los ignorantes sino que mas bien como una antorcha que indica sobre nuestro pasado y que puede aportar en iluminar sobre el camino al futuro. 

Si los sistemas de salud con sus diversos modelos y enfoques pretenden realmente ayudar a las poblaciones mas allá de las discriminaciones, deben aceptar a cada uno de los grupos que pretenden favorecer y por ende no deben sobreponer modelos de vida de un grupo sobre los demás. No se pretende que la medicina blanca u occidental adopte las creencias de la población afro. Se pretende que respete y acepte la existencia de esas creencias y que involucre estos elementos al abordar a los grupos poblacionales cuya cosmovisión es parte de un universo interpretado de manera diferente.  Se trata de respetar a cada grupo étnico y tratarlo con los mismos derechos dentro de ese marco de diversidad cultural.  

Esto permitirá el desarrollo de modelos de atención adecuados, en los que los beneficiarios podrán sentirse representados, donde realmente podrán ser sujetos de su propio desarrollo y no objetos de una intervención”. (Hooker, et. Al; 1999; 5-8)

La familia Creole.

La familia Creole está caracterizada por tener una fuente matrifocalidad; esto significa que el peso de muchas obligaciones y decisiones recaen sobre la madre; esto se debe a razones históricas y a otras más recientes:

Cuando los y las esclavas estaban al servicio de sus amos, éstos disponían de los mismos de acuerdo a sus intereses y caprichos.  Las familias eran separadas, los hombres destinados a misiones en otros lugares o países.  Las mujeres comúnmente se quedaban con la prole e iban constituyendo una red familiar solidaria, donde el mayor estatus residía en las de mayor edad.

Desde 1925, fecha de fundación de Bilwi, los hombres están sometidos a fuertes desplazamientos, siguiéndole el paso a las compañías; a veces lo hacía con la familia, muchas veces solos.  En otros momentos (y actualmente) se embarcaban y pasaban la mayoría del año fuera del hogar.  Esta movilidad fortaleció la matrifocalidad antes mencionada y como las familias se van estructurando de forma nuclear (padre-madre-hijos(as)), la suma de varias de ellas, descendientes de la abuela materna, viven en el entorno territorial de la misma, es decir, las mujeres llevan a sus maridos a vivir en el espacio vital de su madre y abuela (esto se llama residencia matrilocal), de tal manera que la abuela tiene una fuerte influencia y poder en esa familia.  Pero a esta forma de organización no se le puede llamar matriarcado, porque no constituye un sistema donde haya un predominio de las mujeres sobre los hombres,basado en relaciones de no-equidad. Muchos de los “privilegios” machistas siguen intocables, gozan de libertades que no tienen las mujeres o son mal vistas por ejercerlas. 

Pero sí es cierto que esta organización familiar, donde ese poder se adquiere (se insiste en eso) sobre la base de mayores obligaciones en el hogar, ha formado mujeres con un carácter muy independiente y varones que son reconocidos como mucho menos violentos, que son más cariñosos con sus hijos(as) y que se integran a las labores domésticas, sin vergüenza pero sin implicaciones de sumisión.

La exogamia (apertura a formar pareja con miembros de otros pueblos) es un rasgo distintivo de los Creole. Algunos(as) entrevistados(as) afirman que hace muchos años los padres procuraban inculcarles a los hijos que Creoles hacía pareja con Creole, pero esto fue transformándose, máxime si se toma en cuenta que al ser pueblo demográficamente menor a los demás, tendían a buscar parejas en los otros(as) diferentes, porque de lo contrario estarían formando hogares con parientes muy cercanos entre sí.

Pero actualmente esta exogamia es de una apertura mucho mayor, de acuerdo a varios informantes.  Los hombres se están inclinando por casarse con mujeres mestizas o miskitu de piel clara.  “Hay que mejorar la raza, yo no quiero que sean negros mis hijos” afirmó uno de ellos.  Las mujeres Creole afirman que los hombres están haciendo esto porque buscan mujeres dóciles ya que ellas no lo son.  Pero también la mujer desde hace rato se está emparejando con mestizos o Mískitu, donde muchas reciben malos tratos e irresponsabilidad paterna para sus hijos(as).  Un entrevistado exclamaba: “Las negras son muy creídas, se las dan, se van con otros, y cuando ya las jodieron, buscan a nosotros los negros, cuando ya las fregaron, por eso no quiero tener pareja negra”.

Más allá de que si las razones que dan los(as) entrevistadas, está el problema que esta exogamia mucho más abierta los puede debilitar más como pueblo, a menos que se tomen medidas que puedan prevenir y/o neutralizar esta tendencia.

Migraciones sistemáticas:

Entre los Creole de la RAAN ha habido migración sistemática como respuesta a las crisis económicas a que eran sometidos por las entradas y salidas de los enclaves. De tal manera que ha habido una fuga constante de cerebros y/o de fuerza de trabajo que busca cómo emigrar a los Estados Unidos, a otros países Caribeños y Managua.

a) Migración a los Estados Unidos.

La mayoría de lo (as) emigrantes obtienen trabajos que se pueden considerar marginales (cuido de anciano (as), trabajos domésticos, empleados de gasolineras, limpieza de edificios, vigilancia, etc), pero que les ayudan a mejorar su calidad de vida por la vía de endeudamiento, de tal manera que una de las entrevistadas expresó que viven cobijados por el refrán “San Pedro no me llames a tu portón porque mi alma se la debo al patrón”. “El banco les manda el estado de cuentas con los descuentos de los créditos directos y de los pagos que realizan con las tarjetas de crédito; tratan de obtener otro trabajo de medio tiempo o aumentar sus horas extras y aunque la educación es gratuita hasta la secundaria, el costo del College y la profesionalización constituyen un lujo que pocos logran asumir”.

Otras personas, principalmente jóvenes, caen en la drogadicción con lo que esclavizan su vida, lo que les acerca a las pandillas y sus actividades delincuenciales.

La mayoría entra en un proceso de desarraigo que llevado al extremo los hace renegar de su origen para tratar de asumir una identidad estadounidense, con una ciudadanía de tercera o cuarta clase.

“Para evitar sentirse discriminados por sus jefes, asumen una posición más disciplinada, obediente y servil, para ganarse la simpatía de aquel que de otra manera lo confrontaría directamente con agresiones discriminatorias; prefieren autodiscriminarse para que el patrón (a) aparente sin esfuerzo un trato de igual a igual.”

Otra persona entrevistada expresó : “Mi familia no se sienten negra, se sienten gringos, y cuando pueden llegar al terruño de vacaciones, nos tratan de demostrar su superioridad; lo (as) que nos quedamos somos atrasadas porque queremos, y su conducta ante los servicios en general, (con sus billetes verdes como símbolos de su poder personal) los lleva a maltratar a quienes los atienden, quejándose de la atención, del desorden, de la falta de creatividad, etc; “si esto sucediera en Estados Unidos hasta podría demandarlos” expresan los pobres disfrazados de ricos”.

Este desarraigo es un mecanismo de defensa, que trata infructuosamente de lograr un equilibrio personal y colectivo que les ayude a no enfrentar de manera consciente el dolor que se siente aql estar desvinculado de su terruño.

De tal manera que su actuar en el territorio del “ sueño americano” es distinto; como no se integran realmente al “American Way of Life”, les queda la alternativa de sumarse a otro (as) nicaragüenses, alquilan parques para jugar béisbol con equipos que llevan los nombres de la “patria olvidada”, venden comidas típicas, toman licores del país tropical, y se interrelacionan cubiertos con una sombrilla mayor, la de ser representantes de un país llamado Nicaragua, una identidad que los refuerza como colectivo, porque las otras puertas están cerradas. Una especie de odio – amor que les proporciona el equilibrio necesario para que la negación de sí mismos y su autoestima salgan lo mejor librada posible en el marco de contradicciones que lo (as) entrevistadas en este estudio señalaron.

No sólo lo viven en una situación discriminatoria de hecho, sino que una expresión más concreta de la misma se encuentra en los datos de ingresos familiares:dos nuevos estudios muestran que el ingreso promedio de una familia típica estadounidense de ingresos medios fue de 86,000 dólares anuales, el de los emigrantes en promedio fue de 11,450 dólares. (La Prensa, 18 de noviembre, 2003, página 11 A)

b) Migración a Managua:

La mayoría de lo (as) que emigran a Managua, lo han hecho después de terminar estudios universitarios en el Pacífico y/o que deciden emigrar de la región para buscar mejores oportunidades de trabajo; inicialmente tienen que enfrentarse a la discriminación solapada que tiene la población en general en contra de lo (as) negro (as) y los prejuicios que tiene alrededor de la Costa Caribe en general. Sorteando de la mejor manera este aspecto, al demostrar su disciplina de trabajo se van ubicando por mecanismos solidarios en puestos técnicos o profesionales, y logran abrir un espacio (no reconocido oficialmente) de trabajadores eficientes. Conservan sus lazos con la Región, cartas van, cartas vienen; mercancías y productos alimentarios son enviados por un canal de doble vía; las vacaciones y fechas de reunión familiar pueden intercambiarse año por año; no hay un puente de lejanía por el terruño, pero el cambio fundamental es que se estructuran en hogares nucleares, y en la mayoría de los casos sin organización orgánica que les posibilite la lucha por intereses comunes y/o regionales. 

Es necesario señalar que en la década de los noventa, muchas personas, predominantemente mujeres Creole de la RAAN, se han involucrado en el “muleo” de drogas que ha “florecido” en las dos Regiones Autónomas, a partir de que la mafia de la misma ha seleccionado a la Costa Caribe como un tránsito más seguro para sus intereses.

En la desesperación por la sobrevivencia y/o adicción algunas personas han intentado pasar una parte de esa droga (que es comercializada por intermediarios relevantes de la RAAN) lo que ha fortalecido una interpretación discriminatoria: todo negro (a) es por definición sospechoso (a) de narcotraficante.

c) Los embarcados:

Inicialmente eran marineros que se enrolaban en un buque mercante en ir, traer y llevar mercancías a diferentes puertos del mundo. En la actualidad la gran mayoría de jóvenes realizan trabajos en Cruceros que transportan a varios miles de turistas en diferentes rutas alrededor del mundo.

La seriedad de los contratos dependerá de que si la nave cumpla con todos los requisitos de ley, ya que algunos navegan ilegales y tratan muy mal a su tripulación. Pero eso no significa que el trabajo en los otros sea más agradable. Las personas son ubicadas dependiendo de la experiencia y/o facilidad de aprendizaje que muestran durante el periodo de entrenamiento, pero en general se comienza de cargos menores a otros de mayor responsabilidad. Los entrevistados señalaron algunos de estas labores típicas y su funcionamiento:

· Cleaner: que hace de toda clase de limpieza.

· Room Cleaner: que tiene a su cargo 4  y hasta 10 cuartos, y son responsables de la limpieza y ordenamiento del mismo.

· Bell Boys: meseros, atienden en el bar o restaurante.

· Security: responsable de vigilar y protección de diferentes áreas del barco y de la tripulación. 

El sueldo básico puede ser de 400 – 600 dólares, lo cual se ve incrementado si trabajan horas extras o si el cargo es de servicio directo con el cliente y reciben propinas. Los que cuidan cuartos o atienden en el bar son los que reciben más.

Uno de los entrevistados asegura que mientras más alto es el cargo, les baja el sueldo nominal porque reciben más propinas. En general, estos trabajadores provienen de muchos paises del mundo, menos de los Estados Unidos que es de donde sale la clientela principal, ya que la fuerza de trabajo estadounidense no trabaja por esos salarios. 

Envían dinero a sus casas, pero va a depender mucho de la voluntad y madurez de la persona el que pueda ahorrar; varias de las entrevistas señalaron que algunos se “dan la gran vida en cada puerto”, o que al regresar se gastan el dinero en grandes parrandas con familiares y amistades. Otras personas los compararon con los buzos de Bilwi:  una gran cantidad de ellos pasan varias noches gastando como potentados, para retornar a casa con poco o nada.

  En los Cruceros los trabajadores están constantemente asediados por los supervisores, para que cumplan las reglas y calidad establecidas en el trabajo. Varios no han soportado vivir de esta manera, pero otros se han adecuado, a pasar sus vacaciones con sus familiares y luego retornan a los hoteles de lujo sobre la mar, donde harán duras jornadas, pero por los menos esos tienen: trabajo.

d) Comidas Tradicionales:

Varias personas aseguran que la comida Creole se va perdiendo y que van adquiriendo nuevos hábitos alimentarios de lo (as) mestizo (as) y Mískitu. Pero otros afirman que en sus casos siempre cocinan platos Creole. Puede ser que lo que está sucediendo es que queda ahí encerrada y ya no se hace divulgación, promoción y venta de esta comida tan escrupulosamente elaborada y con ese “punto” secreto que las hace exquisitas.

1. Tortuga y aletas.

2. Pescado, con coco, frito en salsa.

3. Bolitas de carne de tortuga y pescado.

4. Aleta licuada (ponche de aleta).

5. Pollo en coco.

6. Camarones con arroz en coco.

7. Gallo pinto con coco.

8. Rondón de res, con variado bastimento(yuca, banano, quequisque, fruta de pan).

9. Horneado de pollo, res, cerdo.

10. Espagueti horneado.

11. Sopa de res, usualmente para año nuevo otros platos dulces y bebidas que fueron hábitos alimentarios usuales como que se van perdiendo: el toto, la guisada, queque de quequisque, de yuca, pate, ginger beer, vino de jengibre, root beer, sorel, coconut cake, el Duff (harina, levadura, pasas, leche con huevo, vino, mantequilla)  

e) El baile:

Una diversión- ritual histórica la constituye “El Palo de Mayo”.  Antes de 1870 era una diversión para niños.  Consistía en colocar golosinas en un árbol, alrededor del cual bailaban los pequeños hasta que se daba la señal para que arrebataran los dulces.  De esto  se pasó a un baile que, en 1874, era ya tradicional.  Viejos y jóvenes participaban en la danza que se desarrollaba en la noche a la luz de la luna en medio de un gran alboroto y en la que según los misioneros, se observaba una conducta ”poco decorosa”. 

La realidad es que en muchas culturas existe una fiesta que está vinculada a este mes y al árbol, representando principalmente fecundidad en general; de tal manera que no puede considerarse específicamente inglesa, ni mucho menos que tenga una sola forma de expresión, sino que, atiende al marco cultural de cada grupo que celebra mayo como mes de fecundidad tanto para la humanidad como para la tierra misma ( Eliade, 1991:283-287). Algo diferente es como se representa en el Pacífico, fuera de su contexto cultural y muchas veces se despoja de su erotismo natural para presentar un un espectáculo que raya en lo vulgar y el mal gusto.

“Se ha perdido el entusiasmo por los bailes tradicionales y se han cambiado con los gustos que se introducen en las discotecas; yo creo que se pueden hacer las dos cosas” dice la entrevistada y menciona el Chotis, Polka y Palo de Mayo. Otro entrevistado dijo “desde hace 10 años en el mes de mayo se quedan calladitos”.

Se entrevistó al profesor de baile, y de sus alumnos(as) 10 eran Creole, 30 mískitus y 10 mestizos.

Estaban bailando Palo de Mayo, además practican bailes miskitus y ritmos caribeños.

Pérdida de poder:  de 1990 al 2003
En 1990 se instala el primer gobierno regional y es elegido como Coordinador del Gobierno Autónomo (y no Gobernador como en la Región se le llama) un Mískitu, producto de alianzas entre el PLC y Yatama. Fue depuesto y sustituido por otro Mískitu.

En el 94 fue otro Mískitu es el coordinador, a través de la misma alianza. Fue depuesto a los dos años por otro de la misma etnia.

En el 98 se nombre Coordinadora a una mujer, mestiza,  y que logra permanecer 4 años seguidos por su “suspicacia” política. En el 2000 el FSLN gana las elecciones para la Alcaldía de Bilwi, siendo el Alcalde un Mískitu primero; fue depuesto y actualmente es un mestizo.

En el 2002 a través de una alianza FSLN – Yatama se elige como coordinador a un Mískitu. 

Los Concejales de la Asamblea de Gobierno son 45 y en la Junta Directiva hay 4 Miskitus, un mestizo y un Creole. Entre los 45 concejales solamente hay ........ Creoles.

Actividades comerciales 

Los más fuertes distribuidores de abarrotes son dos mestizos; el más fuerte distribuidor de bebidas alcohólicas es un mestizo y el distribuidor de gaseosas es un Mískitu.

En instituciones del Gobierno Central.

(Dirección)

MARENA 



Mestizo

FISE 




un Sueco

MAGFOR



Miskitu

OTR




Mestizo – Costeño

MECD




Miskitu

INSS




Miskitu

Lotería Nacional 


Miskitu

Aduana 



Miskitu

MINSA 



Creole

MTI




Mestizo

INATEC 



Miskitu

Escuela de Enfermería  

Creole

En ONG 

(Dirección)

CEDECHCA 



Creole 

CEJUDHCAN 


Miskitu

CIDCA 



Mayangna

TININISKA 


Mestizo – Costeño

AMIKA 



Miskitu

Movimiento de Mujeres

Creole 

“Nidia White”

Movimiento de Mujeres 

Mestiza

“Voces Caribeñas” 

Movimiento de Mujeres 

Mestiza

Empresarias 

Consejo de Ancianos 

Miskitu

“Nicarebbean Black People Movement”
Creole

Universidad URACCAN

Creole 

Universidad BIKU


Mískitu

Dirección Religiosa

Moravos

a) Iglesia Miskitu

b) Iglesia Renovada Miskitu

c) Iglesia Creole

Iglesia Anglicana 



Creole 

Iglesia Católica 



Miskitu

Iglesia del Verbo 



Creole 

Iglesia de Dios 



Miskitu

Iglesia de la Profecía


Miskitu

Iglesia Mormona 



Mestizo

Iglesia Testigos de Jehová 

Mestizo

Iglesia Pentecostal


Miskitu

Iglesia Bautista 



Miskitu

 Debilitamiento sociocultural del pueblo Creole
Los errores  políticos de la R.P.S. dieron como resultado que muchos (as) Creole decidieran irse del país, no se sabe cuántos, pero perdieron líderes que representaban cohesión social y otro grupo numeroso que básica y esencialmente fragmentaba a familias extensas y dividía el mundo entre los(as) que añoraban el terruño y los(as) que permanecieron en el mismo por no tener otra alternativa.

La eclosión demográfica en sí misma hizo de Bilwi demográficamente más Mískitu y mestiza que Creole, que cada año tenían menos representación porcentual.  Anteriormente los Creole tenían mayor representatividad demográfica junto con los mestizos, pero casi de pronto los Mískitus son mayoría y reclaman derechos ancestrales y también por su integración a la guerra en ambos bandos, pero mayoritariamente en contra de la Revolución “de los españoles del pacífico”

Lo anterior trató de ser “neutralizado” por medio de una consulta popular para la aprobación de un Estatuto de Autonomía, asesorados por antropólogos de la Escuela Mexicana, es una ley de carácter constitucional que aún es la más audaz y revolucionaria en el continente americano.  

Pero tiene un sello más indigenista, y por ello no desarrolla más ampliamente las aspiraciones e intereses de los negros afrodescendientes, por asegurar representatividad demográfica y no cultural; y es por eso que el pueblo Creole, Mayagna, Rama y Garífona, no tienen equidad representativa en los Consejos Regionales de las Regiones Autónomas norte y sur.  Ese estatuto no fue reglamentado sino hasta el año 2003 y todavía está el proceso de aprobación final, el que se realizó sin las consultas debidas y no se sabe si responde realmente a los intereses de los pobladores de la Costa Caribe), de tal manera que dé a los dos gobiernos   una auténtica autonomía.

· Los dirigentes religiosos Creole han perdido poder, al establecerse una Iglesia Morava Mískitu y Creole.  Anteriormente la gran mayoría de los reverendos de esa iglesia eran Creole; separadas las convocatorias de la feligresía de la todavía iglesia de mayor influencia en Bilwi, los Mískitu han decidido (en el marco de la lucha por el poder) aglutinarse alrededor de los líderes religiosos que los representan como pueblo indígena.

· En la década de los 80, se motivó la formación educativa de los diferentes pueblos que la habitan, lo que en la RAAN ha producido una apertura a al fortaleciiento de una élite intelectual Mískita, mestiza, y en menor proporción Mayagna, que compite con el liderazgo intelectual de los(as) Creole.  Indicadores de esta situación se pueden ejemplificar de la manera siguiente:

· Establecimiento de grupos económicos Mískitu y mestizos, que dominan la mayoría de los espacios empresariales de Bilwi.

· Nuevamente un fuerte contingente de pueblo Creole se ve forzado a emigrar o embarcarse en los cruceros turísticos como producto de la crisis económica que atraviesa el país desde mediados de los 90, como consecuencia de las políticas fondo-monetaristas impuestas al Estado nicaragüense,  que  producen una recesión económica progresiva, que tiene su máxima expresión en el año 2003.  No hay estadísticas pero las remesas a un 30% de las familias que permanecen en Bilwi, representan esta migración (ver Diagnóstico adjunto).

Efectos que a su vez se convierten en causas:

Ruptura cultural-generacional.

· Las personas menores de 20 años son el eslabón generacional más afectado por ese debilitamiento sociocultural del pueblo Creole, no sólo por las causas identificadas anteriormente, sino también por la transculturación, a la que están expuestas y que los afecta más por ese debilitamiento ya mencionado.  Aunque no queda muy explícito en las entrevistas, hubo personas que señalaron que todos(as) las personas están influenciados por los medios de comunicación, siendo el de mayor fuerza la televisión a través de sus programas en inglés y español, de origen estadounidense y mexicano.

· En muchos hogares se están comunicando más en español que en la lengua materna, y lo anterior no sólo ocurre en hogares formados por jóvenes, sino que también fue observado en los adultos en el rango de 20-40 años.

· Exogamia más fuerte que la histórica:  En el inicio de su formación como pueblo afrodescendiente y mulato(as),como producto del mestizaje con sus amos ingleses, los Creole recibieron una herencia cultural que los diferenciaba fuertemente de los otros pueblos de la Costa Caribe.  Lo anterior fue fortalecido cuando los ingleses empoderaron a los descendientes de sus esclavos.  En un inicio esta misma diferenciación operaba como una especie de círculo cerrado que les orientaba a ser endogámicos; pero siendo una minoría y con una población con predominio de varones, estas reglas fueron transgredidas rápidamente, mucho más cuando asumieron una posición de poder reconocida socialmente. 

Pero la apertura exogámica actual es mucho mayor, principalmente por parte de los hombres, que forman hogares con mujeres mestizas y Mískitu de piel clara.  Pero en esta mayor apertura, la mujer es la que transmite los principales valores de la etnia a la que pertenece y como consecuencia la descendencia será menos Creole y más Mískitu o mestiza.

Resumen de indicadores del debilitamiento sociocultural de los (as) Creole
Factores que incidieron:

· Efectos que introduce la R.P.S en el marco  del enfrentamiento con los diferentes pueblos de la Costa Caribe.

· Fuerte emigración a E.U y poca participación en los procesos.

· El aumento demográfico de los Mískitu y mestizos en la ciudad de Bilwi.

· Una reestructuración del poder a partir de una forma de representación más demográfica que etnica, de acuerdo al Estatus de Autonomía, lo que resulta en una mínima representación política de los(as) Creole en el Gobierno Regional. 

· La formación de nuevos grupos económicos mayoritarios (miskitu y mestizos).

· Invasión en espacio de poder tradicionales: religioso y educativo.

· Un liderazgo indígena intelectual má fuerte.

· La eclosión demográfica en Bilwi.

· La fuerte emigración en los 90' como producto de la crisis causada por la recesión económica nacional

· Ruptura Cultural entre la generación de padres y madres jóvenes y sus antecesores.

· Exogamia más fuerte, especialmente de los hombres creole que "buscan mujeres de piel clara y más sumisas" 

· No se está hablando creole en los hogares de jóvenes.

· Se están distanciando de sus platos típicos y música.

· No hay organización fuerte que los represente.

· Se resta en la interculturalidad.

· El proceso de transculturación afecta más al débil.

Alternativas para fortalecer socioculturalmente al pueblo Creole
(Estos planteamientos son producto de una  reflexión con la única organización Creole citada anteriormente)

· Tener una visión estratégica en un horizonte de por lo menos 5 años que determine el quehacer general de la organización y convertir ese en plan de trabajo anuales.

· Atraer a jóvenes, adolescentes, niños(as) que son el relevo generacional y es donde está la mayor ruptura cultural.

· Lograr la construcción del edificio como espacio propio y para otro(as) (que no parezca elitista)

· Promover a lo interno del pueblo Creole y hacia fuera una nueva concepción del poder, democrático y participativo, para lo cual habría que mediatizar (hasta lograr que desaparezcan) contradicciones históricas entre las diferentes etnias.  (por su complejidad esto debería promoverse en el Consejo Regional)

· Lograr la creación del monumento que la organización está gestionando ante la alcaldía, donde artísticamente se representen la diversidad etnica.

· Promover la doble adscripción cultural

· Organizar conferencias y encuentros con Creoles locales y de otros lugares –pacífico, RAAS, Minas.

· Realizar encuentros deportivos y culturales para fortalecer la unidad

· Hacer ferias gastronómicas de la cultura Creole

· Implementar la educación bilingüe en los centros de enseñanza

· Capacitar a la juventud y darle espacio de liderazgo y fortalecer nuestra identidad

· Hacer escuchar nuestra voz por todos los medios de comunicación

· Buscar o recuperar todo tipo de documentos e información sobre nuestra identidad o que hable sobre nuestro pueblo

· Necesitamos asumir beligerantemente nuestra cultura

· Reunirnos más como Creole

· Hablar más cotidianamente nuestra lengua

· Velar por los intereses de nuestra gente

· Practicar la música Creole

· Buscar más fuentes de trabajo para los(as) Creole

· Tener un centro para enseñar bailes y música Creole

· Hacer saber a las demás etnias que existimos, que tenemos derechos, que se nos respeten

· Fortalecer nuestra visión y realizar acciones concretas ante una sociedad donde se ejercita mucha discriminación

· Sentirnos orgullosos(as) por lo que somos y no menospreciarnos entre nosotros(as) mismos(as) (negros/creoles)

· Mayor comunicación entre nosotros

· Enseñar nuestra cultura a los niños en la familia 

· Crear conciencia de los problemas entre la población Creole

· Desarrollar interés colectivo para resolver estos problemas

· Incidencia en las instancias de poder para mejorar nuestras condiciones de vida

· Establecer lazos de relaciones con poblaciones negras de otras partes del país y a nivel internacional (intercambios, etc)

· Fortalecernos como organización

· Hacer rescate histórico de nuestra cultura ancestral
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Antropologo Social

* Término genérico que usa el Dr. Germán Romero V., para designar a una población que no era española ni india, y que con el correr de los años serían llamados mestizos a  medida que desaparecían las otras designaciones, específicamente zambos y mulatos, y  que ahora son parte de la población mayoritaria, que se identifica como la mezcla de españoles e indígenas, invisibilizando a los descendientes de los y las esclavo(as) africano(as).


� Espíritu que es invocado por el obeah man o obeah woman / pude ser bueno o malo 


� Similar al Voodu de Haití


� handreader, cutcard
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