{CONTINUA EL COLONIALISMO?'

‘_S'in pena ni

gloria terminé la pri-
mera “Década de los
Pueblos Indigenas del
Mundo” (1995-2004),
proclamada por la
Asamblea General de
las Naciones Unidasen
suresolucion 48/163 de
diciembre de 1993, en muchas formas estos pueblos (permi-
tanme hablaren plural) contintian siendo mantenidos en un
estado de dependencia, opresién y/o exterminio completo.
Al principiodebo tratar con los conceptos de “poblaciones”
y “pueblos”. A pesar del gran nimero de naciones indigenas
eneste planeta, las Naciones Unidas eligié ladenominacién
“Década de los Pueblos Indigenas del Mundo”. Esta frase
amontona a estos pueblos en un grupo amorfo igual que
cuando muchos de ellos pasaron a ser “indios” poco des-

1 Traduccién de Ricardo Pino.
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pués del tropiezo de Col6n con el llamado Nuevo Mundo.
Asi, sobre la base de su estado como indigena, todas juntas
estas diferentes naciones son denominadas “poblaciones
indigenas” y se les niega el término “Pueblos”. Esto, por
definicién, es discriminacién.

De paso, la “Tercera Conferencia Mundial de las
Naciones Unidas Contra el Racismo, la Discriminacién
Racial, la Xenofobia e Intolerancia Relacionada”, se efectué
en Durban, Sudéfrica, a finales de agosto y principios de sep-
tiembre del 2001. En la Conferencia Preparatoria Regional
de las Américas para este evento, sostenido en Santiago,
Chile, el embajador de los Estados Unidos de América
pronunci6é una declaracién extraordinaria aceptando el
término “pueblos indigenas”. Este fue entonces aceptado
por los otros estados e incorporado en el documento final de
la conferencia. Al fin los estados-naciones de las Américas
reconocieron a los pueblos indigenas como tal. A pesar
que este reconocimiento estd sujeto a la interpretacion de
“pueblos” como lo establece la Conferencia General de la
Organizacién Internacional del Trabajo (OIT), Convencién
169 que entr6 en vigencia el 5 de septiembre de 1991, con
todo fue un paso adelante.

Casi no hay duda en que los pueblos indigenas sufrie-
ron cambios drésticos en sus modos de vida por la imposi-
cién de estructuras fordneas en el proceso conocido como
colonizacion. Es preciso entender, o al menos investigar,
los procesos por los cuales los europeos colonizaron como
lo hicieron y también se precisa comprender los procesos
por los cuales los pueblos indigenas permitieron que tal
colonizacién ocurriera. No terminé la colonizacién para
los pueblos indigenas con la independencia de las antiguas
colonias o con la creacién de estados-naciones auténomos,
tal como Canadi o las republicas de Centro y Suramérica.
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Fuerzas similares de opresién contintian existiendo en las
relaciones entre los pueblos indigenas y no indigenas en
lus estructuras sociales contempordneas. Para los pueblos
indigenas del llamado Tercer Mundo estas estructuras
contempordneas se convirtieron en colonialismo interno y
para las naciones indigenas en los pafses desarrollados, en
colonialismo de asistencia social.

Las naciones indigenas han sido compelidas a dejar
sus tierras y forzadas a hablar el idioma de sus invasores
coloniales, asf como a adoptar su religién cristiana y modo
de vida capitalista. La necesidad de establecer soberanfas
indigenas y autodeterminacién para los pueblos indigenas,
como estd definido por las Naciones Unidas, resulta vital
si van a recobrar su sentido de identidad y dignidad en este
mundo heterogéneo. Sin embargo, uno debe notar que hoy,
incluso en las sociedades dominantes, la autodeterminacién
parece atin mds relativa dadas las actuales condiciones eco-
noémicas, sociales y politicas del mundo. En efecto, colecti-
vos sociales al interior de las fronteras de un estado-nacién
pueden definirse a s{ mismos como un “pueblo” en cualquier
forma que deseen ser reconocidos, pero el reconocimiento
politicoy laaceptacién de su estado como pueblo se concede
o se niega por el resto de la sociedad o por las instituciones
establecidas. La sociedad dominante actia en la capacidad
de colonizador por la via de usar su poder hegeménico para
conceder o negar este reconocimiento o aceptacién. Sinem-
bargo, el reconocimiento de la diversidad cultural al interior
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de los estados-naciones es en gran medida parte de lan
tendencia prevista para finales del siglo 20 y comienzos

21 y los pueblos indigenas son parte importante de aquell
diversidad. '

La herencia continua del colonialismo para los
blos indigenas propone la necesidad de evaluar y reforzar
el marco interdisciplinario de la disciplina académica de
Estudios Indigenas como uno de los elementos para tra-
bajar con individuos y organizaciones indigenas hacia uni
descolonizacién real.

El Colonialismo: una Perspectiva Teérica

Por desgracia, los (inicos marcos teéricos existentes
utilizados para analizar las condiciones de los pueblos indige-
nas son productos europeos o de erudicién eurocéntrica, los
cuales no pueden abordar completamente la realidad indige-
na desde la perspectiva directa de la experiencia indigena.
Como tales, estos marcos constituyen un auxilio limitado para
comprender la situacién de los pueblos originarios (Burger,
1990:16). Las distintas filosoffas y cosmologfas de origen
eurocéntrico son a veces incompatibles con aquellas de los
pueblos originarios, las que a menudo contienen visiones
del mundo opuestas a aquellas de los europeos. La teorfa
eurocéntrica tiende a explicar otras culturas y pueblos en
términos de sus propias normas y valores y por ésta razén
no logra llegar a andlisis correctos ni propuestas validas para
remediar los problemas de los pueblos indigenas.

Las interacciones en la vida de los pueblos indigenas
operan en una cantidad de situaciones entrelazadas e inter-
dependientes. La base de toda interacci6n se encuentra en

una cantidad de relaciones constantes que todo lo confor-
ma la “creacién”. Se puede sugerir que aquellas relaciones
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jonan dentro de cinco categorfas o esferas discernibles:
, econdémica, social, cultural y espiritual. Aquellas inte-
|ones son internas y externas para cualquier comunidad
grupo dado. La interdependencia significa que todos estos

tos estdn relacionados de manera tal que si ocurre un
bio en una esfera, este afecta a todas las demds. Esta
ln base de un enfoque de vida circular (o que lo abarca
).

Porotro lado, un modo eurocéntricode entender ocurre
l¢ manera lineal y generalmente compartimentada la cual
uvanza en una marcha evolutiva, rigida y unidireccional.
Il pasado, lo antiguo, parece primitivo y, de algin modo,
inferior. Lo moderno, o presente, permanece progresista,
inevitable y superior (Blaut, 1993). La premisa es: solo
cuando a aquellos que viven en el pasado se les da la opor-
tunidad de progresar, avanzar, de ser “civilizados”, dejardn
de ser atrasados. D. Seers ilustra la utilizacién de del modo
curopeo como norma de medida cuando afirma que “las
desigualdades al interior y entre los pafses pueden y podrian,
de una u otra forma, definitivamente ser reducidas poniendo
un mundo homogeneizado y modernizado al alcance de la
préxima generacién” (Pajéstka, 1980: 7).

Tal proposicién adopta un enfoque lineal evolutivo
en el cual las sociedades se desarrollan paso a paso a través
de etapas sucesivas previsibles.

La suposicién de Seer no se confirma de hecho. In-
cluso el concepto corriente de “paises”, particularmente en
el Tercer Mundo, involucra estados-naciones que crearon e
impusieron sus propias fronteras. En general, tales arbitrarias
fronteras se tragan o dividen a diversas naciones indfgenas las
que tebricamente, y para algunos, irremediablemente, estdn
condenadas a desaparecer (cultural, econémica, politica,
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social, espiritual y biol6gicamente) bajo la enorme fuerza del
“progreso”. Dadas estas circunstancias, se puede argumentar
que los pueblos indigenas sobreviven en un estado de araque
constante, luchando para simplemente existir y para volver
a vivir con su propio autogobierno.

Entre los muchos marcos teéricos existentes, la teoria
de la dependencia es una de las varias teorfas que puede ser
aplicada con cautela a las presentes circunstancias de los
pueblos indigenas. La teorfa de la dependencia fue desarro-
llada en oposicién al punto de vista evolucionista social, o
de “modernizacién”. La soci6loga canadiense, Marie-Anik
Gagné, en A Nation Within a Nation observa que la teoria
fue reformada por académicos norteamericanos y europeos,
el “centro”. Sin embargo, la teorfa de la dependencia fue de-
sarrollada originalmente en América Latina, la “periferia” en
ladécada de los sesenta, por “...académicos provenientes de
dreas semi-periféricas [Dependentistas]. No tuvo el ‘respeto’
sino después de que fue ‘negada’ y adoptada por el centro,
donde fue transformada en teorfa de sistema mundial y re-
exportada a la periferia” (Gagné, 1994: 8). La teorfa de la
dependencia trata los conceptos occidentales de desarrollo
ysubdesarrollo como sucesos interdependientes o posiciones
funcionales dentro del mundo y al interior de las economias
de paises individuales més que como etapas a lo largo de una
escalera evolutiva. Tomando en consideracién “...ambos
factores internos y externos de la dependencia” (ibfd.), esto
es, la expansién y desarrollo de un grupo de paises a costa
de las economias de otros (Berstein, 1973: 76)*. Al mismo
tiempo, regiones, sociedades o grupos de personas son sujetos
a una relacién de poder desigual en relacién con otros al
interior del mismo estado-nacién. Por consiguiente, la regién
o grupo de mayor poder dirige y controla a otros bajo sus

* N.deE: una inconsitencia en el afo de la cita que viene desde el documento
original, Posi te, el afo correcto es 1982,
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propios intereses y la regién o grupo de menor poder tiene
impedida el lograr un crecimiento econémico sostenido y
(ueda marginado dentro del estado-nacién. La situacién
hisica de dependencia mantiene a estos pafses y grupos
sociales més pobres, social, polftica, econémica y cultural-
mente marginales y explotados porque las inversiones, las
decisiones politicas, el manejo de recursos y el desarrollo de
la tecnologfa estan bajo el control de poderes fordneos para
supropio enriquecimiento. La teorfa de ladependencia puede
aplicarse a los pueblos indigenas porque propone examinar
*...la interdependencia de las estructuras politicas, sociales
y econémicas no s6lo respecto de las estructuras internas
sino también determinando los efectos de las estructuras
externas” (Gagné, 1994: 5).

Los dependentistas sostienen que el centro de los
antiguos poderes colonizadores desarroll6 pafses como los
Estados Unidos de América y que las grandes ciudades de los
antiguos paises colonizados se transformaron en los centros
para lasactividades econémicas, socialesy politicas, en tanto
las dreas remotas empobrecidas, generalmente agricolas, se
transformaron en la periferia que siempre se hizo incluso
mas marginal, a pesar que las periferias estdn bajo presién
constante para asimilarlas a los patrones culturales del ni-
cleo. Las periferias aportan materia prima, recursos naturales
y/o trabajo barato a cambio de bienes manufacturados del
centro (ibid.: 5-26). Citando a T. Dos Santos, Blomstrém
y Hettne indican que la dependencia se entiende como:

... una situacién en la cual la economfa de ciertos
pafses es condicionada por el desarrollo y expansién
de otra economfa para lo cual la primera es sometida.
La relacién de interdependencia entre las dos o més
economfas, y entre éstas y el comercio mundial, asume
la forma de dependencia cuando algunos paises (los
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dominantes) se pueden expandir y sostenerse por sf
solos, mientras otros paises (los dependientes) pueden
hacer esto s6lo como un reflejo de aquella expansién,
la cual puede tener un efecto positivo o negativo en
su desarrollo inmediato (Blomstrém y Hettne, 1984:

64).

Esta situacién se repite al interior de los estados-
naciones existentes. En el caso del continente, los pueblos
indigenas estdn claramente ubicados dentro de los sectores

dependientes de la sociedad.

A diferencia de los pueblos de Europa, los pueblos
indigenas no llegaron a su moderna condicién socioeconé-
mica y politica linealmente desde un pasado histérico de
incipiente o nodesarrollo. El desarrollo natural de los pueblos
indigenas fue brutalmente interrumpido produciendo hoy
dfa una extensa condicién de subdesarrollo. Este es resultado
directo de la imposicién de controles fordneos econémicos y
sociales desfavorables impuestos sobre los pueblos indigenas,
primeropor los poderes europeos y, luego, por los subsiguientes
estados-nacionales que los mantuvieron dependientes. Estas
imposiciones son “...un rasgo caracterfstico del proceso de
subdesarrollo”, segin Blomstrom y Hettne (ibid.: 3)

Es necesario recordar que los pueblos indigenas tenian,
antes de la llegada de los europeos, el control de su propio
espacio geogréfico, arquitecténico, cultural, espiritual, so-
cial, politico, econémico, ambiental, estético e histérico.
Cualquier andlisis superficial de las condiciones contempo-
rdneas muestran que gran parte de aquel espacio se perdié
o quedé reducido en los niveles minimos como resultado
del proceso de colonizacién. Esta situacién continda para
los pueblos indigenas. En otras palabras, estos pueblos atin
encaran la ocupacién forzada de largo plazo de sus reducidos
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territorios, asi como también del resto de su antiguo espacio
indigena.

La situacién actual de los pueblos indigenas también
depende de las condiciones globales sociales, politicas y
econdmicas en el resto del mundo debido al desarrollo
histérico del capitalismo mundial y su movimiento hacia
la globalizacién. Como S. Amin indica en Accumulation on
a World Scale:

El capitalismo ha llegado a ser un sistema mundial, yno
s6lo una yuxtaposicién de “capitalismo nacional”. Las
contradicciones sociales caracteristicas del capitalismo
estdn asf a escala mundial, eso es, la contradiccion
no es entre la burguesia y el proletariado de cada pais
considerado en aislamiento, sino entre la burguesfa
mundial y el proletariado mundial (Gagné: 14).

Casi todos los aspectos de la vida de ahora estdn dicta-
dos por este sistema capitalista dominante. Incluso culturas
fuertes y antiguas, como la china, la rusa y otras, parecieran
estar sucumbiendo a la invasién cultural popular dirigida por
"¢l modo de vida norteamericano” expresada graficamente
en la “gran Mac” o la “Coca Cola”.
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Una de las luchas m4s importantes para los pueblos
indfgenas es la de controlar y dirigir su propia produccién
intelectual. Los pueblos indigenas lo han expresado con
claridad en los foros internacionales:

La extensién del colonialismo en todas sus expresio-
nes sigue llevandose nuestro conocimiento ancestral, las
pricticas culturales y espirituales, nuestras economias y
formas tradicionales de vida de nuestros pueblos, asi como
nuestro patrimonio cultural e intelectual, de lo cual, nuestra
espiritualidad, lugares sagrados y aquellos de significacién
histérica, las practicas de salud y conocimiento farmaco-
I6gico importante, y también c6digos genéticos humanos,
animales y vegetales (“Conferencia Ciudadana”, Santiago,
Diciembre 4, 2000: 2).

Una de las caracterfsticas principales de las pricticas
discriminatorias es la actitud de categorizar a todos aquellos
que no se ajustan al discurso universal e imagen del centro
como de algin modo inferior.

Este proceso es conocido como “la otredad” (Noel,
1994: 11-45). Hay una necesidad de defender las culturas de
los pueblos de la practica colonial y neocolonial de crear y
mantener una imagen artificial y de autoservicio acerca del
“otro”. Edgard W. Said da una descripcién muy precisa de
la mentalidad dominante colonial o neocolonial. Aunque
hablando del Orientalismo (la imagen occidental del orien-
tal), las palabras de Said pueden aplicarse al Indigenismo
(la imagen occidental del indio o el conjunto de ideas que
las clases y grupos dominantes tienen del pueblo indigena,
como

...mds que una distribucién de conciencia geopolftica
en textos estéticos, académicos, econémicos, socio-

40 © Zemas de Miestra América



l6gicos, histéricos y lingtifsticos, es una elaboracién no
solamente de una distinci6n geogrifica elemental...,
sino también toda una serie de “intereses” los que,
por medios tales como el descubrimiento académi-
co, reconstruccién lingtifstica, andlisis psicolégico,
descripcién sociolégica y paisaje, no solamente crea
sino mantiene; esto es un mundo... manifiestamente
diferente, es, sobre todo, un discurso que de ninguna
manera estd en relacién correspondiente directa con
el poder politico puro, sino mds bien se produce y
existe en un intercambio desigual con el poder politico
(vale decir el poder establecido colonial o imperial),
el poder intelectual (o sea las ciencias reinantes como
lingiiistica comparativa, anatomfa o cualquiera de las
politicas de las ciencias modernas), poder cultural (las
ortodoxias y cdnones de buen gusto, valores), poder
moral (o sea las ideas acerca de qué hacemos “noso-
tros” y qué “ellos” no pueden hacer o entender como

“nosotros” lo hacemos) (Said, 1979: 12).

En este sentido, uno podria aplicar la proposicién de
Said al concepro de indigenismo entendido como una “...di-
mensién considerable de cultura politica-intelectual moderna
(ibid)”, como no otra cosa que una visién e interpretacion
dentro de una construccién occidental del mundo més que
una explicacién o descripcién de lo que los pueblos indigenas
puedan ser en realidad.

Usando la teorfa de la dependencia, las condiciones de
colonialismo interno (cuando el trabajo de una poblacién
indigena es importante) y el colonialismo de la asistencia
social (cuando el trabajo indigena se hace redundante),
fueron puestas dentro del contexto politico, social, cultural
y econémico de la era colonial. lan Roxborough indica en
su libro, Theory of Underdevelopment, que:
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Si un andlisis de la relacién entre las sociedades desa-
rrolladas y subdesarrolladas que se enfocara en los procesos
que ocurren en lamitad desarrollada de la ecuacién produjera
una teorfa de imperialismo, entonces, si se enfocara siste-
méticamente la atencién en la otra mitad de la ecuacion,
las sociedades subdesarrolladas, se producirfa una teorfa de
la dependencia (Roxborough, 1983: 42).

Mientras el concepto de colonialismo interno fue
utilizado antes, especialmente por politicos y activistas la-
tinoamericanos, la comprensién prevaleciente del término
alcanzé una connotacién académica a mediados de los afios
1960, predominantemente, en los trabajos de los soci6logos
mexicanos, Pablo Gonzilez Casanova y Rodolfo Stavenha-
gen (Gonzdlez Casanova, 1965; Horowitz, J. de Castro y J.
Gerassi, 1969, Stavenhagen, 1965; Kah, 1968).

Tanto ellos y sus seguidores, comprendieron que el
colonialismo como fenémeno social, politico y econémico
existe nosolamente en la esfera internacional, sino también
se repite, en grados diferentes, en el nivel intranacional.
Estos académicos propusieron que el colonialismo interno,
como teorfa, considera asimismo la interrelacién de las
dos esferas, o que “...el colonialismo interno es parte de, y
vinculado intimamente con, el colonialismo externo, eso
es, el imperialismo” (Cockeroft, Andre G. Frank y Dale
L. Johnson J.D., 1972: xx). En 1972, Dale Johnson provee
una definicién mds completa y precisa del colonialismo
interno, describiendo sus formas de control politico, social
y, principalmente, econémico:

Econémicamente, el colonialismo interno puede

conceptualizarse como aquellas poblaciones que pro-
ducen mercancias primarias para mercados en centros
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metropolitanos, quienes constituyen una fuente de
trabajo barato para empresas controladas desde los
centros metropolitanos, y/o quienes constituyen un
mercado para los productos y servicios de los centros.
Los colonizados son excluidos de participar o sufren
una participacién discriminatoria en las instituciones
politicas, culturales, y otras, de la sociedad dominante
(Johnson en Cockcroft: 277).

Algunas naciones indigenas, por ejemplo, fueron arras-
tradas a producir las mercancfas primarias para el comercio
mientras otras producfan aquellas de la agricultura ubicua,
pesca, minerfa y explotacién forestal, y siempre fueron ellas
una fuente de trabajo barato. Los pueblos indigenas han sido
excluidos histéricamente de la participacién en la toma de
decisionese instituciones de la sociedad dominante. A pesar
de las presiones, la mayorfa de los pueblos indigenas han
conservado su cultura, idioma y costumbres en un modo
que ha mantenido a una “sociedad dentro de una sociedad”.
Johnson agrega:

Una colonia interna constituye una sociedad dentro
de una sociedad basada sobre diferencias raciales,
lingiifsticas y/o culturales notables, asf como también
diferencias de clase social. Estd sujeta a control politico
y administrativo por las clases dominantes e institu-
ciones de la metrépolis. Definidas de esta manera, las
colonias internas existen sobre una base geogréfica o
sobre una base cultural racial en sociedades étnicas o
culturalmente duales o plurales. No todos estos criterios
necesitan ser aplicados para clasificar a una poblacién
como colonia interna (ibid.).

La discriminacién y las polfticas de asimilacién han
producido constantes conflictos debidoal choque de intereses
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entre estos pueblos indigenas y las sociedades dominantes
en las que ellos viven.

Estos ain son asuntos urgentes para ser resueltos
internamente por el estado-nacién: el derecho a la tierra y
autonomia de los pueblos indigenas, el derecho a proteger
los recursos naturales, el derecho a territorio y ciudadanfa
—entendiendo la necesidad de conjugar el Jus Sanguinis y Jus
Soli (en otras palabras, el cardcter de nacién indigena como
original y mds importante: cree, yamomami, aymaré, maya,
etc.,y en segundo lugar sunacionalidad tal como canadiense,
brasilefia, boliviana, guatemalteca y demads)—, el derecho a
mantener las culturas indigenas, hablar su propio idioma,
el derecho a ser parte del proceso de toma de decisiones en
todo lo que afecte a las comunidades indfgenas y el derecho
a ejercer sus propias leyes como pueblos con caracteristicas
Gnicas. Estos conflictos reflejan el hecho que los pueblos
indigenas luchan activamente contra la exclusion de los
procesos politicos, sociales y econémicos que proveen bases
tangibles para el reconocimiento como pueblo.?

Laexclusién de los pueblos indigenas ha existido desde
el primer contacto. Parafraseando a Eduardo Galeano, los
territorios indigenas han sido regiones de “venas abiertas”,
porque desde la conquista al presente estos han sido desan-
grados de su riqueza y transformadas en capital para beneficio
de Europa, luego Estados Unidos y el estado-nacién local.
En Open Veins of Latin America: Five Centuries of Pillage of
a Continent, Galeano afirma:

2 En la Conferencia Regional de las P‘:[u'nwindelaConfmhMm
dial Contra el Racismo, la Discriminacidn Racial, Ia Xenofobia y Formas Relacio-
tedas Je Intolerancia sostenide en Santiago de Chile del $ al 7 de diciembee de
2000, hmmmq«‘hp\n&a hanudo vic-
timas de la discriminacion durante y nosotros les ratificamos dignidad libre
¢ igual dened\olydcqueellou bermmfrirnlngdn di!aiminu%
mmc mwuﬁeneidemh‘hdhﬂfacm-nﬂfo "
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Todo: el suelo, sus frutos y sus profundidades ricas en
minerales, la gente y su capacidad para trabajar y con-
sumir, los recursos naturales y los recursos humanos.
Los métodos de produccién y la estructura de clase
han sido sucesivamente determinados desde afuera
para cada drea engrandndola en la paradoja universal
del capitalismo... a cada 4rea se le ha asignado una
funcién, siempre para el beneficio de la metrépolis
extranjera del momento, y la cadena interminable de
la dependencia ha sido extendida interminablemente
(Galeano, 1973: 12).

Las estructuras sociales y politicas de la dominacién al
interior de pafses, grandes ciudades y puertos se benefician
de “...sus fuentes de alimento y trabajo” y recursos, mante-
niendo grandes segmentos de la poblacién en dependencia
(ibid.).

El otro aspecto de la dependencia es el colonialismo
de laasistenciasocial. Mientras naciones indigenas en paises
desarrollados, tales como Canadd, Australia y los Estados
Unidos de América, que mantuvieron el respeto a si mismos
y cierta autonomia, el desarrollo de una sistema de asistencia
social los empujé més atin hacia los médrgenes de la sociedad.
Los pueblos indigenas se encontraron bajo la asistencia
financiera y control del estado, lo cual, los transformé de
cazadores autosuficientes y proveedores en una sociedad que
se sintié inadecuada y desesperada. Entre las politicas y metas
de asimilacion, una de las més importantes es la provisién
de servicios sociales para los pueblos indigenas forzdndolos
a entrar en la economia de mercado.

Esta medida impidi6 que los pueblos originarios en los
paises desarrollados pudieran mantenery desarrollar su propio
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modo de produccién. Mésain, estos pueblos también fueron
impedidos de entrar a la fuerza de trabajo. En 1977, Robert
Paine acufi6 el concepto de colonialismo de la asistencia
social, nocién que se aplica cuando los centros de poder
prescindieron de la fuerza de trabajo indigena cuando los
colonos comenzarona invadir las tierras indigenas sacandolos
forzosamente de sus tierras, fuera mediante un tratado o por
la represién y cuando el estado asume la tutela de la pobla-
cién indigena (Gartrell, 1986: 11). Beverly Gartrell estd de
acuerdo con la necesidad de aplicar un término variante a la
condicién de colonialismo interno de los pueblos indigenas
en Canadé, Australia y Nueva Zelanda. Ella indica que el
colonialismo de la asistencia social es “reconociblemente
colonial, sin embargo, fundamentalmente diferente a cual-
quier otra situacién colonial antes vista (ibid)”. Sea bajo la
carga de de colonialismo interno o del colonialismo de la
asistenciasocial, las relacionessocialesen todo el continente
Americanoy el Caribe han estado basadas en ladominacién
y explotacién europea y eurocéntrica. Una consecuencia
importante de ladominacién es ladiscriminacién resultante
en contra de algunos grupos sociales y la creaci6n de dos
niveles de culturaque son mutuamente exclusivas (Horowitz,
de Castro y Geerassi, 1969: 33).

Una comprensién histérica de la discriminacion
étnica sufrida por los pueblos indigenas es obligatoria por-
que la lucha contra esto es un componente inherente de
la ideologia de los movimientos indigenas de hoy en dia
pujan hacia una mayor autonomfa (von Oertzen, 1990).
Para los pueblos indigenas, un giro abrupto en sus vidas fue
su “descubrimiento” por los europeos. Las relaciones de los
pueblos originarios y estados no-indigenas se desarrollaron
en una historia de colonizacién en gran parte explotadoras
y de agotamiento discriminatorio de los recursos natura-
les. Sea el “colonialismo interno” o el “colonialismo de la

46+ 7;1!:5&1\6&::/4“«6&:



asistencia social”, las condiciones que resultaron para estas
naciones indigenas, as{ como también su relacién con el
estado-nacién impuestas sobre ellos, han sido el resultado
de aquella historia.

Como se dijo antes, los europeos convirtieron las
economfas auténomas y autosuficientes de los indigenas en
produccién de riqueza para otros. La divisin internacional
del trabajo, estadoy posicién que se desarroll6 entre los pafses
ricos y pobres fue reproducida internamente en los diferentes
estados-naciones entre la cultura dominante y los pueblos
indigenas. Si relacionamos las circunstancias econémicas,
sociales y politicas de lo que vino a ser conocido como el
“Tercer Mundo” con los pueblos indigenas, podemos enten-
der porqué algunos escritores emplean el término “Cuarto
Mundo”, vocablo acuiiado a principios de los afios 1979 y
usado formalmente por vez primera en la Conferencia In-
ternacional de Organizaciones No Gubernamentales sobre
Pueblos Indigenas y Tierra, del 15 al 18 de septiembre de
1981, auspiciada por Naciones Unidas (Goehring, 1993:5).
El término fue usado para describir e interpretar el concepto
de colonialismo interno y de asistencia social practicado
por el estado-nacién como un todo en contra de los pueblos
indigenas.

Se asume que los pueblos indigenas son culturas y
pueblos moribundos porque son débiles en comparacién
con la “floreciente civilizacién occidental”. El colonialismo
ha sido una explotacién directa e indirecta de recursos y
pueblos considerados inferiores o primitivos; el colonialismo
interno o de asistencia social ha mantenido una estructura
de relaciones econémicas, politicas, sociales, militares y
otras impuestas por el sistema dominante de las antiguas
colonias sobre los pueblos indigenas. El sistema de colo-
nialismo interno y de asistencia social son relaciones que

Zemas de Moestra América » 47




han mantenido a los pueblos indigenas dentro del marco
del sistema capitalista, pero simultdneamente marginal
al mismo. La pobreza de los pueblos indigenas fue creada
por el saqueo y empobrecimiento de las tradicionalmente
tierras y recursos indigenas; por el cambio en los modos de
vida indigena en el mismo proceso de colonizacién y por
la explotacién moderna que los pueblos originarios han
experimentado bajo los estados-naciones modernos.

La estructura del colonialismo interno se demuestra a
si misma, primero, en el hechode que las naciones indigenas
han sido obligadas a “pertenecer” al sistema capitalista in-
ternacional y nacional de divisién del trabajo que mantiene
a los pueblos indigenas dependiente del capital extranjero
y del estado. Segundo, los capitales extranjeros y del estado
conservan posiciones importantes (obtenidas durante la
colonizacién) para el control de sus economias. Un examen )
de la historia de los pueblos indigenas revela que el sistema
social, econémico y politico impuesto los afecté de varias

maneras:

a) La subordinacién de toda la economfa del
pueblo y tierra colonizada a los intereses y re-
querimientos del capital fordneo, de un sistema
econémico capitalista extranjero (comerciode
pieles, megaproyectos, minerfa, plantaciones y
las maquiladoras modernas).

b)  Una incursién directa del capital extranjero
la economia de las regiones en cuestion a traveés
del establecimientode empresas y otras avenidas
del modo de produccién capitalista, el ¢
generalmente, se mantuvo Como crecimients
fordneo en la economia local. Hist6ricamente,
los pueblos indigenas no han sido conside
como duefios de la tierra, eso es, como
dores de ningin titulo aborigen.
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c)  Lalenta penetracion del capitalismo en la estruc-
tura econémica y social de las sociedades locales y
vida de la poblacién indigena bajo el control de
estado, manteniendo lacondiciénde dependencia.
El nuevo crecimiento industrial y agricola de las
naciones colonizadas como aquellas en América
Latina y el Caribe se transformé en un apéndice
del modo de produccién capitalista mundial que
ejercié su influencia sobre la produccién, la dis-
tribucién y la redistribucién de la riqueza en las
empobrecidas comunidades indigenas a través del
mercado capitalista mundial.

Hacia la Descolonizacién: Educacién

La lucha contra la colonizacién, obviamente, implica el
proceso de descolonizacion. Es en este proceso de educacion
(comprensién del problema y biisqueda de soluciones) que la
academia puede jugar un papel decisivo en permitir a los in-
dividuos llegar a una descolonizacién. La academia, se puede
sugerir, deberia espolear la conciencia de las sociedades para
liberarse a si mismas y aceptar ampliamente la diversidad hu-
mana, Ademds, la creacién de ladisciplina académica Estudios
Indigenas a fines de los afios 1960 en las universidades cana-
dienses, es de alguna manera una respuesta a las necesidades
y ispiraciones de los pueblos indigenas. Después de mis de tres
‘ de existencia y expansion, la disciplina necesita volver
i ser revisada a fin de evaluar sus propésitos.

Sin embargo, esta no es una tarea fécil porque la
ntalidad y filosoffa colonial lo empapa todo.

El euro centrismo y su creencia en su superioridad en
la explicacién de los patrones de desarrollo del pro-
greso, y en su sintesis de individualismo, racionalismo
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y creencia de que el método de las ciencias fisicas se
puede aplicar a todos los campos de investigacién,
vuelve a la erudicién moderna incapaz de entender la
crisis o resolverla. La sintesis euro céntrica ha tenido
més preeminencia en la mentalidad y asuntos de las
naciones, sistemas de educacién y sociedades que por
siglos ha sido undnimemente aceptada como el dnico
medio de asegurar un futuro viable bajo la bandera de
lamodernizacién. Los intelectuales euro céntricos han
abandonado verdades, valoresy modos de vidaantiguos
y han aceptado al euro centrismo como su medida
de progreso. Hoy en dia, la sintesis euro céntrica de
ideas y valores no aparece més capaz de ofrecer una
gufa segura para la sobrevivencia humana (Battiste y
Henderson, 2000: 23).

A pesar de todo, hay esperanza y, por tanto, la fac-
tibilidad de cambio y adaptacién a las realidades locales
para buscar soluciones a las complicaciones creadas por la
colonizacién ain existente.

;Cuil es el rol del marco interdisciplinario de la disci-
plina de Estudios Indigenas ante la situacion de los pueblos
indigenas? El primer elemento a considerar aqui surge de la
suposicién de que Estudios Indigenas es de hecho una dis-
ciplina. El mismo concepto de “Estudios Indigenas” sugiere
andlisis, investigacion, historia, evaluacién, deliberacién y
critica; en resumen, investigacion y metodologias que, por
lejos, han sido hechas por “expertos” del exterior para los
rubros indigenas. Visto de esta manera, Estudios Indigenas
connota un interés desde afuera de las poblaciones indigenas
para mostrar a otros de afuera cémo funcionan o nofuncionan
las cosas entre esta, de alguna manera “otra”, lejana gente.
Una répida inspeccién de los trabajos académicos publicados
usados en los curriculos de Estudios Indigenas de Canads,
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revela que el grueso de estos trabajos son investigaciones y
escritos por historiadores, antrop6logos, educadores, aboga-
dos, gedgrafos, sociélogos, etc., algunos de los cuales pueden
ser aborigenes de nacimiento, pero ninguno de los cuales
usa una metodologfa o enfoque diferente a una disciplina
no aborigen. Blair Stonechild y Don McCaskill indicaron
en 1987 que el origen histérico de los Estudios Indigenas
“estd en los intentos de las universidades” de rectificar fallas
anteriores por la via de establecer programas que podrfan
reflejar con exactitud la experiencia indfgena en Canadd y
atraer la gente indigena hacia las universidades (Stonechild
y McCaskill, 1992: 2)". La dltima declaracién exige la pre-
gunta: ;fueron los Estudios Indigenas creados para atraer la
gente indigena hacia las disciplinas establecidas o fue creado
con miras a que en algin momento pueda llegar a ser una
disciplina con derecho propio? Comentando sobre futuros
desarrollos para la disciplina de Estudios Indigenas en el
décimo aniversario de la Escuela de Estudios Indigenas en
la Universidad de Alberta, el jefe del departamento, Frank
Tough, observa:

Pareciera ilégico aceptar la necesidad de Estudios
Indigenas en la universidad: en otras palabras, un
reconocimiento que los Estudios Indigenas al menos
llenan espacios dejados por la academia, sino se asume
seriamente con perspectivascriticas y correctivas, pero
entonces se insiste en que los docentes por defecto o
por carencia de planificacién, deberfa ser reclutados
de otras disciplinas. Igualmente, serfa dificil imagi-
nar hoy en dfa que cualquier disciplina establecida
aceptarfa una situacién en la cual todo su nicleo de

docentes obtuviera sus calificaciones académicas en
otras disciplinas (Tough, 1998: 60).
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Una ilustracién, quizds, podria hacer este punto mis
claro. jPodria atreverse cualquier colegio de ingenieria a
ofrecer preparar ingenieros, con docentes matematicos,
fisicos, quimicos, soci6logos, pero sin un solo ingeniero? Tal
colegio serfa un repertorio para la risa y ningin estudiante
de ingenierfa serio se registraria alli. En otras palabras,
Tough propone concluyentemente que los Estudios Indi-
genas se convierta en una disciplina por derecho propio,
especialmente, después de treinta y mds afios de existencia
en Canadé como una cruza multidisciplinaria.

Los pueblos indigenas esperan y demandan un re-
conocimiento completo. Este reconocimiento incluye el
derecho a tierras indigenas, poder politico y econémico y
servicios puiblicos tales como salud, educacién, subestruc-
turas sociales y judiciales en armonia con las necesidades
especificas y respetuosa de la cultura indigena. Hoy casi no
hay duda que la historia occidental necesita ser contada de
nuevo a través de los ojos de los colonizados. Esta es una de
las mismas razones de porqué Estudios Indigenas entr6 en
existencia a fines de los afios 1960 y principios de los afios
1970. ;Pero c6mo se va a desarrollar Estudios Indigenas/
Nativos como disciplina si nosotros usamos paradigmas,
metodologias, herramientas, teorias y aplicaciones de la
academia no indfgenas? ;Cémo vamos a educar nosotros a
estudiantes indfgenas si continuamos dependiendo en las
otras disciplinas mientras en la prictica negamos nuestra
propia? Como la poetaafroamericana Audre Lorde dice, “las
herramientas del amo nunca desmantelarén la casa del amo™
Yo concuerdo vigorosamente con la educadora maorf, Linda
Smith, quien afirma que “los pueblos indigenas representan
¢l tema inacabado de la descolonizacién” (Smith, 1999: 7)*.

* N. de E.: La referencia apamedeesmmmnmeldotumtooﬁgiml pero no
estih en la bibliografia. Alude a Linda Tuhiway Smith.
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Mi conviccién es que un programa de Estudios Indigenas
concebido correctamente e implementado correctamente
harfa posible dar grandes pasos hacia aquella descoloniza-
cién; de hecho, esto bien podria ser la prueba fundamental
de tal programa. De seguro que Estudios Indigenas necesita
abordar la situacién de los pueblos indigenas en términos
de entregar los paradigmas para resolver la dificil situacién
de estos pueblos. Estudios Indigenas no puede ser solamente
otra disciplina académica; esta debe defender los rubros con
los que trata.

La realidad es que Estudios Indigenas es adn tratado
académicamente como algo a hacer por otros. El enfoque de
“hacer de otros” es todavia predominante en el acto mismo
de conceptualizar de las academias. En consecuencia, noso-
tros encontramos Estudios Indigenas, Estudios de Mujeres,
Estudios Etnicos, Estudios Afroamericanos, y asf por el
estilo. El enfoque multidisciplinario o interdisciplinario a
estos temas puede construirse como un modo de expandir el
conocimiento universal; sin embargo, al mismo tiempo, es
una manera de mantener los temas estudiados marginados
de las disciplinas “reales”, tales como historia, geograffa,
antropologfa y sociologfa, por ejemplo. La academia ha
estado basada en suposiciones, creencias y nociones de su-
perioridad que acruaron, y ain lo hacen, en detrimento de
las poblaciones indigenas y otras poblaciones marginadas
alrededor del globo.

Los sistemas politicos, sociales y econémicos basados
en aquellas suposiciones han puesto constantemente a las
poblaciones indigenas, culturas y sistemas bajo estrés perma-
nente. La educadora e investigadora maorf, Linda Tuhiway
Smith, propone que los practicantes de Estudios Indigenas
deberfan mirar la investigacién occidental “a través de los
ojos de los colonizados”. Tuhiway Smith también indica la
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trama en discutir “metodologia de la investigacién y pue
indigenas. . .sin tener un andlisis del imperialismo, sin

tender las formas complejas en las cuales la persecucién
conocimiento estd profundamente empotrada en las capas
muiltiples de las practicas imperiales y coloniales”(ibfd.: 2)

Ya a finales de los afios sesenta el educador brasilefio, Paulo
Freire, demostré que los métodos de opresién no pued
servir a la liberacién del oprimido (Freire, 1970 y 1996).

Por otro lado, una vez que Estudios Indigenas pase
verdaderamente a ser una disciplina por derecho propio, un
drea obvia de enfoque deberfa ser el campo internacional.
Los asuntos y tribulaciones de los pueblos indigenas en
todo el mundo son bastante similares. En el presente, el
planeta atin estd experimentando un proceso de integracion
econémica principalmente basado en la idea neoliberal
de “globalizacién”. Esta integracién demanda, en ciertas
formas, el establecimiento de una discusién continental
(si acaso no global) en relacién no solamente con materias
econdmicas, sino también sociales, culturales, ambientales,
politicas y espirituales, a fin de abordar los asuntos maltiples
e impostergables que enfrentan las sociedades de hoy, tales
como:

®  Laenorme y constantemente creciente brecha
entre los paises ricos y pobres y entre la gente
rica y pobre al interior de aquellos paises.

*  Ladegradacion del medioambiente y la pérdida
de biodiversidad.

®  Ladestrucciénde laheterogeneidad cultural, es-
pecialmente, los ataques incesantes a los medios
de viday culturas indigenas, principalmente, en
nombre del asf llamado desarrollo econémico,
pero también mediante la legislacién, invasién
de los medios de comunicacién, las sectas reli-
giosas 0, incluso, los carteles de la droga.
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No hay duda que hay una necesidad creciente de
teconocer el conocimiento indigena, la autonomia y la
participacién indigena, no solamente dentro de los estados-
niciones en que se encuentran los pueblos indigenas, sino
también en las diversas acciones y foros en la arena inter-
nucional y, especialmente, subrayar la necesidad de atender
wquellos aspectos que contindan siendo prioridad para
nuestros pueblos: tierra, territorios, recursos y autonomfa o
sutogobierno. Por tanto, en Estudios Indigenas como disci-
plina y como paso contribuyente a la descolonizacién, debemos
reconocer la importancia del conocimiento indigena. Esto
no es hablar de gestos simbélicos; esto es hablar de un re-
conocimiento genuino e incorporacién del conocimiento
indigena. La primera prioridad de Estudios Indigenas como
campo internacional deberfa ser establecer una discusién
Internacional en asuntos éticos relacionados a la tenencia
de la tierra y territorios de los pueblos indigenas. Entre los
mis urgentes estan los asuntos alrededor de la exploracién y
extraccién de recursos naturales y, en particular, actividades
de inversién y desarrollo conocidas como megaproyectos o
cuféricamente denominadas “desarrollo econémico”.

Estudios Indigenas como campo internacional debe
cubrir una cantidad de aspectos los que, a veces, son una
expansion de las luchas indfgenas dentro de las fronteras de
los estados-naciones. Uno de los asuntos més importantes es
¢l aspecto del reconocimiento politico. Estudios Indigenas
podrfa y deberfa proveer la capacidad e investigacién aca-
démica para ayudar a los estados-naciones en sus relaciones
con y provisiones legales para los pueblos indigenas.

Uno de los asuntos més importantes para los Estudios
Indigenas es la propuesta por la diversidad étnica dentro de
un estado como principio basico que contribuya al desarro-
llo pacifico y armonioso de la sociedad humana. Para los
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pueblos indigenas esto estd conectado inextricablemente
con la conservacién del medioambiente y la diversidad
biolégica. La diversidad étnica representa los intereses de
preservar y desarrollar las culturas indigenas de acuerdo con
los principios indigenas de vida. Este interés también puede
entenderse en el texto de diversos acuerdos nacionales e in-
ternacionales que pueden ayudar a un mejor entendimiento
de la humanidad en cuanto a la importancia de adoptar
estrategias para el medioambiente y el aprender a respetar
los derechos fundamentales de los pueblos indigenas.

Marie Battiste y James Handerson nos recuerdan que
los pueblos indigenas “fueron pueblos del mundo colonizados
no oficialmente, las victimas trigicas de la modernizacién y
el progreso”, y agregan: “En todo estado y sistema educacio-
nal, nosotros estuvimos escasamente representados o, mas
a menudo, fuimos ignorados” (Battiste y Henderson, 2000:
2).

Idealmente, el conocimiento tradicional indigena
deberfa llegar a ser incorporado en el curriculo y la vida
diaria de los paises con poblaciones indigenas. De acuerdo
con lainformacién de varias organizaciones internacionales,
la poblacién mundial de los pueblos indigenas es de aproxi-
madamente 500 millones, lo cual incluye mésde 4,500 etnias
diferentes que estdn distribuidas a través de Asia, Africa,
América, las regiones drticas y el océano Pacifico. Estos son
datos estimados, pero proporcionan una idea general acerca
de la rica diversidad cultural existente en el interior de la
comunidad de los pueblos indigenas. A lo mds, esta riqueza
ha sido usada como parte considerable de los recursos que
han enriquecidoasolamente unos cuantos. Invariablemente,
donde quiera que una parte del conocimiento de los pueblos
indigenas haya sido convertido en conocimiento que pue-
de usarse para ganar riqueza, estos beneficios no han sido
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regresados para el desarrollo de aquellos que han generado
el conocimiento. De hecho, la piraterfa biolégica es hoy
tan rampante que la propia palabra ha entrado al léxico
comin. Al decir de Battiste y Henderson, “El excluir a los
pueblos indigenas del didlogo de culture, equidad y justicia
es fomentar el imperialismo cognitivo y la discriminacién
sistémica y directa, haciendo asi mds grande la mancomu-
nidad de victimas del desarrollo” (ibid.: 17).

Estudios Indigenas como campo internacional podrfa
jugar un rol crucial en proponer una cantidad de recomen-
daciones a los estados-naciones, asf como también a la asf

a)

b)

c)

d)

e)

|lamada comunidad intermacional, tales como:

respetar las tradiciones y costumbres de los
pueblos indigenas en todos los esfuerzos de
desarrollo;

analizar los impactos de un proyecto en lacomu-
nidad potencialmente afectada e involucrar la
comunidad en el proceso de evaluacion y toma
de decisiones;

usar medios apropiados de comunicacién para
informar a los pueblos indigenas cerca de pro-
yectos en su drea;

tomar en cuenta las preocupaciones de los
“adultos mayores sabios”, de las mujeres, de la
juventud y de los nifios durante el proceso de
toma de decisiones;

asegurar que los gobiernos nacionales y minis-
terios locales ayuden a proteger los derechos de
los pueblos indigenas en su jurisdiccion. Esto es
esencial para la continuacién de lasobrevivencia
de los pueblos indigenas (ILO, 1989, N°® 169:
23)
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Conclusiones

Durante los cincosiglos pasados, los pueblos indigenas
han probado cugn resistentes son. Sin embargo, no hay duda
de que estos pueblos no desean continuarsolamente “sobrevi-
viendo”. Ellos quieren vivir una vida digna y completa. Este
articulo haafirmado que los pueblos indigenas adn estén enun
estado de colonizacién bajo los estados-naciones existentes
en los cuales ellos viven. Este articulo también ha afirmado
que Estudios Indigenas, como disciplina académica, tiene la
responsabilidad de dirigir y acompafiar la descolonizacién
formal y completa de los pueblos indigenas en conjuncién
con las organizaciones e individuos indigenas.

No hacer esto es convertirse ineludiblemente en
asociado a un genocidio. La descolonizacién es la tnica
soluci6n para detener el genocidio contra los pueblos indi-
genas. Recordando la Convencién de 1948 sobre genoc idio,
debemos sefialar que éste se considera un crimen bajo la ley
internacional. La convencién declaraque losactossiguientes
son actos de genocidio:

a) La matanza de miembros del grupo.

b) Lesi6n grave a la integridad fisica o mental de
los miembros del grupo.

¢) Sometimiento intencional del grupo a condi-
ciones de existencia que hayan de carrear su
destruccion fisica, total o parcial.

d)  Medidas destinadas a impedir los nacimientos
en el seno del grupo.

e) Traslado por fuerza de nifios del grupo a otro
grupo (Resolucién de Naciones Unidas 260 A
(I11), 1948).
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