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RESUMEN

Se aborda el desarrollo de la his-

toriografia indigena en Canada durante la
segunda mitad del siglo XX, desarrollo que
va de la mano de los movimientos socia-
les indigenas en el pais; en este sentido, se
analiza la relacion entre la historia nacional
y la “Nueva Historia Indigena”. El articulo
presenta también las cuatro vertientes en las
que se centra el debate actual sobre el tema.

Palabras claves: historiografia indigena,
movimiento social, movimiento indigena.

PIERRE BEAUCAGE**
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El retorno del indio

INTRODUCCION : DE LA HISTORIA NACIONAL A LAS HISTORIAS: MOVIMIENTOS
SOCIALES E HISTORIOGRAFIA EN CANADA.

Hablar de la historiografia indigena en Canada en la segunda parte del
siglo XX equivale practicamente a hablar de roda la historiografia indigena,
pues, como veremos, aun transcurrié mas de un decenio después del medio
siglo antes de que apareciera con alguna consistencia este nuevo objeto de
estudio. En esto la situacion canadiense difiere poco de la de EE.UU. (Hagen
1997): a la vez que presenta diferencias marcadas con Ameérica Latina. En
primer lugar, las sociedades nacionales de México, Guatemala, Pert, se cons-
truyeron sobre el discurso del mestizaje, que implicaba una reapropiacion
selectiva del glorioso pasado indigena por los grupos criollos y luego mesti-
zos que aspiraban al poder politico. En Norteamérica, la sociedad nacional,
heredera de «los que llegaron en los barcos», se construy6 en oposicion a 1os
indios cuya presencia en el territorio se vio como pretérita o transitoria.

Estas similitudes de representaciones entre Canada y EE.UU. se arrai-
gan en un modelo colonial comun: primero, se afianzan en la costa oriental de
Norteamérica colonias francesas e inglesas (siglos XVII y XVIII), mientras
que durante los siglos XIX y XX se realiza el desplazamiento a gran escala de
los pueblos indios del centro y del occidente, su reduccion en «reservasy» y su
remplazo por colonos europeos y sus descendientes.

Sin embargo, a pesar de las similitudes entre los procesos de coloni-
zacion, las relaciones entre los indigenas y los europeos en lo que es ahora
Canad4, tuvieron importantes especificidades de tipo historico-cultural en
comparacion con nuestro vecino del sur. En Canada, entre 1600 y 1760, los
colonizadores fueron franceses y catélicos. Su modelo de articulacion eco-
némica y cultural con las sociedades indigenas (trfico de pieles y proseli-
tismo misionero) fue bastante distinto del modelo de desplazamiento que
prevalecié después de la conquista inglesa (1760). La proclamacion de la
independencia canadiense (en 1867, o sea casi un siglo después de EE.UU.)
resultd de un gentlemen’s agreement y no de una revuelta armada. El des-
pojo de las tierras indias del oeste de Canada adopt6 generalmente la forma
legal de los Tratados o Capitulaciones (Treaties /Surrenders) impuesta por
el Rey Jorge III en su Proclamacién Real de 1763. Con la notable —y poco
mencionada— excepcion de la «Guerra de los Mestizosy (guerre des Métis) a
fines del siglo XIX.

Esta primera colonizacién francesa marcé profundamente a la socie-
dad canadiense, demografica y politicamente, hasta la fecha, asi como las
representaciones elaboradas por sus historiadores. En Canada se formaron
simultaneamente dos identidades nuevas, la franco-canadiense (canadienne-
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Jfrangaise), mayoritaria en la provincia de Québec, y la anglo-canadiense
(canadian), en el resto del pais. Con la independencia, en 1867, se adoptd
un sistema politico representativo (tradicién democratica britanica) bastante
descentralizado. En consecuencia, los francéfonos de Québec (Québécois)
elaboraron su propia historia nacional, que sacralizo a los «descubridores»
misioneros y «pioneros» franceses, mientras que a los anglo-canadienses se
les inculcaba la veneracion de otra serie de «descubridores» y héroes. Am-
bas historiografias coincidieron, sin embargo, en su marginacién de los in-
digenas. El indio es mencionado en la medida que obstaculizé este «destino
manifiesto» o colabor6 con €, en dos ocasiones precisas: a la llegada de los
primeros colonos a la costa oriental, en los siglos XVI y XVII, y luego duran-
te la «conquista del oeste» en la segunda mitad del XIX (ambos momentos
inmortalizados en el imaginario popular en las novelas de frontiersmen y en
las peliculas de vaqueros). La obstaculizacion se ejemplifica en el relato de
las guerras o «crueles e inttiles rebeliones» indias, como las guerras franco-
iroquesas de fin del siglo XVII, y la Guerra de los Mestizos en Manitoba
(esta, contemporanea de la guerra de los Danzantes Fantasmas -Ghost Dan-
cers- en EE.UU.).

Los grupos nativos, sin embargo, después de ser diezmados por las
guerras coloniales, las enfermedades y la destruccion de sus medios de sub-
sistencia, empezaron a crecer otra vez globalmente a partir de principios del
siglo XX, hasta alcanzar hoy, el millon de miembros en Canad4 y rebasar los
dos millones en EE.UU. Mientras estos tltimos estin inmersos en una pobla-
cion total de 275 millones, la poca poblacién de Canad4 (31 millones) esta
concentrada en la franja meridional, dejando los extensos territorios del norte
con un poblamiento mayoritariamente indigena (indios e inuits). En EE.UU.
se encuentra una situacion similar solamente en las zonas semi-desérticas del
sur-oeste.

En ambos paises, los movimientos sociales fuertes que se desarro-
llaron a partir de los afios 60 del siglo pasado cuestionaron fuertemente las
concepciones hegemonicas de la «historia nacional» que hacia escasa o nula
mencion de mujeres, campesinos, obreros, francofonos, indios y negros (p.
ej. Vallieres 1968; Scott 1974). Cuestionamientos similares se observan en
el sur (Bonfil 1981) pero mientras el movimiento indigena nace en México o
Bolivia diferenciandose progresivamente del movimiento de reivindicacion
agraria de los afios 60 y 70, el movimiento indio en Norteamérica (que nace
en la misma época) protesta desde un principio contra la expropiacion de sus
territorios para adjudicarlos a los agricultores europeos y sus descendientes.
Estas premisas diferentes impactaron tanto las alianzas politicas como la nue-
va vision del pasado indigena que se propondra.
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LA HISTORIA NACIONAL, LA ANTROPOLOGIA Y LA CONSTRUCCION
CLASICA DEL INDIO.

Como mencionamos al principio, en las historias nacionales que se
constituyen en Norteamérica durante el siglo XIX el indio aparece para des-
vanecerse. Tanto en Canadd como en EE.UU. se comparte implicitamente la
posicién expresada por F. J. Turner a principios del siglo XX: el pais empieza
cuando llegan los europeos, cuyo destino los incita a expandir siempre su
civilizacién mas hacia el oeste: en el litoral Atlantico del Mundo Nuevo, pri-
mero, hacia el Pacifico después (Turner 1920, cit. por Fixico 1998: 85).

Para los historiadores clasicos franco-canadienses, de tendencia na-
cionalista-espiritualista, los indigenas, muy pocos y muy pobres, que no sa-
bian labrar la tierra, aceptaron en general que los misioneros y colonos les
dieran herramientas de hierro, remedios para sus muchas enfermedades y que
les comunicaran las luces de la educacion y de la fe (Groulx 1936). Mientras
en la tradicién empirica anglo-sajona su papel se limita al de proveedores de
materia prima en la primera etapa, peletera, del desarrollo mercantil del pais,
en las dos etapas que siguen, la maderera y la triguera, estan de sobra (Innis
1956). Donde se ve més clara esta reduccién del indio es en los manuales
escolares (Arcand y Vincent 1979). Las cualidades del «primer ocupante»
del pais (valiente, tenaz, conocedor de la naturaleza) hacen de €l, el perfecto
auxiliar para la colonizacion europea, con tal de que acepte colaborar en tal
proyecto. Porque también hay indios que «traicionan» a los recién llegados.
Los prototipos son, del lado francés, Teignoagny, hijo de un cacique indio, se-
cuestrado y llevado a Francia por el «descubridor» Jacques Cartier y, del lado
inglés, el Rey Philip, cacique bautizado y educado por los Pilgrims de Nueva
Inglaterra. Ambos indigenas —y muchos mas— utilizaron sus conocimientos
de la sociedad europea para desarrollar una politica propia que contradecia
los disefios de los colonizadores. Pero estas «rebeldias» no podian tener mu-
cho impacto en un proyecto colonial que tenia que llevarse a cabo y las barrié
el viento de la historia. Esos relatos venian apoyados por la iconografia ade-
cuada: jlos malos indios aparecian pintarrajeados y copetudos (estilo punk),
los buenos indios llevaban trenzas! (Arcand y Vincent 1979). Ademas, como
Francia e Inglaterra lucharon durante un siglo y medio por la hegemonia en
el litoral Atlantico, cada una hizo alianzas con distintos grupos indigenas: los
franceses con los hurones (wendat), algonquinos (anishnabe) y montaneses
(innu) quienes controlaban el valle del San Lorenzo y los Grandes Lagos, y
los ingleses con los grupos establecidos mas al sur, en particular con la Confe-
deraci6n iroquesa (ho-de-no-sau-nee). En consecuencia, mientras la historia
nacional franco-canadiense, hasta los afios 1960, nos describia los destrozos
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de los feroces iroqueses y el apoyo de los gentiles hurones, jla tradicion histé-
rica inglesa contaba a los anglo-canadienses exactamente lo contrario!

De todas formas, los indios se esfumaban rapidamente de los libros de
historia después del primer capitulo, para dejar lugar a cosas mas serias, como
la cronologia de reyes y dirigentes, la fundacion de las grandes ciudades de
hoy, y las extensas bio-hagiografias de los padres de la patria. La reaparicion
furtiva del indigena, que coincide con la construccion de los ferrocarriles inte-
roceanicos y la expansion del capitalismo a escala continental, en la segunda
mitad del siglo XIX, era ain mas escueta que cuando se evocaba la llegada de
los europeos. Pues si era legitima su presencia al origen (como parte de la na-
turaleza que habria que civilizar), su retorno era totalmente anacronico; estos
individuos que se oponian a la expansion de la civilizacion (tan bien simbo-
lizada por la locomotora de vapor) ya no eran auténticos indios; Louis Riel,
lider de los mestizos de Manitoba, habia estudiado en el Seminario de Québec
y su revuelta politico-mesianica, era el resultado de estudios mal asimilados.'

En cuanto al discurso antropolégico, que tomaba al indio como obje-
to, jacaso contrarrestaba esta marginacion del indigena? En lo que toca a los
arquedlogos, a la vez que hacian sus primeras investigaciones sistematicas
en suelo canadiense, buscaron en las viejas cronicas y documentos elemen-
tos complementarios de informacion para interpretar mejor los artefactos que
encontraban. Aunque su periodizacion era mucho méas amplia y sus métodos
principales de investigacion diferian mucho de los de los historiadores, sus
objetivos no diferian sustancialmente: pretendian escribir la «historia no es-
crita» del noreste americano (p. ej. Martijn, dir. 1986; Plumet y Fortin, dir.
1992) o sea, el prefacio de la historia nacional.

La motivacion de los etndlogos (muy escasos en Canadé hasta 1960)
fue muy distinta. Desde un principio, en los albores del siglo XX, muchos
quisieron hacer «investigacion rio arribay (upstream research) para encontrar
en la etnohistoria respuestas a las muchas preguntas que el estudio sincronico
de los pueblos indigenas dejaba abiertas: ;Como las relaciones mercantiles
(como la trata de pieles) habian modificado su organizacién social? ;Qué pa-
pel habia tenido el cristianismo en sus creencias actuales?, etc. Mas alla de
complementos parciales, buscaban ante todo reconstituir su cosmovision (lo
que Martin llama thoughtworld «mundo pensado» — Martin 1987: 28), en lo
que tiene de irreductible a la civilizacion capitalista moderna (Barbeau 1915,
Speck 1941, Rousseau 1955)

I Para un analisis actualizado de la Guerra de los Mestizos, véase Toussaint 2000.
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gro radical, el gobierno se enfrentaba, desde 1960, con el nacionalismo de los
quebequenses, quienes exigian su reconocimiento como nacién (y no como
simple «grupo lingiiistico»), asi como una redistribucién de poderes con el
gobiemno federal, amenazando con ejercer su derecho a la autodeterminacion
y con separarse de Canada. La lucha indigena tuvo dos vertientes principales.
Por una parte, a nivel constitucional; la Fraternidad India de Canada cambi6
su nombre al de Asamblea de Primeras Naciones, negando asi de entrada el
presupuesto politico e historico de «los dos pueblos fundadores», franceses
e ingleses. A pesar de no haber sido invitados a la mesa de las negociaciones
constitucionales formada a principios de los afios 80, los indigenas lograron
que la Corte Suprema reconociera que sus derechos territoriales no se habian
extinguidos y exigieron que el Gobierno federal negociara con sus represen-
tantes. Este proceso siguié hasta mediados de los afios 90, con algunos avan-
ces (Recherches amérindiennes au Québec 1989).

Pero las luchas indigenas no se limitaron a discusiones constituciona-
les; otro frente de conflictos locales y regionales estallaba, en torno al control
de los recursos naturales. En 1973 se triplicé el precio mundial del petroleo,
despertando el interés por los enormes recursos energéticos del norte de Cana-
da. En el noroeste del pais, la atencion se concentré en el proyecto Foothills:
la empresa Actic Gas propuso instalar un oleoducto destinado a traer petroleo
de Alaska a EE.UU. cruzando Canad4 de norte a sur, al pie de las Rocosas. En
el este, la paraestatal quebequense HydroQuébec emprendi6 la construccion
de inmensas represas en la cuenca de la Bahia James, también esencialmente
para exportar energia a EE.UU. Ambos proyectos se asentaban en los terri-
torios de numerosos pueblos indigenas, destruyendo sus recursos basicos de
subsistencia (Watkins, dir. 1977, Berger 1977, Recherches Amérindiennes au
Québec 1971). Por su impacto ecolégico y socio-cultural, y por el clima de
agitacion social que imperaba entonces, la causa indigena movilizé a am-
plios sectores de la sociedad canadiense (jovenes, intelectuales, ecologistas
y antropdlogos), una premiere en lo que iba del siglo XX (Salisbury 1986).
Desde entonces el militantismo indigena sigui6 llevando a la escena publica
numerosos casos de conflictos, generalmente por despojos nuevos o viejos
de sus tierras, con eventuales brotes de violencia, como en Oka-Kanasetake.
cerca de Montréal, en 1990 (Recherches amérindienes au Québec 1991), y en
Ipperwalsh, Ontario, pocos afios después.

Se puede considerar que la publicacién del informe de la Commission
d’enquéte sur les peuples autochtones (CEPA), en 1996, cierra el ciclo abier-
to treinta afos antes por el informe Hawthorn. Es importante notar que, mien-
tras que el estudio de los afios 60 habia sido coordinado por un antropélogo
y buscaba echar alguna luz sobre un mundo indigena poco conocido fuera
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de los circulos profesionales, la de los afios 1990 tenia dos copresidentes: un
abogado franco-canadiense (Dussault) y un ex presidente de la Asamblea de
Primeras Naciones (Charles Erasmus). Por lo esencial, su contenido lo ha-
bian proporcionado directamente miembros y voceros de los propios pueblos
indigenas. Mas all4 de la denuncia de males presentes, el Informe de la CEPA
ofrece una vision indigena de la expansion historica de los europeos y sus
descendientes en Canada y de sus consecuencias sobre los pueblos nativos.
Mas que reformas puntuales, el informe concluye en la necesidad urgente de
replantear desde la base las relaciones entre las sesenta naciones indigenas
del pais (hoy fragmentadas en mas de 800 asentamientos mintisculos y dis-
persos) y la mayoria euro-canadiense. El informe fue recibido con cortesia
por las autoridades canadienses (el primer ministro, Jean Chrétien, fue minis-
tro de Asuntos Indigenas), alabado... y archivado. Sin embargo, los Inuit, en
el extremo norte del pais, estan logrando la autonomia politica, algo inédito
hasta ahora (Bissonnette 1981; Scott, dir. 2001).

;DE QUE HABLAR? Y ;QUIEN PUEDE HABLAR?: LAS CUATRO VERTIENTES DEL
DEBATE ACTUAL.

Esa verdadera irrupcion de los indigenas como actores en el escenario
politico canadiense a partir de los afios 60 suscité un interés creciente entre
los investigadores interesados en el ayer o en el pasado, esa realidad eva-
nescente en la historia oficial. Ya no se puede hoy pensar que se publicara
un libro como The Vertical Mosaic, de Porter (1965), quien dedico mas de
600 paginas hablando de todos los grupos sociales de Canada... sin ni si-
quiera mencionar a los indigenas. Por otra parte, a partir de los 60, ademas
de antropdlogos e historiadores eurocanadienses, los indigenas reclamaron la
palabra. Como era de esperar, la «nueva historia indigena» ha suscitado un
numero mucho menor de publicaciones en Canada que en EE.UU. Y mucha
de la produccion etnohistorica son informes que quedaron en los archivos de
los diferentes niveles de gobierno. Como todo lo que se refiere a los indige-
nas, los datos sobre su historia se consideran como «informacion delicada»
(sensitive information); a menudo los estudios se hacen a contrato y la insti-
tuciéon que paga queda como propietaria de los informes. Si nos atenemos a
lo publicado entre 1970 y 2000, podemos distinguir, como en EE.UU., cuatro
grandes vertientes, que corresponden a posiciones distintas en dos debates
interrelacionados: uno en torno al contenido y otro en torno a la legitimidad
de la persona que habla. Estos debates han sido relativamente solapados en
Canadé (sin embargo, vease Bouchard 1979), en comparacion con EE.UU.,
pero encontramos, implicitas, las mismas posiciones que se explicitaron mas
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en el pais vecino (Veanse Calvin, dir. 1987; Calloway, dir. 1988; Fixico, dir.
1997 y Mihesuah, dir. 1998).

El problema del contenido concierne a las fronteras mismas de ese
nuevo campo de estudios, que, en Canada, conservo el nombre de ethnohisto-
ria, 0 sea el mismo que tuvo, en un principio, en EE.UU. (Hagen 1997: 30).
Al respecto persiste, entre muchos historiadores, la posicion que llamaré «el
indigena si, pero al margen». Esta posicién ya no se afirma publicamente,
pero se manifiesta tanto en los programas de cursos de los departamentos
de historia y de antropologia como en la escasa presencia del tema en las
revistas de historia general: la historia indigena es un campo «opcional», con-
trariamente a las eurocéntricas «historia nacional» e «historia universal». La
misma marginalidad se refleja en los programas multidisciplinarios de Nati-
ve Studies (Estudios Indigenas), los cuales (al igual que otros como Women
Studies y Black Studies), si bien pueden completar una formacion, en si no
llevan a ninguna parte.

El impacto principal de la auto-afirmacion indigena sobre esta ten-
dencia tradicional ha sido que, desde hace tres decenios, se han expurgado
de los libros los estereotipos acerca de los «primeros ocupantes del suelox:
se subraya su adaptacion al medio ambiente e incluso lo que la civilizacion
moderna debe a los indigenas americanos (Coté, Tardivel y Vaugeois 1992).
En afios recientes, se han multiplicado los estudios monograficos dedicados
a varios aspectos de este lado oscuro de la historia canadiense: tal como el
impacto del comercio de pieles (Rogers 1964, Preston 1975, Trudel 1991), la
etnohistoria regional (Snow 1976); las epidemias (Weaver 1971), el poder lo-
cal y las relaciones con el Estado moderno (Tanner, dir., 1983: Charest 1992),
la dindmica del intercambio ritual (Grumet 1975, Ringel 1979) y de las rela-
ciones con el medio ambiente (George, Berkes y Preston 1995). Pero, a pesar
de estos esfuerzos, quedaron los indigenas colocados en un camino lateral
en relacién con la historia oficial de Canadd; ésta no se cuestiona su proceso
historico de expulsion y asimilacion, sino algunos «abusos». Entre los opo-
sitores mas férreos a una reinterpretacion global de la historia, se encuentran
algunos especialistas de la historia eclesiastica (p. ej. Campeau 1987). Lo que
no extrafia cuando se revisa que muchos pertenecen a las mismas congrega-
ciones religiosas que justificaron la colonizacion de Canada por la conversion
y educacion de los indigenas y que estan siendo acusados ahora de etnocid
por grupos indigenas.’

2 Sin embargo, se¢ empiezan a publicar estudios mas laicos de la «conquista espiritualb» de Ca-
nada. (Veanse Beaulieu 1990, Ouellet, dir. 1993; Kerbiriou 1996).
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Del otro lado del espectro politico, el auge de la historia social, a me-
nudo con enfoque marxista, en los 70 (en Québec, con fuerte tono naciona-
lista), no modifico sustancialmente esta situacion. Mientras se subrayaba la
explotacion campesina (Ouellet 1972) y se exaltaban las luchas de obreros,
mineros y madereros, por una parte (Scott 1974), y se reintroducia a la mujer
como actor social y econémico a lo largo de la historia del pais (Dumont-
Johnson et al., 1982), por otra parte, la importancia relativa de los indigenas
quedaba tan reducida como en la historia clésica.

En breve, la vertiente dominante de la historia nacional actual, de de-
recha o de izquierda, concede a los indigenas un campo un poco ampliado
pero sin modificar la perspectiva ni la periodizacion hasta ahora dominante:
Pueblos indios, colonizacion francesa, conquista inglesa, Canada indepen-
diente, poblamiento del oeste. En cuanto a la otra pregunta: ;Quién puede
escribir la historia de los indigenas? esta vertiente contesta, implicita o ex-
plicitamente, que son los historiadores profesionales, no los antropélogos, ni
los indigenas. Se sospecha a ambos de promover sistematicamente interpre-
taciones indebidamente favorables a los indigenas y de albergar «posiciones
emotivas e ideologicasy» (Washburn 1987: 93).

Sin embargo, aunque reivindiquen la exclusividad de la historia indi-
gena, los historiadores han manifestado poco interés por ella, salvo excepcio-
nes importantes, aunque poco numerosas a pesar del estimulo proporcionado
por el debate sobre los Quinientos Afios de presencia europea en América
(Dickinson y Mahn-Lot 1991; Dickason 1992; Vaugeois 1995). Dejaron asi
el campo libre para que la «etnohistoria» la escribieran sobre todo no histo-
riadores, como son los arquedlogos, los etnélogos y —novedad historica— los
propios indigenas.

La segunda vertiente de la historiografia indigena nace de los debates
originados por el informe Hawthorn, hecho por un colectivo de antropélogos
(Hawthorn, dir. 1966), que abri6 el debate politico e intelectual sobre la so-
ciedad indigena en Canad4 y suscité un nuevo interés por la historia y la ma-
nera de escribirla. El voluminoso informe echaba una luz sobre la situacion
de miseria generalizada que imperaba en las «reservas» indigenas del pais
(con muy contadas excepciones), subrayaba la persistencia generalizada de
actitudes racistas hacia los indigenas y cuestionaba la politica de tutela esta-
tal, responsable de una infantilizacion de los pueblos indigenas. Proponia va-
rias medidas para mejorar la situacion. El nuevo gobierno liberal dirigido por
P.E. Trudeau (1968), que se habia comprometido a establccer una «sociedad
Justa en Canaday, pretendi6 apoyarse en el informe para realizar nada menos
que la supresion de las reservas y la asimilacién definitiva de los indigenas al
resto de la sociedad. Del debate politico surgi6 la segunda tendencia, que lla-
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maremos «indianista». La representd una nueva generacion de antropdlogos
para los cuales habia que abandonar el «presente etnografico» y los estudios
de «aculturacién» para reincorporar a los indigenas como sujetos histdricos
de primer plano en la historia de Canadé (Ponting y Gibbins, 1980). Esos
trabajos insistieron sobre las multiples formas de opresién y despojos que
sufrieron los pueblos nativos, desde la expropiacion de sus territorios (p. €j.
Savard y Proulx 1982) hasta la asimilacion forzada de los nifios en internados
de siniestra memoria. Desembocaron sobre la Ginica sintesis extensa que abar-
que redaccion todo el periodo desde la llegada de los europeos (Bouchard,
Vincent y Mailhot 1989).

Algunos de estos trabajos se caracterizaron por lo que el ensayista e
historiador indigena estadounidense Vine Deloria Jr. llama «reversionismo»:
«se revierte la antigua version de los hechos histéricos sin molestarse en ave-
riguar los datos» (Deloria, 1998: 89). De «salvajes» a convertir y a civilizar,
los indios se transformaron en victimas: culturas aplastadas por una politica
de etnocidio (Désy 1972), pequefios productores explotados por las compa-
filas peleteras cuyos complices eran los misioneros y los burdcratas colonia-
les (Delage 1991), o indios en resistencia permanente contra el colonizador
(Wright 1993). A nivel politico, esta vertiente etnohistérica corresponde al
discurso militante de las organizaciones indigenas en los afios 70 y 80, reto-
mado en los 90 por la tendencia radical (los «guerreros» - warriors). Otros
investigadores criticos se dedicaron a la «descontruccién» de la imagen del
indio tal como la habia producido una larga tradicién de cronistas, fuente ha-
bitual de los historiadores (Thérien, dir. 1995).

Una tercera vertiente, menos interpretativa y mas empirica, se dedico
mas bien a la reconstitucion minuciosa de las culturas en el momento del
contacto, afiadiendo a las descripciones clasicas, inéditos datos de archivo y
nuevos hallazgos de la arqueologia (p. ej. Trigger 1976, 1990; Viau 1997).
Esta rica etnografia histérica cuestiona tanto la vision positivista eurocén-
trica como la indianista sobre las relaciones entre los pueblos indigenas y
los colonizadores: desde los primeros contactos, se esforzaron los primeros
en desarrollar su propia politica exterior, cada vez que las circunstancias les
eran favorables (p. ¢j. aprovechando la rivalidad entre Francia e Inglaterra, o
la competencia en el negocio peletero) (Morantz 1980). Una vez que se rein-
troducen los indigenas como actores en la historia, sus luchas actuales ya no
aparecen como un producto de la modernidad, de dudosa legitimidad, sino la
etapa contemporéanea de una resistencia multiforme que empez6 siglos atras.

Dentro de la misma tendencia, unos estudiosos mas comprometidos
politicamente buscaron articular directamente sus intereses intelectuales y lo
que percibian como las prioridades de los pueblos indigenas. En la parte oc-
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cidental de Canada, por ejemplo, el antropologo Mel Watkins y otros sacaron
a la luz la dinamica de las relaciones de los indios denes —habitantes del terri-
torio amenazado por el oleoducto— con su medio ambiente, por una parte; con
las empresas madereras y mineras y los gobiernos, por otra parte (Watkins,
dir. 1977). Concluyeron que la situacion correspondia a lo que Rodolfo Sta-
venhagen y otros antropologos latinoamericanos llamaron «el colonialismo
interno». De la misma manera, en Québec, un equipo de antropdlogos de
la Universidad McGill se dedico a estudiar los Cris de la Bahia James, que
luchaban contra la construccion de las represas. Bajo la direccion de Richard
Salisbury, produjeron un conjunto de estudios que une la historia reciente
de la region a la situacion social, y cuya relevancia directa e indudable cali-
dad los hizo indispensables en las negociaciones (Feit 1974, Salisbury 1986,
Scott dir. 2001). Durante estas tres décadas, las revistas Recherches amérin-
diennes au Québec (RAQ) y Etudes Inuit Studies (la tnicas en Canada que
tratan exclusivamente de estudios indigenas) dedicaron una cantidad crecien-
te de niimeros tematicos y articulos a la etnohistoria y a la expresion de los
puntos de vista indigenas sobre las luchas actuales. RAQ organizd varios en-
cuentros que reunieron voceros de los grupos indios e inuits de Canada (prin-
cipalmente de Québec) asi como expertos no-indigenas y representantes de
los gobiernos quebequense y canadiense (Vincent y Bowers, coords. 1986,
Trudel, coord. 1995).

Aunque la historia india contemporanea ocup6 mucho espacio en los
estudios de esta tercera tendencia, también suscitaron nuevas interpretacio-
nes del pasado. Después de la «guerra india» de Oka/Kanesatake, en 1990,
se hicieron varios estudios sobre el proceso histérico de despojo de las tierras
de los Iroqueses de San Lorenzo (Recherches amérindiennes au Québec 1991
habla de los mohawks, la de 1999 habla de los iroqueses). La situacion espe-
cial de los indios de Columbia britanica, asi como de los indios e inuits del
norte, que carecen de cualquier tratado para respaldar su derecho a la tierra,
suscitd una corriente importante de estudios de sus formas de manejo y de
explotacion del medio ambiente, como bases de legitimacion de su ocupacion
efectiva de sus territorios De la misma forma, las reivindicaciones territoria-
les y politicas de los hurones (wendat) de Québec atrajeron la atencion sobre
este pueblo que se consideraba asimilado (Vaugeois 1995; Recherches amé-
rindiennnes au Québec, 2000).

La cuarta vertiente la representan los estudios historicos hechos por
autores indigenas. Porque el «problema indigena» ya habia dejado de ser ex-
clusivamente un tema de debate entre criollos. En 1970 se publicé The un-
just society, The Tragedy of Canada’s Indians, por Harold Cardinal, libro que
exponia las causas histéricas de la condicion material y social de los indios
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de Canada, reivindicando a la vez la existencia de los pueblos indios y las
relaciones inaceptables que los unian al resto del pais. Este libro (aunque no
lo escribié un indigena) sirvié de detonador para que tomara la palabra una
nueva generacion de lideres e intelectuales autéctonos, cuya educacion en los
grandes centros urbanos les habia familiarizado con las estructuras politicas,
econdmicas y juridicas del pais. La lucha de largo alcance que emprendieron
por el reconocimiento de su existencia y de sus derechos se hizo indisociable
de la produccion de una verdadera Historia India de Canada. Por una parte, se
publican autobiografias de indigenas: lideres (p. ej. Mercredi y Turpel 1994)
o gente comun (Kapesh 1982; Preston 1986; Cruikshank, p.25, 1990). Articu-
lando su historia personal con la de sus pueblos, los lideres quieren mostrar la
génesis de su vocacién politica y contrarrestar las visiones simplistas que de
su lucha han difundido los medios de comunicacién. La autobiografia de An
Antan Kapesh constituye un documento aparte. Este testimonio de una mujer
(editado por una antrop6loga bajo un titulo voluntariamente provocador: Soy
una maldita salvaje), presenta en un relato muy personal, las alegrias, las ten-
siones y los sufrimientos de una vida de mujer en las precarias condiciones de
las comunidades innus del este de Québec durante la segunda mitad del siglo
XX.

Aunque ha habido todavia pocas vocaciones de historiador en los pue-
blos indigenas, el historiador Wendat Georges E. Sioui se ha dedicado a resti-
tuir el conocimiento de la historia de la nacion a la que pertenece, a través de
una extensa monografia (1994). Como los historiadores indigenas de EE.UU.
(Mihesuah, Fixico), tuvo que enfrentarse con la desconfianza de la profesion.
Por eso adopta, de entrada, una perspectiva metodologica mixta, que expli-
cita en otro libro, sobre lo que llama «auto-historia amerindia» (1989). Esta
tiene dos facetas. Una de ellas, con cariz defensivo, lo lleva a asentar su es-
tudio en fuentes documentales oficiales, en conformidad con las pautas de
los estudios histéricos no indigenas, y sobre las que propone una explicacion
propia. Afiade, a modo de complemento necesario, elementos de la tradicion
oral de su pueblo para representar el otro punto de vista. Por ejemplo, el afio
de 1642 se considera, en la historia oficial, como el de la «dispersion de los
hurones/wendat» y el final de esta etnia, vencida por sus enemigos iroqueses.
Para Sioui, la tradicion wendat permite reconsiderar este evento como una
inflexién en la vida de un grupo que perdura hasta nuestro dias en varios
territorios de Canad4 y EE.UU. En otras ocasiones, el aporte del historiador
indigena no son datos nuevos, sino una interpretacion que hace referencia a
una mentalidad propia que escapa al no indigena. Es el caso de Bernard As-
siniwi, de la nacién innu, que quiso proporcionar una historia integral de los
indigenas del este de Canada (Assiniwi 1974). En caso de discrepancias entre
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la historia oral indigena y los documentos historicos tal como son interpreta-
dos por la critica historica oficial, el historiador indigena reivindica la validez
de la tradicion oral indigena.

Tal es también el punto de vista adoptado por Little Bear ef a/. en su
reinterpretacion de las relaciones entre los indigenas de Canada y su «bene-
volente tutor»: el Estado canadiense (Little Bear ef al. 1985). Ahora, si bien
estos intelectuales indigenas denuncian los enfoques eurocentristas y recla-
man que se considere legitima su voz de «auto-historiadores», no niegan la
participacion de especialistas no indigenas que sean honestos y serios.

PERSPECTIVAS Y DEBATES ACTUALES.

En Canada, el desarrollo de una «etnohistoria» o «nueva historia in-
dia» se hizo en un contexto de controversias como en EE.UU. Al parecer no
fue tan aspero el debate, quizas por el menor niimero de participantes y por
cierta idiosincrasia de la sociedad canadiense, menos antagdénica. Sin embar-
go, el reconocimiento de la legitimidad de esta nueva area de estudio, por
parte del gremio de historiadores, no ha sido facil. Aparte de los autores in-
digenas, la ma)i,lor parte de los etnohistoriadores provinieron sobre todo de la
arqueologia y de la etnologia. Por eso, en sus contiendas con los historiado-
res clésicos, fueron criticados como ignorantes de la metodologia histérica o
bien simplemente ignorados. La aplicacion estricta de esta metodologia, sin
embargo imponia a los que intentaban echar las bases de una nueva historia
indigena, las mismas limitaciones que fueron denunciadas por los intelectua-
les indigenas: atenerse al analisis de las fuentes escritas, generalmente do-
cumentos oficiales, del periodo colonial o mas recientes. Estos documentos
tratan esencialmente de las relaciones entre los indigenas y los europeos y sus
descendientes, por una parte, y reflejan naturalmente el punto de vista domi-
nante, por otra parte. Sin embargo, se reconoce ahora que la «nueva historia
indigena», en Canadd, amplié considerablemente la tematica historica tradi-
cional. Del «indio antes-de-nosotros» y del «rebelde anacrénico» se pas6 a
un redescubrimiento de su presencia histdrica permanente y a una reinterpre-
tacion de los temas presentados por la historia oficial en forma muy parcial
(las alianzas iniciales, la caida demografica, las guerras indias),

Otra tension surgi6é de la colaboracion entre intelectuales indigenas y
no-indigenas (estos, sobre todo antropdlogos). Amén de las diferencias entre
investigadores particulares, se plante6 una pregunta mas general: ;Quién pue-
de estudiar la historia indigena y publicar sobre ello? La sobre-representacion
de investigadores de ascendencia europea tendié en reproducirse en el nuevo
contexto. Ironicamente, quienes pretendian corregir la vision euro-céntrica de
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la historia india eran precisamente no indigenas. Asi que mientras un historia-
dor como Sioui exige reconocimiento y llama al didlogo con la historia oficial,
otros intelectuales y lideres indigenas, sin embargo, cuestionan la legitimidad
del interés de los no-indigenas en ese estudio. En Canada se ha escuchado en
algunos foros, lo que en EE.UU. se ha escrito. Algunos, adoptando una posi-
cion similar a la que adopté el estadounidense Deloria, no ven «ninguna uti-
lidad en cualquier estudio o publicacion suplementarios sobre los indios, sino
una forma de pasatiempo» (cit. por Mihesuah 1998: 10). A la vez que expresan
una desconfianza profunda sobre las propias motivaciones del historiador o
del antrop6logo no-indigena: «Si muchos indios no escribimos sobre otra tribu
que la nuestra [...]» (id.: 12). Este rechazo concierne a los historiadores pero
apunta también a los antrop6logos, més susceptibles de «publicar informacion
delicada que no estaba hecha para la textualizacion» (ibid.), mientras los mis-
mos «sujetos de la investigacion reciben muy poco o ningtn beneficio de las
lucrativas becas de investigacion que se otorgan cada afio» (ibid.). Por ejem-
plo, el Gran Consejo de los cris de la Bahia James no dio ningun permiso de
investigacion etnoldgica independiente entre sus comunidades, después que se
vieron forzados a aceptar la construccion de represas, convencidos de que los
datos recogidos podian ser utilizados en contra suya.

Efectivamente, en 2000, un ministro quebequense, para invalidar rei-
vindicaciones territoriales de los attikameqw, eché mano a un estudio etno-
historico sobre migraciones indigenas para proclamar: «jEstos indios ni son
de alli'». Y en todo el pais, el gobierno y las empresas extractivas exigen
pruebas arqueoldgicas y etnohistdricas de ocupacion permanente antes de re-
conocer cualquier reclamacion territorial. Asi es como la paraestatal Hydro-
Québec, que construye sus represas en territorios de cris (anishnabe) y mon-
tafieses (innu), lleva a cabo sus propias investigaciones etnohistoricas (Parent
1985) y arqueoldgicas.?

A pesar de su aparente fracaso a nivel constitucional, sin embargo,
las luchas indigenas han desembocado en victorias importantes. Los inuit de
Nunavut (extremo norte de Canadd) consiguieron autonomia sobre un vasto
territorio (Légaré 1996) y los de Nunavik (al norte de Québec) ya tienen au-
tonomia interna. Y, a pesar de un sinnumero de obstaculos, muchos grupos
caminan lentamente pero, al parecer, seguramente, hacia el auto-gobierno,

3 Hace unos afios, los arquedlogos de la paraestatal recibieron orden de no considerar ninguna
ocupacion posterior a 1935 (o sea, cuando empieza la mayor expansion demografica de los
indigenas) por ser «demasiado reciente».
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tal como los cris, innus y inuit de Québec?, los denes de los Territorios del
Noroeste y los de Columbia britanica. Al bajar las tensiones entre los grupos
indigenas mas politizados y la sociedad euro-canadiense, estd abriéndose un
periodo fructifero de colaboracion en cuanto al estudio del pasado y del pre-
sente indigena (Rodon 2003).
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