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Resumen: En mayo de 2021, el descubrimiento de un cementerio clandestino,
con cientos de tumbas anénimas, en los terrenos de una antiguo internado
indigena en Columbia Britinica, fue un choque para la opinién publica
canadiense. Hubo que reexaminar unas paginas negras de la historia del pais:
entre 1880 y 1996, unos 150 mil nifios indigenas fueron sacados de su familias
y comunidades y colocados en internados bajo la autoridad de la Iglesia catélica
(70%) o de Iglesias protestantes (30%). El objetivo explicito era borrar toda
huella de sus idiomas y de sus culturas para que se asimilaran a la cultura
canadiense. Esta politica tuvo resultados desastrosos tanto a nivel psicosocial
como fisico. Miles murieron de mala alimentaciéon y por falta de atencién
médica adecuada. Ademas, un gran numero fueron victimas de sacerdotes
pedofilos. El silencio sobre este drama fue roto por la Comisién Real sobre
los Pueblos Indigenas (CRPA) cuyas audiencias duraron de 1991 hasta 1996.

El gobierno federal canadiense fue condenado por los tribunales a pagar

! Elaborado a partir de la conferencia impartida el 15 de septeimbre de 2021 en el Instituto de
Investigaciones Socio Histéricas Regionales, ISHIR/CONICET-UNR, Rosatio.

El seminario fue coordinado por la doctora Laura Cardini, Sistemas Socioculturales
Americanos, Universidad Nacional de Rosario, Argentina.

ANTROPOLOGIA AMERICANA | vol. 7 | nim. 13 (2022) | Atticulos | pp. 171-198
ISSN (impresa): 2521-7607 | ISSN (en linea): 2521-7615
DOI: https://doi.org/10.35424/anam.v7i13.1148

Este es un articulo de acceso abierto bajo la licencia CC BY-NC-SA 4.0


https://doi.org/10.35424/anam.v6i12.883
https://creativecommons.org/licenses/by-nc-sa/4.0/

172

Pierre Beaucage

importantes indemnizaciones, que nunca compensaran por los dafios causados
a generaciones de nifios y a los pueblos indigenas de Canada. Estos dafios caben

dentro de la definicién de genocidio adoptada por la ONU.

Palabras clave: Canadd, indigenas, internados, Gobierno Federal, sepulturas clandestinas.

Ethnocide or genocide? The drama of indigenous
residential schools in Canada (1880-1996)

Abstract: In May 2021, the discovery of a clandestine graveyard, with hundreds
of anonymous burials, on land belonging to an old residential school for
indigenous children in British Columbia, was a shock for Canadian public
opinion. It appeared necessary to reexamine some dark pages in the country’s
history : between 1880 and 1996, about 150 thousands indigenous children
were taken out of their families and communities and sent to residential schools
under the authority of the Catholic Church (70%) or Protestant Churches
(30%). The explicit aim was to suppress any trace of their languages and
cultures so that they could be assimilated into Canadian society. This policy
had disastrous results, at both psycho-social and physical levels. Thousands
died because of undernourishment and poor medical care. Moreover, large
numbers were victims of pedophile priests. The silence over this drama was
broken by the Royal Commission on Indigenous Peoples (RCIP), which held
hearings between 1991 and 1996. The Federal Government was obliged by the
courts to pay to survivors important indemnities, which will never compensate
for the damages caused to generations of children. The damages fall within
the definition of genocide as accepted by the UN.

Key words: Canada, indigenons peoples, residential schools, history, clandestine burials.

Introduccién
Como una Ulcera que revienta: la crisis de los internados
canadienses como revelador éetnocidio o genocidio?

El 30 de septiembre 2021 se celebré en muchas ciudades de Canada el primer

Dia de la Verdad y de la Reconciliacién, decretado por el Gobierno Federal.

Esta decisién, junto con la de poner a media asta todas las banderas del pais
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durante cinco meses, quiso ser una respuesta a la crisis provocada por un
macabro descubrimiento. En mayo 2021, en Columbia Britanica, la provincia
mas occidental del pafs, en los terrenos del antiguo internado indigena catélico
de Kamloops, se encontré un cementerio clandestino con 215 tumbas, sin
lapida ni nada. Luego vino otro descubrimiento similar en el antiguo colegio de
Marieval, cerca de Cowessess, en la provincia de Saskatchewan, con 751 tumbas
an6nimas. Los pueblos indigenas locales pidieron que se consideraran como
escenas de crimen, y obtuvieron el cierre de los dos lugares hasta la exhumacién
judicial. Durante las semanas siguientes, en tres reservas indigenas, se quemaron
iglesias catdlicas. En Montreal, ya se habia tirado por el suelo una estatua de
bronce de John A. MacDonald, primer ministro del Canadd independiente
(1867-1873, 1876-1891) y “padre” de los internados. El actual primer ministro
Justin Trudeau, presenté disculpas publicas a los pueblos indigenas. Sin
embargo, cuando fue invitado por la naciéon T’kemlups te Secwépemc, de
Columbia Britanica, para conmemorar ese dia en su territorio, nunca llegd, lo
que suscité amatgura y decepcion en las indigenas y otros sectores de Canada.?

Para entonces, la Comisién de Verdad y Reconciliacién (2015-2018)
habfa revelado en detalle la violencia fisica y los abusos sexuales sufridos por
los internos de esas instituciones. En el verano 2021, la memoria colectiva
canadiense tuvo que recordar de nuevo que, entre 1880 y 1996, alrededor de
150 000 nifios indigenas fueron separados de sus familias para ser confinados
en internados bajo el mando de congregaciones religiosas catdlicas (70%) y
protestantes (30%). Supuestamente, los nifios tendrian una mejor vida y serfan
educados (veremos mas adelante los motivos reales de esta separacion).

El impacto de los descubrimientos recientes fue enorme. Lo que muchos
consideraban todavia como “rumores” pasé a ser hechos. La Comisién de
Obispos Catdlicos de Canada presenté disculpas publicas. Solicitado desde
el 2018 por las organizaciones indigenas para hacer un gesto similar, el papa
Francisco anuncié por fin, el 27 de octubre 2021, una visita “proxima” a
Canada donde varios esperan que presentara también disculpas publicas en
nombre de toda la Iglesia.

La opinién puablica tuvo que preguntarse: JPor qué existieron esos
internados, que dejaron tan triste memoria entre los nifios y las nifias que

* Mas aun, cuando se supo que ese dia, se estaba paseando con su familia en la playa chic
de Tofino, no muy lejos de Kamloops. Se le reiter6 la invitacion y esta vez, si llegd a presentar
disculpas, el 18 de septiembre. Su visita suscité sentimientos “dulce-amargos”, en palabras de
Roseanne Casimir, jefa de la nacién T’kemlups te Secwépemc.
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pasaron por alli que contrastan tanto con la imagen de multiculturalismo
armonioso que Canadd quiere proyectar dentro y fuera de sus fronteras?
Intentaremos aqui traer algunos elementos de respuesta. Y volvieron a la
actualidad los conceptos de ‘genocidio’ y ‘etnocidio’, que definiremos primero.

El genocidio

Después de la Segunda Guerra Mundial aparecié un nuevo concepto en el
derecho internacional, el de genocidio,” para caracterizar las acciones del estado
nazi aleman de exterminar a los judios y —lo que es menos sabido— vy los
gitanos de Europa. Su intento fue en buena parte logrado, con alrededor de
seis millones de victimas judfas y entre 800 mil y millén y medio de gitanos. En
1948, la recién creada Organizacién de las Naciones Unidas (ONU) retomé el
vocablo genocidio acufiado por el polaco Raphael Lemkin en 1944, y lo definié
asi (resolucion 96): “delito perpetrado con la intencién de destruir, total o
patcialmente, a un grupo nacional, étnico, racial o religioso”.* Lo caractetizd
como ctimen contra la humanidad imprescriptible y precisé cinco tipo de actos
que conforman el genocidio:

* Matanza de miembros del grupo;

* Atentado grave contra la integridad fisica o mental de los miembros del
grupo;

* Sometimiento intencional del grupo a condiciones de existencia que pueden
llevar a su destruccion fisica total o parcial;

* Medidas destinadas a impedir los nacimientos en el seno del grupo;

¢ Traslado forzoso de nifios del grupo a otro grupo.

No era la primera vez en la historia —ni la dltima, desgraciadamente—
que se producfa un genocidio. Para limitarnos al siglo XX, el gobierno turco,
durante y después de la Primera Guerra Mundial, realiz6 un programa de
eliminacién de los armenios; mas cerca de nosotros, en el 1994, los hutus
quisieron borrar a los tutsis de Ruanda. También en los noventas, en la ex
Yugoslavia, las milicias serbias utilizaron el eufemismo de ‘limpieza étnica’ para
encubrir las matanzas de miles de bosnios.

* Del griego genos, ‘familia, raza’ y del latin occidere, ‘matar’.
* Convencion para la prevencion y la sancién del crimen de genocidio.
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El etnocidio

En 1970, el etndlogo francés Robert Jaulin, después de realizar un trabajo de
campo prolongado con los bari del oriente de Colombia, acufié la palabra
etnocidio® para caracterizar las acciones convergentes del Gobierno, de la Iglesia
catolica, de las empresas petroleras y de los colonos colombianos frente a los
indigenas de esta regioén ‘recién abierta a la civilizacién’, como se decia... y
como se sigue diciendo en ciertos circulos. Lo que observé Jaulin fue, en sus
palabras:

Una modificacién total aportada e impuesta al orden cotidiano. Las relaciones
de produccién, de consumo, de residencia a partir de los cuales se desarrollaban
y se disefiaban los valores indios del juego de vivir estaban condenadas. El
bari tenfa que vestirse ‘a la blanca’ sustituir el taparrabo por nuestros oropeles
ridiculos e inadecuados para el calor; comer a la blanca: sustituir los asados por
las fritangas; habitar ‘a la blanca’, es decir, sustituir la tierra fresca, que se limpia
facilmente con inmensos techos de hojas, por el cemento frio y sucio y los techos
de lamina ondulada bajo el cual se asfixia; producir ‘a la blanca’: olvidar la caza y
la recolecciéon para enraizarse entre las vacas y las plantaciones; sufrir ‘a la blanca™
sustituir la delicadeza y la felicidad por el disimulo, el drama y la estupidez (1976,

pp. 9-10).

En el contexto de movilizacién politica que caracterizaba los afios setentas,
el concepto de etnocidio tuvo bastante aceptacioén tanto entre los antropdlogos
como entre los activistas de la lucha indigena en el continente: los 18 estudios
que conforman el libro colectivo E/ etnocidio a través de la Américas dirigido
por Jaulin en 1976 cubren desde el Artico canadiense hasta la Amazonia. El
concepto suscité debates intensos también. Cierta izquierda ortodoxa le
reproché su idealizacién de lo ‘salvaje,’ mientras que la Iglesia —salvo los
tedlogos de la liberacion— rechazaba que algunas practicas (como el vestir
una indumentatia ‘decente’ y la adopcién de nifios indigenas por familias
de la ciudad) tuviera algo negativo. Por otra parte, muchos voceros de las
organizaciones indigenas que surgian a lo largo del continente, prefirieron
utilizar la palabra genocidio cultural, que les parecia y les parece mas contundente.

® Del griego ethnos, “pueblo’ y del latin occidere, “matar’.
¢ Véanse los textos reunidos por Jean-Loup Amselle (1979).
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Ambos conceptos descansan sobre el concepto de raga, concepto que,
en su sentido moderno, es contemporineo de la conquista y colonizacién de
América. Esta, en palabras de Anibal Quijano, marcé:

un nuevo patrén de poder mundial. Uno de los ejes fundamentales de ese
patrén de poder es la clasificacion social de la poblacion mundial sobre la idea
de raza, [...] Dicho ¢je tiene, pues, origen y cardcter colonial, pero ha probado
ser mas duradero y estable que el colonialismo en cuya matriz fue establecido.
Implica, en consecuencia, un elemento de colonialidad en el patrén de poder hoy
mundialmente hegemoénico (Quijano [2000], 2014).

Aunque el autor tenfa en mente la situacién latinoamericana, su reflexion
abarca también a la situacion canadiense, es decir a la relacion histérica creada
entre europeos e indigenas por la colonizacion franco-inglesa iniciada en el siglo
XVII y que se perpetud después de la independencia politica del pais.

Lo que pasé en América a partir de la llegada de los primeros europeos,
mas que una simple conquista politica y muy lejos del “encuentro de culturas”
que se quiso festejar en 1992, fue una znwasion con varias modalidades y en varias
etapas. De alll surge la pregunta ¢Cémo se puede aplicar el concepto de raza
a las multiples relaciones de poder que se crearon y se transformaron en el
continente americano entre los europeos y sus descendientes, por una parte,
y los pueblos indigenas, por otra, durante cinco siglos, incluyendo etnocidios
y genocidios? Si la antropologfa y la historia quieren ser otra cosa que los
apéndices de discursos politicos e ideolégicos del Estado o de cualquier grupo
que sea, tienen que ser muy especificas en su caracterizacién de los procesos
histéricos concretos. El caso de los internados indigenas de Canada, que se
reavivo durante los ultimos meses del 2021, con el descubrimiento de las
sepulturas clandestinas puede ser un buen punto de partida.

En las paginas que siguen, trataré brevemente sobre las caracteristicas
propias de los procesos coloniales que marcaron los tres primeros siglos de
la invasiéon de Norteamérica por tres potencias europeas: Espafia, Francia e
Inglaterra, a partir de fines del siglo XV. Luego, centrandonos sobre Canada,
examinaremos los cambios sustanciales que trajo la conquista inglesa (1760) y
la independencia politica del pais (1867). Haremos hincapié sobre los objetivos
de los dos grandes agentes del indigenismo canadiense, el gobierno federal y
las Iglesias, y sobre sus instituciones basicas, las reservas y los internados.
Examinaremos sus resultados a largo plazo, los esperados y los inesperados.
Volveremos en conclusién sobre la vision que tienen los y las que se llaman
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ahora las Primeras Naciones de Canada de la situacién actual y sobre algunas
posibles soluciones, a partir de un texto de los representantes de los T &emlups te
Secwépene.

Las tres modalidades de la invasién europea de Norteamérica,
la conquista-dominacién (Espafa), la articulaciéon comercial
(Francia) y la substitucion de poblaciones (Inglaterra)

La colonizacién espafiola en México y en los Andes:

el modelo de conquista-dominacién

Los invasores europeos no formaban un bloque homogéneo. Espafia, a
quien le toc6 conquistar y colonizar un siglo antes de las otras potencias,
era paraddjicamente el pafs mas centralizado, a nivel politico, y en donde la
nueva economia capitalista era la menos desarrollada en Europa occidental.
En Inglaterra y Francia prevalecia una situacion inversa, un mayor desarrollo
capitalista pero una menor centralizacién politica; en ambos paises las tensiones
entre el antiguo y el nuevo régimen se expresaron por unos conflictos religiosos
y politicos que les impidieron hacer una intervencién significativa en América
durante todo el siglo XVI. De alli que Espafia pudiera reservarse las areas
mesoamericana y andina, cuya poblaciéon densa estaba dividida en clases y
donde se pudo imponer a una mayoria campesina a pagar tributo, en bienes y
en trabajo, a los nuevos sefiores.

Espafia implanté en sus colonias mesoamericanas y andinas un régimen
social y politico en el cudl se mezclaban elementos tipicos del antiguo régimen
(los estamentos con base racial, la predominancia de la Iglesia) y relaciones
netamente capitalistas que se iran consolidando en torno a la produccién
de metales preciosos: ésta determiné la insercién especifica de Espafia en la
incipiente division internacional del trabajo que di6 lugar al ‘sistema-mundo’
moderno.

El modelo colonial espafiol, que llamaré de conquista-subordinacidn, imponia
a los pueblos autéctonos una aculturacién forzada, rapida pero limitada a las
condiciones ideoldgicas y politicas de funcionamiento de una sociedad de castas.
Las castas ya existfan en Espafia, salvo que alla jerarquizaban tres grupos, que
eran a la vez raciales y religiosos: cristianos, judios y moros. La conversion
—forzada— al catolicismo no borraba la dimension racial; de alli el criterio
de ‘limpieza de sangre’. En América las castas se fundaron sobre la raza
(espafioles-indios). Los varios pueblos conquistados pasaron a ser ‘indios’,
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aunque cristianizados y sometidos al imperio, tenfan que quedar segregados
y sometidos, para lo cual era necesario que se mantuvieran distintos social y
culturalmente.

¢Fue un genocidio la colonizacién espafiola? En las Antillas, donde se aplicd
primero el régimen brutal de la encomienda, la poblacién indigena desaparecié
completamente en menos de cien afios. También durante el siglo que siguid
a la conquista, la poblacién indigena en las colonias continentales sufrié un
descenso vertiginoso, primero por los malos tratos y luego por las epidemias
(-80% en Mesoamérica, -50% en los Andes). En México, los pueblos indigenas
empezaron a crecer de nuevo a partir de 1610. Entonces, sgenocidio? Falta un
clemento fundamental; la planeacién. El rey Catlos V, avisado de la catdstrofe
demografica por monjes como Bartolomé de Las Casas, promulgd en 1542 la
Nuevas Leyes de Indias. En los afios siguientes, se sustrajeron a los indigenas
de Mesoamérica y de los Andes a la rapacidad de los encomenderos y fueron
agrupados en comunidades (las repiblicas de indios, ayllus, resguardos). Esas eran
dotadas de un fondo de tierra y tenfan sus autoridades electas que actuaban
bajo la vigilancia de corregidores, alcaldes mayores y curas. Las prestaciones de
trabajo fueron limitadas por el repartimiento de indios. :Grandeza de alma del rey
de Espafia? Por supuesto que no. La Corona espafiola necesitaba la presencia de
una numerosa poblacion indigena para trabajar en las obras de infraestructura y
en las minas, de las que cobraba el famoso guinto.

En cambio, ¢fue un etnocidio? Estd claro que las culturas prehispanicas
fueron profundamente transformadas y de forma planificada, para amoldarse
a las exigencias del colonizador: la conversiéon obligada al catolicismo es el
mejor ejemplo. Por otra parte, en el espacio fisico, social y cultural de las
comunidades, los indigenas pudieron reconstruir su cultura: persistencia del
idioma, sobrevivencia abierta o disimulada de amplios sectores de la cultura
precolombina, e incluso indigenizacién de instituciones espafiolas, como el
compadrazgo y las fiestas cristianas. El marco de su identificacién fundamental
era su tierra, la del altepetl/ aylln, que dibujaron en los antiguos documentos de
titulacion.

Espafia se aventur6 poco fuera de Mesoamérica y de la regiéon andina, salvo
para garantizar la salida de los metales preciosos (del Rio de la Plata) o proteger
sus fronteras, con las reducciones de Paraguay y las misiones y presidios del
norte de Nueva Espafia. Dejé las Pequefias Antillas y los extensos territorios
del Norte donde se introdujeron, a partir del siglo XVII, las nuevas potencias
europeas, Francia e Inglaterra.
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Las colonias francesa e inglesa en América del Norte: de la

articulacién comercial a la sustitucién de poblaciones

La invasién europea sigui6 en el norte del continente pautas muy distintas de
las que imperaron en el sur. En lo que son ahora Canada y Estados Unidos, no
hubo “conquista” como tal, porque no la pudo haber, por lo descentralizado de
las sociedades nativas. Fstas estaban divididas en cientos de tribus en las que no
habia #/atoani ni inca que secuestrar y matar; todos los hombres eran guerreros y
no conocfan la sumisiéon a una clase dominante. Por eso los europeos tuvieron
que negociar con regalos su instalacién, tanto en Nueva Francia como en la isla
de Manhattan.

Después de la fundacién de Quebec por Samuel de Champlain en 1608,
prevalecié con los pueblos indigenas una politica de alangas en funcion de la
rivalidad con Inglaterra, que estaba colonizando al mismo momento las costas
de Nueva Inglaterra. Champlain se alié con los pueblos riberanos del rio
San Lorenzo y de los Lagos Mayores (algonquinos’ —anicinabes— y hurones
—wendat—) contra los colonos ingleses, quienes movilizaban a los iroqueses
(hodenosauni).

Francia, que controlaba la amplia cuenca del San Lorenzo, construyé un
inmenso y fragil imperio comercial que se extendié del Atlantico hasta las
Rocosas. Salieron pocos emigrantes de la dulce Francia para lo que Voltaire mas

<

tarde llamarfa “unos estajos de nieve” (guelgues arpents de neige), se estima que
llegaron a lo que es hoy la parte oriental de Canada unos 10 mil inmigrantes,
nucleo colonial que a penas alcanz6é 65 mil habitantes en siglo y medio. La
mayorfa rural vivia bajo un sistema feudal atenuado que oponfa el ‘sefior’
(seignenr) a sus arrendatarios (censitaires). Esos le daban el “trabajo no pagado”
(Quijano, 2015, p. 784) al sefior en forma de faenas y efectivo; mas que todo,
defendian la entrada a los territorios indigenas. Hasta alld llegaban aventureros
(conrenrs des bois) que trocaban a los indigenas mercancias europeas a por
las pieles (de castor, visén, lince...) en gran demanda en Europa. Mas que la
agricultura, la trata de pieles era la actividad econémica principal de la colonia
y el “trabajo no pagado” de los indigenas era la ganancia del gran monopolio
comercial. A eso se le puede llamar colonialismo de articulacion.

Mientras tanto, en Inglaterra, los seflores de la tierra, con las famosas
enclosures,® reemplazaban por ovejas sus medieros y atrendatarios, provocando

7
8 Enclosure. cercamiento. Asi se llamé el proceso de cetcar las tierras comunales donde los
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la expulsién masiva del campesinado. Unos fueron los primeros proletarios en
las fabricas de las ciudades inglesas, y otros —perseguidos por sus opciones
religiosas— emigraron a América. Asf es como los colonos de ascendencia
anglo-sajona llegaron a ser un millén en 1750, aglutinados al este de los
Apalaches. Los que fueron més al sur importaron de las Antillas el cultivo
comercial del tabaco y el sistema de la esclavitud, trayendo decenas de miles
de esclavos negros. Estas dos vertientes socio-econémicas muy dispatejas
formaron la primera colonia de poblamiento en Norteamérica. En este tipo de
colonialismo de substitucion, salian sobrando los indigenas: fueron sistematicamente
expulsados hacia el oeste.

Durante 150 afios las colonias francesa e inglesa se desarrollaron
paralelamente, importando para América las guerras del viejo continente.
Francia perdi6 la batalla decisiva en Quebec, en 1760. Fue hasta después
de esta conquista inglesa de Nueva Francia, cuando se disefi6 una verdadera
politica colonial a gran escala para América del Norte, fundada en la substitucion de la
poblacion indigena por colonos enropeos.

Como se sabe, esta conquista no significé el fin de los problemas para la
potencia victoriosa. Entre los colonos de Nueva Inglaterra habia nacido
un movimiento independentista, asociado a una voluntad de expansion el
oeste del los Apalaches, su frontera “natural” hasta entonces. Para frenar este
movimiento, la Proclama Real de 1763, estipulé que antes de que pudieran
instalarse colonos en los “territorios de la naciones indigenas” habia que
firmar con ellas #afados donde aceptaran ceder sus tierras a cambio de una
compensacion.

Después de la independencia de Estados Unidos, en 1774, quedé vigente
esta politica territorial en la colonia britanica del norte, Canada. En Estados
Unidos, la dindmica fue diferente. Primero llegaban grupos de inmigrantes
a colonizar un territorio. Luego estallaba la guerra con sus duefios indigenas.
Después de la derrota de éstos, los sobrevivientes firmaban un acuerdo en el
que entregaban su territorio, menos una pequefia parte donde podian quedarse,
llamada reservation (Jackson, [1881] 1964; Delanoe, 1982).

Mas alla de las diferencias profundas entre los tres modelos coloniales,
el elemento comun del colonialismo fue la jerarquizacién racial. Tomas de

agricultores ingleses cultivaban granos para su subsistencia, para transformarlos en pastos. Este
proceso fue permitido por los Enclosure Acts Leyes de cercamiento que modificaban la tenencia de
la tierra, y tuvo su apogeo entre 1727 y 1815.
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Aquino, siguiendo a Aristoteles, decia “unos hombres nacen para mandar, otros
para obedecet”.

El pensaba los siervos del feudalismo europeo. En el Nuevo Continente’
fueron primero los indigenas, casta inferior laboriosa en el imperio espafiol,
proveedores de materia prima en la colonia francesa, grupo sobrante en la
substitucion de poblaciones que realiz6 primero la América anglosajona.
Después fueron los esclavos negros.

Canadé independiente y la ‘cuestion indigena’: los tratados

A lo largo de siglo XIX, Canada continué el proceso de colonizacion del oeste.
Primero iban funcionarios a ‘proponer’ a los moradores indigenas un tratado:
a cambio de una pequefia renta,’ los indigenas cedian su tertitotio, salvo una
exigua ‘reserva’. “Mejor firmen, decfa el misionero. De todas formas van a
ocupar la tierra”. Como resultado, la poblacion indigena de Canada (1,5 millén,
4% de la poblacién total) dispone actualmente sélo del 0,5% de la superficie
del pafs, como territorios indigenas legalmente reconocidos (CRPA, 1996,
p. 32). El resto se consideran “tierras de la Corona” que se fueron otorgando
como propiedades privadas a los no-indigenas. No llegaban tantos inmigrantes
a Canada como a Estados Unidos y no hubo tantas ‘guerras indias’ (Indian
wars). En 1870 estallé la guerra de los mestizos (guerre des Métis) de Manitoba
desencadenada por la construccion del Canadian Pacific Railway del Atlantico al
Pacifico: A mari usque ad marem era el lema.

A pesar de la correlacién de fuerzas muy desigual que imperé durante
todo el proceso de firma de tratados y a pesar de su reduccién en reservas, los
indigenas de Canada se apoyan en esos documentos hoy en dia para mostrar
que en un momento de la historia, se reconocié su existencia como naciones y su
soberania sobre un territorio.

Con la independencia de Canada en 1867, por el British North America Act,
se sistematizaron las practicas coloniales instauradas después de la conquista
inglesa. La poblacién indigena iba mermando a medida que aumentaban
sus contactos con los recién llegados, principalmente por el impacto de las
epidemias se estiman a mas de 100 mil los habitantes del actual territorio
canadiense en el siglo XVII pero en 1900, no quedaba ni la mitad. Esta merma

° Encontramos cantidades como cuatro libras estetlinas por afio, a cada jefe de familia, pagable
en mercancias en los establecimientos de la Hudson Bay Company, que gozaba del monopolio del
comercio de las pieles en el oeste y el norte del pafs.
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no preocupaba a las autoridades canadienses. jAl contrariol, la trata de pieles
era ya una actividad matginal y no se requeria la fuerza de trabajo indigena,
sino sus tierras con potencial agricola y ganadero. En ellas, miles de colonos
europeos v sus descendientes se encargarfan de la produccién agricola, forestal,
minera y luego industrial. Mientras que en la Proclama real de 1763 se hablaba
de ‘naciones indias’ (Indian nations), en los nuevos textos legales se habla de
‘bandas indias’ (Indian bands), con todas las connotaciones negativas que esto
acarrea: eran némadas, acampados en un punto del territorio, pero quienes
tenfan derecho de propiedad plena eran los sedentarios, los que aran la tierra
(jus aratro).

¢Por qué aceptaban los indigenas esos acuerdos? Diezmados por las
epidemias, los cazadores de la pradera estaban perdiendo ademas, la base de
su subsistencia, los rebafios de bisontes cazados por los rifles de los recién
llegados.

Los colonos poblaron el oeste de Canada, completando el “pais util”. La
tierras del norte no interesaban entonces por no ser aptas para la agricultura
ni a la ganaderfa, nadie se preocup6 de firmar tratados alll. Por eso, hasta
mediados del siglo XX, los pueblos indigenas articos y hemiarticos, como los
inuit (esquimales), denes (athapascanes), ctri-eeyou e innus (montafieses), que
habitan esta zona, no sufrieron el encierro en reservas como en el sur. Sin
embargo, recibieron un fuerte impacto de la colonizacioén, desde la conversion
al cristianismo y un principio de sedentarizacion hasta las epidemias recurrentes
que diezmaron a su poblaciéon. A pesar de todo, pudieron mantener un
modo de vida que comprendia un sector de subsistencia (pesca y cacerfa) y
una inserciéon en la economia de mercado, fundamentada todavia en la venta
de las pieles con valor comercial. Con ésto se abastecian de nuevos medios de
produccién (escopetas, trampas de metal) y de subsistencia (harina, telas, entre
otros).

El binomio reserva-internado

¢Qué hacer con los indigenas establecidos en las reservas? En el Canada
independiente, pasaron de la tutela de Londres a la del gobierno federal. El
Indian Act les impuso un paternalismo autoritario, cuyo objetivo claramente
expresado era su ‘emancipacion’ es decir su asizilacion. En palabras de Duncan
Campbell Scott, que fue entonces secretario de Asuntos Indigenas, “Tenemos
que librarnos del problema indio [...]. Nuestro objetivo es continuar hasta que
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todos los indios de Canada hayan sido absorbidos por nuestro sistema politico
que ya no haya Secretarfa de Asuntos Indigenas” (Kistabish, 2019, p. 9). No
era un racismo exvluyente, como prevalecia hacia los negros en el sur de Estados
Unidos. Era mas bien un racismo exrocentrista (Quijano, 2000, p. 798), extremo
que podemos llamar aniguilador: nada propio del grupo ‘inferior’, valia la pena
de ser preservado.

En los planes del gobierno, una vez que los indigenas hubieran
adoptado suficientemente las religiones, los idiomas y las costumbres de
los colonizadores, serfan “emancipados” es decir se considerarfan como
ciudadanos canadienses. Mientras tanto, habitarian en las reservas con estatuto
legal de menores, bajo la batuta de un ‘agente’, nombrado por el gobierno,
con poderes discrecionales para vigilar la aplicaciéon de la ley y controlar
los movimientos de la poblacion (Bousquet, 2019, p. 103). Se suptrimi6é por
decreto sus sistemas politicos tradicionales (consejo de ancianos, asamblea de
mujeres, donde la habia), remplazado por un “jefe de banda” y un “consejo”
con poderes nominales. Los indigenas no tenfan derecho de voto en las
elecciones, ni provinciales ni federales. Si sus tierras obstrufan la construccién
de una carretera o de una presa, eran expropiadas. La poblacién misma podia
ser desplazada a otro lugar ‘para su bien’. Se esperaba que, en esas condiciones,
todos los indigenas quisieran ser ‘emancipados’ lo mas pronto posible. Sin
embargo, no fue asi. La inmensa mayoria se conformé con el estatuto indigena
en las reservas, donde, a partir de principios del siglo XX, su poblacién empezd
a crecer nuevamente.

Hubo que pensar en otro mecanismo mas eficiente de asimilacién, fue la
educacién en los internados. En las provincias occidentales del pafs, se justificd
por el “nomadismo” de los padres, incompatible con una escolarizaciéon formal.
En los pueblos de la zona oriental (sur de Ontario y de Quebec y provincias
marftimas), ya habfa escuelas primatias en los pueblos indigenas insertos entre
la poblacién mayoritaria de origen europeo. Allf los nifios aprendian a leer y
escribir en francés o en inglés, la aritmética de base, y recitar el catecismo o
La Biblia. Pero esos nifios seguian participando a la cultura indigena tradicional,
transmitida en las familias. Por temporadas, acompafiaban a sus padres en
las expediciones de cacerfa, lo que ocasionaba mucho ausentismo escolar
(Bousquet, 2019, p. 108). Y especialmente, seguian considerandose indigenas.
En 1879, el informe Davin advertia, “El externado fracasa (si) porque la
influencia del wigwam (casa indigena) es mas fuerte que la de la escuela” (cit. por
Bousquet, 2019, p. 99). Asi que “para hacer del nifio un buen ciudadano y un
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buen cristiano” (Routhier, cit, por Bousquet, 2019, p. 108), se decidi6é apartar
también a esos nifios indigenas de sus familias. Asi se generalizé el programa
canadiense de los internados, que se vio como el instrumento principal de la
aniquilacién de las culturas indigenas.

Para entender la forma religiosa que tomatron histéricamente esas
instituciones, se debe tomar en cuenta que, en el sistema politico que
heredamos de Inglaterra, nunca hubo una ruptura tajante entre la Iglesia
y el Estado como en Francia o en México. De alli que el Gobierno decidiera
confiar los internados a las Iglesias, ya presentes en las zonas indigenas. La
Iglesia catdlica obtuvo la mayor parte (70%) lo que puede extrafiar a primera
vista puesto que, en Canada, desde la conquista de 1760, dominaban los anglo-
protestantes. Pero la iglesia catdlica era mas centralizada y disponfa de una
organizaciéon y de un personal religioso suficiente para poner en marcha en
todo el pafs una red de internados, por los que pasarfan, entre 1880 y 1996,
fecha del cierre del dltimo internado, alrededor de 150 mil nifios y nifias
(Bousquet y Hales, 2019, p. 16). Para los varones, fue la orden de los Oblatos
de Marfa Inmaculada (Oblats de Marie Inmmaculée) que recibié el interesante
contrato, porque si fue un contrato remunerado por el Estado canadiense. Las
muchachas fueron confiadas a varias congregaciones de monjas catélicas, como
la Hermanas de la Cruz (Sawrs grises de la Croix) (Bousquet, 2019, p. 102).

Entre 1880 y 1945, el sistema de internados se fue extendiendo de un mar
a otro a medida que avanzaba la frontera agricola-ganadera y se establecfan
reservas. Todavia es muy fragmentario nuestro conocimiento de lo que
fueron los internados indigenas en esa época. Las oOrdenes religiosas celan
cuidadosamente sus archivos, y en el Departamento de Asuntos Indigenas
faltan muchos expedientes relativos a los internados: estadisticas, presupuestos,
informes de inspecciones, problemas... Se conocen con mas detalle los ltimos
30 afios (1945-1976), que, segin toda probabilidad, no fueron los peores,
materialmente hablando: ya contaban las instituciones con una enfermera y las
campafias de vacunacién redujeron mucho las epidemias de viruela, tosferina y
sarampion, que hacfan estragos en la poblacién infantil.

La extensién de los internados a los territorios del norte (1945)

La Segunda Guerra Mundial fue un parteaguas para la economia del norte de
Canad4, y para sus habitantes indigenas por dos motivos. El primero, después
de 1945, la economia pielera entré en una crisis profunda de la que no habia
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de levantarse, los cambios de moda, la competencia de animales de ctia y de las
pieles sintéticas mostraron la vulnerabilidad de esta monoexportacion en la que
se fundaba la articulacién de los indigenas del norte con la economia global. El
segundo, con la guerra, Canada y Estados Unidos (sobre todo éste dltimo) se
habfan dado cuenta de la vulnerabilidad de sus fuentes de abastecimiento en
recursos estratégicos, como el petréleo, por la presencia alemana en los mares.

Entonces empezé un programa de exploracién intensiva del norte
canadiense, que revel6 yacimientos de hidrocarburos, cobre, hierro, asbesto,
uranio, etc. Esta zona se convirtié en una inmensa reserva estratégica de
recursos naturales, muy al alcance en caso de conflicto. Y como conflictos no
faltaron desde entonces (Guerra frfa, guerra de Corea, guerra de Vietnam), se
empez06 la explotacion de esos recursos ; al principio con capital estadounidense
y luego canadiense. Este desarrollo fue lento porque en tiempos de paz, los
altos costos creados por el clima extremo y las distancias hacfan poco rentable
la produccién en comparaciéon con los paises del Sur (p. ¢j. el cobre de Chile o
el petréleo de Venezuela).

La expansion del capital extractivo al norte se enfrentaba con otro
problema: la presencia de los indigenas nortefios, amerindios e inuit.'"” Ahora
menos afectados por la epidemias, su nimero empez6 a crecer a partir de los
afios 1920 y no existian tratados de cesidon sobre la mayor parte del territotio."
En la franja meridional de la zona, donde era rentable la explotacién forestal,
las empresas talaban los bosques a su antojo en esas “tierras de la Corona”.
Los indigenas no vieron llegar miles de colonos europeos como en el sur de
Canad4, sino que tuvieron que acomodarse en el vecindario de empresas
forestales y mineras, a las que les bastaba un permiso de los gobiernos, federal
y provincial, para realizar sus operaciones. Los unicos ntcleos permanentes de
poblacién no-indigena eran pequefas ciudades mineras o relacionadas con la
transformacion de la madera.

Con o sin tratado, las politicas indigenistas del gobierno canadiense se
extendieron al norte, se trataba de fijar a los nativos en algunos puntos,

" Los pueblos indigenas de Canada se distinguen entre si en dos categorias: los que
histéricamente fueron llamados ‘indios’ (ahora ‘Primeras Naciones’) y los ‘esquimales’ (ahora
‘inuit’) que se encuentran en el extremo norte del pais y provienen de otras migraciones.

' Unos pueblos indigenas del noroeste canadiense si habfan cedido formalmente sus tierras:
cris, chipewyan y beaver (Tratado 8), y denes del norte (Tratado 11). A diferencia de los tratados
anteriores, éstos no se hicieron para dar lugar a la colonizacién agroganadera, imposible por las
condiciones climaticas, sino porque se habfan encontrado en el area importantes yacimientos de
oro (Tratado 8) y de petrdleo (Tratado 11).
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para que dejaran sus actividades de caza y pesca, y asi “liberar” el territorio.
Se utiliz6 la coyuntura de crisis de la industria pielera. A cambio de unas
alocaciones basicas, los indigenas tenfan que sedentarizarse y mandar a sus
hijos a los internados a menudo situados a cientos de kilémetros de distancia.
Los misioneros oblatos justificaban esa separaciéon por su evaluacion
extremadamente negativa de la cultura indigena. Un texto de 1957 enuncia:

El indio es por naturaleza inmaduro y perezoso [...] Recaen rapidamente en la
vida perezosa de sus padres cuando regresan a su casa (cit. por Bousquet, 2019,
p. 112).

Claro que no eran ‘buenos padres’, eran demasiado laxistas y no sabfan inculcar a
sus hijos buenos valores y disciplina: para el bien de los nifios y de las nifias, habfa
que separarlos de sus familias y colocarlos en los internados (#bzd.).

Cien afios después de la independencia politica del pais, la colonialidad
segufa impregnando las concepciones sobre los indigenas, en un paifs que, por
no haber tenido colonias ni practicado el apartheid o la segregaciéon racial, se
consideraba exento de colonialismo y de racismo. Las consecuencias de esas
concepciones aparecerian en el manejo de los internados.

La vida en los internados indigenas

En verano llegaban a la reserva un funcionario de la Secretarfa de Asuntos
Indigenas y un policia. El agente local ya tenia la lista de nifios y nifias de seis
afios y mas. Con el policfa iban de casa en casa explicando a los padres que
tenfan que llevarse este y este hijo o esta hija, porque asi lo exige la ley. Algunos
ex internos cuentan que estaban excitados con la idea de viajar, otros lloraban;
igual, todos los designados se tenfan que ir.

Al llegar al internado, a ducharse y ponerse ropa que provenia de las colectas
que hacfan las iglesias. Primer choque, el idioma. Estaba prohibido hablar los
idiomas indigenas, al oeste del rio Ottawa sélo valia el inglés; en Québec, el
francés. A los que se escuchaban hablar “en dialecto” les regafiaban a gritos y
les pegaban (Comision Real sobre los Pueblos Indigenas [CRPA], 1996, vol. 1,
cap. 10).

A parte del aprendizaje linguistico forzado, la ensefianza era basica
—saber leer y escribir, conocer algo de aritmética y jmucha religionl—.
Los comportamientos eran estrictamente vigilados, los nifios sustraidos
a culturas permisivas soélo podrian civilizarse con disciplina, castigando la
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“insubordinacién” (ibid). Si bien se admite que durante el periodo de los
internados (1880-1996) los castigos fisicos eran permitidos tanto en las casas
como en las escuelas, en el medio socialmente aislado de los internados, era
facil pasar de la disciplina a los malos tratos, a los que el informe de la CRPA
dedica una seccién entera (ibid.). En algunas escuelas, cada docente tenia a la
mano una correa, jaunque solo el director podia usar el latigo! Quejarse de la
mala comida o mearse en la cama eran castigados con encierro, privaciéon de
alimentos y golpes. En los archivos se encuentran varias denuncias hechas
por inspectores del gobierno, sobre violencia, negligencia y malos tratos en
los internados. Hasta el punto que muchos nifios se fugaban, a pesar del frio
intenso y sin ropa adecuada, buscando desesperadamente regresar a su pueblo.
No llegaban a su destino y los encontraban en caminos y brechas, con heladuras
y a veces muertos. Las denuncias de los casos mas graves, cuando las hubo,
revelaron una larga cadena de actos de violencia. La Secretarfa de Asuntos
Indigenas se limitaba entonces a reafirmar, en una carta circular a los directores,
que no se toleraba castigos crueles. La congregacion religiosa encargada de
la escuela siempre disculpaba a sus miembros y alli quedaba la cosa. Hasta el
punto que los inspectores dejaron de designar culpables (#id.).

Otro choque, la comida. Al nifio acostumbrado a comer carne de
monte y pescado, se le ponfa delante un plato de frijoles y unas rebanadas
de pan. Muchos a penas comian. Testigos —como algin médico de gira—
estimaron que debido a la falta de financiamiento de los internados, la
comida era insuficiente en cantidad y en calidad, “Casi no ven la carne.
La ausencia de comida nutritiva perjudica a nifios en pleno crecimiento”
(CRPA, 1996). Asi desnutridos, los varones tenian que trabajar medio dia en
la granja del internado, como convenfa a “futuros agricultores”. Como parte
de su formacién “para ser buenas amas de casa”, las nifias lavaban, cosian y
remendaban la ropa desgastada de los varones y fregaban los pisos.

Entonces llegaban las enfermedades. A fines del siglo XIX todavia pegaba
muy fuerte la viruela. Para los indigenas, a menudo era mortal; y no habia
tratamiento especifico. En el siglo XX se extendi6 la tuberculosis. Deseosos de
maximizar las inscripciones (base del financiamiento), las autoridades escolares
no aplicaban el reglamento que prohibia admitir nifios en los que se habia
detectado tuberculosis. Los enfermos contagiaban a los sanos. Un informe sitda
a 24% la tasa promedio de mortalidad en 15 escuelas visitadas (Bryce, cit. en
el informe de la CRPA, 1996). Unos religiosos admitian que “muchos nifios
no viven bastante para sacar provecho de la educacién que recibieron en el
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colegio” (7bid.). De noche, por las ventanas de los dormitorios, los nifios vefan
luces en el campo y miraban ritos funerarios. Asi continué lo que Bryce llamé
“un crimen nacional”. Se estima, por ahora, que entre tres mil y seis mil nifios
murieron durante su estancia en los colegios; esta cifra tendra que ser revisada
cuando terminen las investigaciones en los cementerios clandestinos y se hagan
las pruebas de ADN sobre los restos humanos que se encuentren.

Peter Sindell, analiz6 los comportamientos de nifios cris-eeyou (5-6 afios)
del pueblo de Mistassini en el internado de La Tuque y noté el conflicto
normativo entre la escuela y la cultura de la comunidad, que se traducia por
graves problemas para ellos, tanto en el medio escolar como de regreso en
sus familias (cit. por Bousquet, 2019, p. 23). En la misma época, la psicéloga
Francoise Decottet-Delorme llamaba la atencidon sobre los serios conflictos
identitarios que vivian nifios algonquinos (anicinabeg) en otro internado catélico
(¢bid.). De los testimonios de sobrevivientes entrevistados por Margot Loiselle
se desprende una dominante, el sufrimiento experimentado en la institucion
escolar (ibid.).

En julio, la camioneta o el hidravién regresaba al campamento con algunos
nifios. Otros faltaban, “fallecié su hijo o su hija”. Ni se les entregaba a los
padres un certificado de defuncién, ni una explicacion sobre las causas de la
muerte. Los niflos que regresaban tampoco sabfan nada. Como un indigena,
‘menor legal’, no podia enjuiciar a un ‘blanco’, los padres hubieran tenido que
poner una demanda a través del agente de reserva. ¢Y quién iba a acusar a los
sacerdotes?

Las desapariciones inexplicadas de nifios indigenas no se limitaban a los
colegios. En un libro reciente, la antropdloga y periodista de investigacion
Anne Panasuk revela como decenas de nifilos montafieses (i), algonquinos
(anicinabeg) y cri-eeyou del norte de Quebec, enviados a hospitales regionales por
vatios problemas de salud, simplemente no regresaban a su casa, “su hijo ha
muerto” se mandaba decir a los padres. Cuando, afios después, la antropologa
quiso acompafar a algunos padres en su bisqueda del destino de su hijo o hija,
se encontraron a menudo con archivos patciales o destruidos y personal poco
cooperativo. Hay por lo menos un caso, donde una nifia, declarada “muerta”
a sus padres, regresé aflos después a la regioén, habia sido dada en adopcion
(Panasuk, 2021, pp. 92-94).

A su regreso a las reservas, después de los afios de internado, muchos
jovenes no fueron los promotores de esa vida moderna que se pretendia
haberles inculcado. Los hogares a los que se reincorporaban las muchachas
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eran cabaflas sobrepobladas. En cuanto a los varones, de nada les servia su
expetiencia de trabajo en la granja, puesto que las tierras de las reservas eran
o bien demasiado exiguas o bien no aptas para la agricultura. Especialmente
el choque cultural no superado, se agregaba, en los internados de varones,
la pedofilia de los sacerdotes (jtambién presente en los internados de no-
indigenas!). Era un secreto a voces, pero si fue un escandalo publico en 2015
cuando Phil Fontaine, jefe del Consejo de indigenas de Saskatchewan, declard
frente a la CRPA “cuando yo tenfa 10 afios, me viol6 el sacerdote Fulano de
Tal en tal colegio”. Se soltaron las lenguas, “A mi también me agredi6 un
sacerdote, durante largo tiempo”.

El regreso de los ex internos, con los traumas que habfan vivido, aumentd
mas ain la desorganizacién social en las comunidades. El sistema normativo
que era parte de las culturas indigenas no se trasmitié a los internos y lo
principal que aprendieron alla es que el poder permite todos los abusos. Un
participante en un coloquio sobre los internados cuenta como a él lo agredié
sexualmente un egresado (Kistabish, 2019). En las mismas reservas donde se
les obligaba a sedentarizarse, nifios y nifias también cafan victimas de curas
pedoéfilos, que quedaban impunes. A menudo sus padres, muy religiosos, no
crefan a los hijos que denunciaban estos ‘hombres de Dios’ quienes, ademas
eran los intermediarios politicos y econémicos en la reservas. Si el escandalo
sexual se hacfa demasiado grande, simplemente cambiaban a los sacerdotes de
sitio. (Panasuk, 2021, pp. 117-127).

A muchos egresados, de ambos sexos, que optaban por ir a la ciudad,
tampoco les resultaba bien, ya que no se les habia dado una verdadera formacién
para ejercer algin oficio y se enfrentaban al racismo de la poblacién. Unos
encontraban algin empleo precario; otros y otras quedaban vagabundeando por
los barrios pobres de Regina, Vancouver y, dltimamente, de Montreal.

Después de los internados, la ‘rastreada de los sesenta’ (the sixties scoop)

En los afios 1960, el fracaso educativo y social de los internados aparecia
cada vez mas evidente. A pesar de la férrea oposicion de la Iglesia catdlica, el
Gobierno cambié de estrategia y redescubri6 la importancia del nexo familiar
en la formacién del nifio: la educacién escolar se harfa en externados. Sin
embargo, segufa firme la voluntad asimiladora. Desde luego, muchas familias
indigenas no cumplian con las normas socioculturales establecidas por blancos
de clase media. Se consideraron ‘no aptas a dar a sus hijos una educacion
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adecuada’, porque la madre era soltera, porque los padres estaban separados
o simplemente jporque eran muy pobres! A lo ancho de Canadd, los servicios
sociales provinciales buscaron familias dispuestas a adoptar nifios indigenas
(CRPA, 1996). Fue lo que se llamé zhe sities scogp, ‘la gran rastreada de los
sesenta’ (Panasuk, 2021, p. 105). Se estima que unos 20 000 nifios fueron
extraidos asi de sus familias y de sus comunidades. Se hacfa sobre los padres
el mismo tipo de coaccién como para mandar los nifios al internado en las
generaciones anteriores “tu hijo va a estar mejor...”.

Paralelamente, el gobierno canadiense atacaba al estatuto indigena y al
régimen de las reservas. En 1960, los indigenas dejaban de ser menores legales,
a nivel politico, y adquirian el derecho de voto en las elecciones federales. La
medida fue bien acogida, por supuesto. La recepcion fue muy diferente cuando,
en 1969, el gobierno liberal de Pierre Elliot Trudeau (el padre del actual primer
ministro), recién elegido con el lema de “una sociedad justa”, propuso en un
‘libro blanco® nada menos que la supresién del estatuto indigena y de las
reservas, que pasarfan a ser municipios, como los demas. La respuesta no se
hizo esperar. En el mismo afio, Harold Cardinal, abogado y lider cti de Alberta,
publicé The unjust Society (“La sociedad injusta”), cuyo argumento se podtia
resumir asi, “Las reservas son entre los peores sitios del pais, de acuerdo.
Pero son la tnica base que tenemos como pueblos indigenas. Las vamos a
transformar, no a suprimir”. El gobierno tuvo que hacer marcha atrds. Los
nativos no eran como antes ¢qué habfa pasado?

Los afos setentas, y el ‘nuevo despertar indigena’

Varios de los egresados de los internados lograron superar los traumas
de su estancia alli y continuaron sus estudios después. Asi, se formé una
intelectualidad nativa originaria de las comunidades. Mientras que sus padres
sélo conocian el catecismo o La Biblia, esos jovenes adquirieron una visiéon
mucho mas precisa del sistema politico y legal del pafs. En las ciudades y
universidades de Vancouver, Saskatoon, Toronto y Montreal, conocieron los
derechos basicos que da la ley a todos los ciudadanos del pafs y que se les habia
negado. Descubrieron que en el norte, nunca habfan cedido sus territorios
a nadie y que, en el sur, los tratados se habian violado impunemente. Se
informaron de las luchas de decolonizacién y liberacién que se libraban en el

2 En Canada se llama ‘libro blanco’ un enunciado de politica que todavia no toma forma de ley.
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llamado Tercer Mundo; y de como, en América Latina, los pueblos indigenas
participaban en vatias de ellas como protagonistas.

A su regreso en las reservas, ocuparon los escasos empleos asalariados
disponibles (maestros, administrativos). Luego tomaron el liderazgo en las
luchas contra las mineras, petroleras e hidroeléctricas cuando éstas se lanzaron
al asalto de sus territorios (Beaucage, 2018). Formaron la Fraternidad India
de Canadi, que luego cambiarfa su nombre por Asambleas de las Primeras
Naciones de Canadd (APN). Buscaron y consiguieron aliados entre varios
sectores de la sociedad civil, que se sensibilizaron a su causa.

Con la iniciativa de Gobierno federal, en 1980, de “repatriar” la constitucién
del pais (jque era todavia una ley inglesal), las luchas indigenas pasaron del
nivel regional al pancanadiense. La APN exigi6 ser parte de la negociaciones
constitucionales que habia comenzado entre los gobiernos, federal vy
provinciales. Se lo negaron y la flamante constitucién de Canada se adopté sin
ellos.” Fueron a la Corte suprema y obtuvieron la confirmacién que tenfan
‘derechos inherentes’ a sus territorios que no habfan sido cedidos por tratados.
El gobierno canadiense tuvo que aceptar la idea de elaborar una nueva relacion
con los pueblos indigenas y se puso en marcha la Comisién de investigacion
mas importante de la historia del pais.

La Comisién Real sobre los Pueblos Indigenas (CRPA) (1991-1996)

Fue creada después del enfrentamiento armado que opuso durante un mes los
mohawks (ganienke) de Kanehsatake, cerca de Montreal, a la policfa, y luego al
ejército canadiense durante el verano de 1990."* L.a CRPA marcé una ruptura
con la serie de ‘comisiones sobre el problema indio’ que se sucedian desde el
siglo XIX. Su mandato era muy amplio, analizar los problemas que perjudican
las relaciones entre indigenas y no-indigenas en Canadd y proponer soluciones.
Por primera vez, uno de los co-presidentes era un indigena: Georges Erasmus,
quien habfa sido presidente de la Asamblea de la Primeras Naciones entre
1985 a 1991. Otras dos comisarias eran mujeres indigenas: Viola Robinson,

Y también sin la firma del Gobierno de Quebec, que denuncié una estafa en las negociaciones.
4 El conflicto se originé cuando los monjes sulpicianos de Montreal —que afirmaban tener

derechos sobre el territorio de Kanehsatake—, vendieron un pinar, donde estaba situado el

>
cementetio de la comunidad, a un empresario que querfa transformarlo en terreno de golf. El
largo enfrentamiento se saldé con un policia muerto; todavia no hay solucién definitiva sobre la

propiedad del predio.
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expresidenta de la Asociaciéon Nacional de Indigenas de Canadd, que representa
a los que viven fuera de las reservas, y Mary Sillett, ex vicepresidenta de Inuit
Tapirisat, que agrupa a los inuit (esquimales). Esta direccién diferente marcéd
tanto las labores de la Comisién como sus conclusiones.

Durante cuatro afios, los comisarios recorrieron el pafs, tecogiendo
testimonios, incluyendo unos de los ex internos. En el primer volumen del
informe, se dedica todo el capitulo 10, a un examen detallado de los internados.
Aparte de denunciarlos como un mecanismo de asimilacién cultural, la
Comisiéon consideré que “impusieron a los nifios condiciones menos que
aceptables”. Entre las causas de esta situacién, subraya “el financiamiento
inadecuado de parte del Estado y de la Iglesias” y “la incapacidad del
Ministerio de ejercer una vigilancia adecuada sobre las escuelas y asegurar el
trato conveniente de los alumnos por el personal. Estas condiciones trajeron
la negligencia, los malos tratos y la muerte de un nimero incalenlable de nifios y un grave
prejuicio a las comunidades indigenas™ (ibid., las cursivas nuestras). Por primera
vez, en lugar de seflalar algunas fallas que corregir, se ponia en tela de juicio
todo el sistema de internados, responsabilizando al Estado y a las iglesias de
crimenes contra tres generaciones de nifios.

El informe final (1996) contenia 400 recomendaciones destinadas a
mejorar las relaciones entre los pueblos indigenas y el resto del pafs. A nivel
politico, su principal recomendacién era el reconocimiento por parte del
Estado de la existencia de unas sesenta naciones indigenas y de su derecho a
la autodeterminacién; concretamente, implicaba la creacién de gobiernos
indigenas auténomos. En cuanto a los internados, pedia a la iglesias y al
gobierno federal admitir los dafios y sufrimientos inmensos causados a
generaciones de nifios indigenas y proponia la creacién de otra comision
especialmente dedicada a hacer toda la luz sobre esa realidad. Algunas iglesias,
una vez terminado su contrato con el Gobierno, habfan optado por curarse en
salud y empezaron a disculparse publicamente, a partir de 1992.

Cuando la CNPA entregd sus informe en 1996, el gobierno federal era
dirigido por Jean Chrétien, el mismo que era sectetario de Asuntos Indigenas
en 1969, cuando se publicé el célebre ‘libro blanco’, detonador de las protestas
indigenas. Con un gran ceremonial recibié el informe, pero ni su gobierno
ni los que le sucedieron reconocieron la existencia politica de 60 naciones
indigenas en Canadd. Hubiera implicado la creacién de un tercer nivel de
gobierno, ademas de la federacién y de las provincias. Mas bien optdé por
extender el titulo de ‘nacién’, a las mas de 500 grupos locales, anteriormente
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llamados ‘bandas’, que eran las reservas bajo un nuevo nombre. Su ‘autonomia’
se limit6 a una lenta devolucién de poderes. En Is década de los afios ochenta se
suprimieron los ‘agentes de reserva’ y se habia empezado a descentralizar hacia
las autoridades comunitarias elegidas la administracién de los presupuestos de
salud, de educacién y de vivienda. Sin base impositiva propia, sin embargo,
segufan dependiendo totalmente de los fondos federales, quienes controlaban
sus presupuestos. Punto capital, como Canadd nunca ratific6 el Convenio
169 de la Organizacién Internacional del Trabajo (OIT), que reconoce la
autonomfa territorial de los pueblos indigenas y exige una ‘consulta previa,
libre e informada’ antes de cualquier megaproyecto en sus tierras, el Gobierno
federal sigui6 otorgando los permisos de explotacién minera y petrolera en ellas
(Beaucage, op. cit.).

En lo que toca a los internados, el gobierno de Jean Chrétien no reconocié
su responsabilidad en los abusos. El mismo, en octubre 2021, declaré a la
television que los nifios iban voluntariamente a los colegios y que nunca se
habifa sido enterado de abusos. Cuando le citaron las cartas de denuncia que
le fueron enviadas expresamente mientras era secretario de Asuntos Indigenas,
negb que se le hubieran entregado, ja pesar del acuse de recibo! (Bélair-Cirino,
2021).

El proceso judicial

Frente a la inacciéon del Gobierno, varios grupos de los que se llaman a si
mismos ‘sobrevivientes de los internados’ presentaron querellas colectivas
contra el gobierno federal y las iglesias en nombre de los miles de nifios
indigenas colocados por fuerza en 139 internados. En el 2007, un régimen de
indemnizacién, llamado Proceso de Evaluacién Independiente, fue aprobado
por un tribunal. El Proceso duté 14 afios. Los adjudicadores recibieron 38 275
reclamaciones, de las que aceptaron 23 437, mas 4 425 que fueron atendidas
directamente por el gobierno. Se establecié en 275 000 ddlares el monto que
se debia pagar a cada uno de los ex alumnos. Un Comité de vigilancia fue
nombrado par evitar fraudes; sancioné a varios abogados por estafar a los
quejosos y entregd su informe en marzo del 2021 (Perkel, 2021). En total,
el Gobierno tuvo que pagar 3 230 millones de délares de indemnizaciones
ademas de los 411 millones que costé el proceso mismo. Por su parte, la Iglesia
catdlica fue condenada a pagar 25 millones a sus victimas. En 2021, sus voceros
declararon que solamente habfa podido recolectar 3,9 millones para este fin,
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peto que sus “servicios” a las comunidades equivalian al resto.”” Un juez lo
aceptd, con protestas de las victimas que mostraron que esos servicios eran
actividades destinadas a la evangelizacion.

La Comisién de Verdad y Reconciliacion (CVR)(2007-2015)

La dimensién financiera no agot6 las reparaciones por los dafios causados.
También en 2007, como lo recomendaba la CRPA, pero con 11 afios de atraso,
se cre6 la Comision de Verdad y Reconciliacién (CVR), para responder al
problema especifico de los internados.' Es importante notar de entrada que
a la CVR no se le dio como mandato evaluar responsabilidades en los delitos
cometidos sino ‘mirar hacia el futuro’, ;qué se puede hacer para las victimas?

La CVR parti6 de la constataciéon de lo que consideré como un ‘genocidio
cultural’ es decir “la destruccién de estructuras y practicas que permiten a un
grupo continuar existiendo como grupo” (CVR, 2015). Equivale a los que
los antropdlogos llamamos ‘etnocidio’. Durante siete afios, los comisarios
recibieron del Gobierno unos cinco millones de documentos y recorrieron el
pais, recogiendo alrededor de seis mil testimonios. Su informe final contiene 94
recomendaciones que quieten ser ““ llamados para actuar”.

En 2015, el recién electo Primer Ministro, Justin Trudeau, aceptd el
informe de la CVR, present6 disculpas puablicas y prometié establecer una
nueva relacién con las naciones indigenas del pais, a la vez que implementar
la Declaracién de Naciones Unidas sobre los derechos de los pueblos indigenas. Fsta fue
firmada en 2007 por el Gobierno conservador de Stephen Harper, pero nunca
fue traducida en reglamentos. El diputado cri-eeyou de la Bahfa de James,
Roméo Saganash, dedicé principalmente los seis afios de su carrera politica en
elaborar un plan de reglamentacién de la Declaracion, en el contexto legal y
constitucional canadiense. En 2020 renuncid, al no ver ninguna voluntad real
del Gobierno actual de cumplir con esa promesa. Por supuesto, las grandes
empresas extractivas no quieren de una legislacién que darfa una fuerza legal
a la oposicién que muchos pueblos indigenas estan haciendo a la expansion de
sus actividades en sus territorios. Por otra parte, la misma procrastinaciéon de

5 Al mismo tiempo, solamente para la renovacion de la catedral Saint Michael, en Toronto,
terminada en 2016, se gastaron 128 millones de ddlares (Radio-Canadd, boletin impreso, 29 de julio
de 2021.

1¢ Significativamente, la creacién de la CVR fue postergada hasta que Jean Chrétien dejara de
ser el primer mandatatio del pafs.
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los procesos diluy6 el impacto en el publico de las revelaciones sobre los malos
tratos generalizados a los nifios y a las nifias indigenas. De alli que ninguno de
los gobiernos sucesivos sintiera presion suficiente por cumplir.

Hasta los macabros descubrimientos de mayo 2021. Esta vez, no quedd
de otra, el primer ministro Justin Trudeau ofrecié otra vez disculpas publicas
y decidi6é crear un Dia de la Verdad y Reconciliacién, el 30 de septiembre,
que se celebrd por primera vez este afio. En las principales ciudades del pafs,
marchas multitudinarias, reuniendo indigenas y no-indigenas, conmemoraron
las injusticias histéricas hacia los pueblos indigenas y denunciaron el sistema
represivo de los internados que cobré las vidas de tantos nifios y arruiné la vida
de muchos mas.

Conclusién: éetnocidio o genocidio?

El examen que hicimos del proceso histérico de expropiacién territorial, que
se apoyd sobre el binomio reservas-internados, constituyé un vasto proyecto
de etnocidio, iniciado con la invasién europea del siglo XVII y sistematizado
en los siglos XIX y XX. Como agravante, en los internados, el gobierno
canadiense ignord las repetidas denuncias de malos tratos a manos de los
representantes de las iglesias, que aceptaron la tarea (remunerada) de llevar a
cabo una parte esencial de este plan. Ahora, los miles de muertos comprobados
en los internados, aunados al declive demografico decimonoénico frente a la
expansion agricola, forestal y minera, apuntan mas bien a un genocidio en los
términos de la Declaracién de la Organizacién de las Naciones Unidas (ONU),
particularmente en sus rubros c) y e) :

- Sometimiento intencional del grupo a condiciones de existencia que hayan
de acarrear su destruccion fisica total o parcial;
- Traslado forzoso de nifios del grupo a otro grupo.

Sin embargo, esta estrategia no resultd. ¢Por quér, porque los indigenas
practicaron durante tres siglos la resistencia pasiva, aferrandose a las reservas y
rechazando la engafiosa ‘emancipacién’. También porque un sector importante
de su juventud fue muy resiliente, no sélo sobrevivié a los internados, fisica y
psicolégicamente, sino que adquiri6 los conocimientos legales y politicos para
luchar eficazmente contra la deposesion y la enajenacién. Un ejemplo entre
tantos, los jovenes cris del noroeste de Quebec, educados en las ciudades,
volvieron a sus pueblos para explicar a los cazadores y pescadores que la
paraestatal HydroQuébec no tenfa ningun derecho a destruir sus territorios para
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hacer presas. Perdieron batallas iniciales pero al final, su lucha fue victoriosa
(Beaucage, 2018).

Hace unas semanas, los jefes de familia de la nacion T kemkbips te Secwépene,
en cuyos territorio se encontraron cientos de sepulturas anénimas, publicaron
en los diarios del pafs una carta abierta dirigida del primer ministro Trudeau,
que desdefié su invitacién de conmemorar con ellos la tragedia, el 30 de
septiembre pasado. Después de recordar las promesas incumplidas de los
gobiernos hacia ellos, y de reafirmar la responsabilidad conjunta del Gobierno
canadiense y de las Iglesias en el genocidio, enumeran siete medidas necesarias

en el camino de la reconciliacién. En resumen, se exige:

- La identificacién de los cuerpos encontrados en los cementerios y su
devolucién a sus pueblos respectivos para que se les puedan dar sepulturas
dignas.

- La edificacién de un monumento a la memoria de las victimas de los
internados, como lugar de reencuentro de todos los canadienses, “para que
esta época negra de la historia de Canada no se olvide nunca”.

- La restauraciéon y ampliacion del edificio del internado de Kamloops,
como “prueba de nuestra propiedad de la tierra y de nuestra resiliencia”
convirtiéndolo en un centro educativo “como lo concebian los antepasados,
para mejorar nuestra condicién de vida y no como los concebia el Gobierno,
para acelerar nuestro genocidio”.

- “Restablecer nuestros poderes financieros, territoriales y fiscales, par a que
podamos sacar provecho de nuestras tierras, como los demas canadienses”.

- “Llevar a la practica nuestro titulo territorial reconocido por los tribunales, a
través de la adopcion de leyes federales, de Primeras Naciones o provinciales,
con apoyo de nuestras instituciones”.

- “Proteger nuestros derechos de caza, de pesca, y sobre los cuerpos de agua y
nuestras tierras”.

- “Considerarnos mutuamente responsables de los progresos de la
reconciliacién haciendo informes regulares, y celebrar como se debe el
Dia de la Verdad y de la Reconciliacién, el 30 de septiembre” (T’kemlaps te
Secwépemc, 2021).

HEsta carta abierta al primer ministro redne propuestas a corto plazo,
relacionadas con el descubrimiento de sepulturas clandestinas, y propuestas
de mids largo alcance, que condensan el programa de accién de las Primeras
Naciones para poner fin a la colonialidad: defensa de la tierra, defensa de
derechos educativos y culturales, y creaciéon de mecanismos permanentes de
discusién con el gobierno, para remplazar los acuerdos puntuales del pasado.
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Llama la atencién el caricter concreto y programatico de las propuestas, sobre
todo si comparamos con los intercambios entre el Ministerio de Asuntos
Indigenas y algunos lideres de las organizaciones que llevan meses discutiendo

thasta cuando se van a mantener las banderas de Canadd a media asta!'’
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